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Що значить прагнути до істини (1)

Сьогоднішнє спілкування присвячено темі, яка знайома кожному. Вона тісно пов’язана з вірою людини в Бога та людськими пошуками. Люди стикаються із цією темою та чують про неї щодня. Що ж це за тема? Ось вона: «Що значить шукати істину». Що ви про неї думаєте? Чи досить вона для вас нова? Чи вона захоплива? Наскільки б захопливою не була ця тема, Я знаю, що вона актуальна для кожного з вас; вона актуальна для спасіння людей, їхнього входження в реальність Божих слів і зміни в їхніх характерах, а також їхнього майбутнього результату та місця призначення. Більшість із вас зараз готова шукати істину й почала пробуджуватися, але ви не дуже розумієте, що значить шукати істину та як це робити. Ось чому нам сьогодні необхідно поспілкуватися на цю тему. Пошук істини – це тема, з якою люди часто стикаються в повсякденному житті; це практична проблема, яка виникає в людей, коли щось трапляється в їхньому повсякденному житті, під час виконання їхніх обов’язків тощо. Коли щось трапляється, більшість людей просто з особистих мотивів старається читати Божі слова й не дає своїм думкам стати негативними. Так вони сподіваються не дати собі поринути в негатив і нерозуміння Бога, а також забезпечити собі змогу підкоритися Його роботі. Люди з вищим духовним рівнем здатні позитивно, ініціативно шукати в Божих словах усі аспекти істини; вони шукають принципи, Божі вимоги та шляхи практики. Або ж, коли з ними щось трапляється, вони здатні використовувати це як нагоду досліджувати себе, роздумувати, здобувати знання й так приходити до розуміння принципів істини та входити в реальність істини. Однак для більшості людей те, що з ними щось трапляється, – це завжди велика перешкода, і невідомо, чи зможуть вони досягти того самого, що й люди з вищим духовним рівнем. Більшість людей ще не ввійшла в цей аспект реальності. Отже, вам буде нелегко прийти до практичного, об’єктивного та правдивого розуміння цієї звичайної, банальної й конкретної теми, навіть якщо у вас буде час на роздуми над нею. Тож, повертаючись до нашої головної теми, поспілкуймося про те, що значить шукати істину. Ви не дуже добре вмієте роздумувати, але Я сподіваюся, що ви вмієте слухати – не тільки вухами, але й серцем. Сподіваюся, що ти з усією душею підійдеш до розуміння й осмислення цього питання, приймеш до серця як щось важливе все, що ти здатен осягнути, і все, що відповідає твоєму стану, характеру й кожному аспекту твоєї ситуації. Сподіваюся, після цього ти візьмешся за подолання своїх розбещених характерів і намагатимешся взяти до серця всі принципи практики, щоб, коли в тебе виникнуть відповідні питання, у тебе був шлях, яким ти зможеш слідувати, і ти зумів поставитися до Божих слів як до шляху практики, виконувати їх і коритися їм як шляху практики. Це було б найкраще.

Що значить шукати істину? Можливо, це концептуальне питання, але це ще й найпрактичніше питання про віру в Бога. Те, можуть люди шукати істину чи ні, безпосередньо залежить від їхніх уподобань, духовного рівня та прагнень. Пошук істини включає в себе багато практичних елементів. Нам потрібно окремо поспілкуватися про кожен із них, щоб ви могли зрозуміти істину якнайшвидше й точно знали, що значить шукати її та які проблеми пов’язано із цим пошуком. Так ви зрештою зможете зрозуміти, що значить шукати істину. Спершу обговорімо таке: слухання цієї проповіді – це пошук істини? (Не зовсім.) Слухання проповідей – це просто передумова й підготовча дія для пошуку істини. Які елементи включає в себе пошук істини? Пошуку істини стосується багато тем, і, природно, у людях є й багато проблем, які нам потрібно тут обговорити. Наприклад, дехто каже: «Якщо людина щодня їсть і п’є Божі слова та спілкується про істину, якщо вона здатна нормально виконувати свій обов’язок, робить усе, що доручає церква, і ніколи не спричиняє ні порушень, ні переривань, – а коли іноді й іде наперекір істині-принципам, то несвідомо, ненавмисно, – хіба це не свідчить, що людина шукає істину?». Це гарне запитання. Так думає багато людей. Перш за все потрібно зрозуміти, чи може людина усвідомити та здобути істину, послідовно практикуючи в такий спосіб. Поділіться своїми думками. (Хоча така практика правильна, вона більше схожа на релігійний ритуал. Це дотримання приписів. Воно не може привести ні до розуміння істини, ні до її здобуття.) То що ж це насправді за поведінка? (Це поведінка, яка на перший погляд є доброю.) Мені подобається ця відповідь. Це просто добра поведінка, яка постає на фундаменті совісті й розуму людини після того, як та ввірувала в Бога й зазнала впливу різних добрих і позитивних учень. Але це не більше ніж добра поведінка, і вона далека від пошуку істини. Яке ж тоді коріння цієї доброї поведінки? Що її породжує? Її породжує совість і розум людини, її мораль, прихильні почуття до віри в Бога та самообмеження людини. Оскільки це добра поведінка, вона не пов’язана з істиною та, звісно, не рівнозначна з нею. Мати добру поведінку – це не те саме, що практикувати істину, і якщо людина поводиться добре, це не означає, що вона має Боже схвалення. Добра поведінка та практикування істини – це дві різні речі, і вони не стосуються одна одної. Практикувати істину – це Божа вимога, і вона повністю відповідає Його намірам; добра поведінка породжується людською волею та несе в собі людські наміри й мотиви – це те, що людина вважає добрим. Хоча добра поведінка – не лихий учинок, вона суперечить істині-принципам та не має з нею нічого спільного. Наскільки б доброю не була така поведінка, наскільки б вона не відповідала людським уявленням і фантазіям, вона не стосується істини. Тож скільки б людина не поводилася добре, це не принесе їй Божого схвалення. Оскільки визначення доброї поведінки саме таке, очевидно, що вона не пов’язана з практикуванням істини. Якщо поділити людей на типи відповідно до їхньої поведінки, то така добра поведінка максимум вважалася б діями вірних трудівників, і не більше того. Вона ніяк не стосується ні практикування істини, ні справжньої покори Богові. Це лише один із різновидів поведінки, абсолютно ніяк не пов’язаний зі зміною характеру людей, їхньою покорою істині та прийняттям істини, страхом Божим і втіканням від злого й усіма іншими практичними елементами, які справді стосуються істини. То чому ж така поведінка називається доброю? Ось пояснення, яке, природно, також пояснює сутність цього запитання: така поведінка випливає лише з людських уявлень, уподобань, волі та власних зусиль людини, спричинених особистими мотивами. Така поведінка – не прояв покаяння, яке приходить зі здобуттям істинного знання про себе через прийняття істини та суду й кари Божих слів, і це не дії з практикування істини, які породжуються людськими намаганнями підкоритися Богові. Ви це розумієте? Це означає, що така добра поведінка ніяк не стосується ні змін у характерах людей, ні того, що дає проходження суду й кари Божих слів, ні справжнього покаяння, яке породжується пізнанням свого розбещеного характеру. Така добра поведінка, безумовно, не пов’язана зі справжньою покорою людини Богові й істині; тим більше вона не пов’язана з тим, чи серце людини сповнене страху та любові до Бога. Добра поведінка не має із цими речами нічого спільного; це просто щось таке, що походить від людини та що людина вважає добрим. Проте багато хто бачить у цій добрій поведінці ознаку того, що людина практикує істину. Це велика помилка – це абсурдні погляд і розуміння. Така добра поведінка – просто формальне дотримання релігійних обрядів. Вона зовсім не пов’язана з практикуванням істини. Бог, можливо, не засуджує її прямо, але Він точно геть її не схвалює; це безперечно. Вам слід знати, що такі зовнішні дії, що відповідають людським уявленням, і така добра поведінка – не практикування істини й не прояв пошуку істини. Тепер, коли ви послухали це спілкування, у вас є лише невелике концептуальне знання про те, що значить шукати істину, тобто початкове розуміння простого поняття про пошук істини. Якщо ви хочете по-справжньому зрозуміти, що значить шукати істину, є ще багато чого, про що нам потрібно поспілкуватися.

Щоб шукати істину, треба її розуміти; тільки розуміючи істину, можна її практикувати. Чи пов’язана добра поведінка людей із практикуванням істини? Чи народжується добра поведінка з пошуку істини? Які прояви й дії належать до практикування істини? Якими проявами володіють люди, які шукають істину? Вам потрібно розібратись у цих питаннях. Щоб спілкуватися про пошук істини, нам потрібно спершу поговорити про те, які труднощі й помилкові погляди бувають у людей щодо цього пошуку. Вкрай важливо в першу чергу вирішити ці питання. Є люди із чистим розумінням, які мають відносно чітке уявлення про те, що таке істина. У них є шлях, яким вони йдуть до істини. Є інші люди, які не розуміють, що таке істина, і не знають, як її практикувати, хоч і зацікавлені в ній. Вони вважають, що робити добро й поводитися добре – це те саме, що практикувати істину; на їхню думку, практикувати істину – це робити добрі справи. І тільки прочитавши багато Божих слів, вони розуміють, що робити добро й поводитися добре – це зовсім не те саме, що практикувати істину. Ви бачите, наскільки абсурдні людські уявлення й фантазії: ті, хто не розуміє істини, нічого не бачать ясно! Багато людей роками виконує свій обов’язок, щодня клопочеться й зазнало численних труднощів, тому вони вважають себе людьми, які практикують істину та володіють реальністю істини. Однак вони не можуть скласти ніякого досвідного свідчення. У чому тут проблема? Якщо вони розуміють істину, то чому не можуть говорити про свій реальний досвід? Хіба тут немає певної суперечності? Деякі люди кажуть: «Коли я раніше виконував свій обов’язок, то не шукав істину, не читав Божих слів молитовно й ретельно. Я змарнував багато часу. Я був настільки занурений у свою роботу, що думав, ніби займатися своїм обов’язком – це те саме, що практикувати істину й підкорятися Божій роботі, але я просто гаяв час». Що тут мається на увазі? Що такі люди відкладали пошук істини, тому що були дуже зайняті виконанням свого обов’язку. Чи так це насправді? Деякі абсурдні люди вважають, що поки вони будуть зайняті виконанням свого обов’язку, для проявів їхнього розбещеного характеру не буде часу, тож вони більше не виявлятимуть такий характер і не житимуть у розбещеному стані, і тому їм не потрібно їсти й пити Божі слова, щоб подолати свій розбещений характер. Чи правильна ця думка? Чи справді люди не виявляють своїх розбещених характерів, коли зайняті обов’язками? Це абсурдна думка – це нахабна брехня. Люди кажуть, що не мають часу шукати істину, бо зайняті своїми обов’язками. Це чиста омана; вони використовують зайнятість як виправдання. Ми багато разів спілкувалися щодо істин про входження в життя й виконання обов’язків: людина може зростати в житті, лише коли виконує певний обов’язок і при цьому шукає істину, щоб розв’язувати проблеми. Тож якщо людина, виконуючи свій обов’язок, тільки й робить, що займається якимись завданнями, а не шукає істину, щоб розв’язувати проблеми, то вона ніколи не зрозуміє істини. Деякі люди, що не люблять істину, задовольняються лише тим, що відбувають службу, сподіваючись взамін отримати благословення Царства Небесного. Кінець кінцем ці люди виправдовуються, буцімто настільки зайняті виконанням своїх обов’язків, що не мають часу шукати істину; вони навіть кажуть, буцімто настільки зайняті виконанням своїх обов’язків, що не виявляють розбещеного характеру. Із цього витікає, що раз вони зайняті виконанням своїх обов’язків, то їхній розбещений характер зник, і його більше не існує. Це брехня, чи не так? Чи відповідає їхнє твердження фактам? Зовсім ні – можна сказати, що це найбільша брехня у світі. Як може розбещений характер більше не виявлятися через те, що людина зайнята своїм обов’язком? Чи існують такі люди? Чи існують такі досвідні свідчення? Безумовно, ні. Люди були глибоко розбещені сатаною; усі вони мають сатанинську природу, і всі вони живуть у сатанинських характерах. Чи є в людині щось позитивне, щось, крім розбещеності? Чи є на світі така людина, що народилася без розбещеного характеру? Чи є на світі така людина, що народилася здатною вірно виконувати обов’язок? Чи є на світі така людина, що народилася здатною підкорятися Богові та любити Його? Аж ніяк. Оскільки всі люди мають сатанинську природу й наповнені розбещеними характерами, вони можуть жити лише за своїми розбещеними характерами, якщо вони не здатні розуміти та практикувати істину. Тому абсурдно й помилково стверджувати, що людина не виявлятиме розбещеного характеру, якщо буде зайнята виконанням свого обов’язку. Це відверта брехня, покликана ввести людей в оману. Люди, які не люблять істину, знайдуть причини й виправдання не шукати її незалежно від того, зайняті вони виконанням свого обов’язку чи ні, мають вони час читати Божі слова чи ні. Ці люди – прислужники, та й годі. Якщо прислужник не їсть і не п’є Божих слів, не приймає істину, чи зможе він добре прислужуватися Богу? Безумовно, ні. Усі, хто не приймає істину, позбавлені совісті й розуму; це люди, які воліють жити за своїми розбещеними характерами й чинити багато лихого. Вони аж ніяк не віддані прислужники, і хоча вони й відбувають службу, у них немає нічого особливо доброго. У цьому ви можете бути певні.

У деяких людей занадто сильні сімейні пута, і такі люди часто потопають у тривогах. Коли вони бачать молодших братів і сестер, які покинули свої сім’ї та кар’єру, щоб слідувати за Богом і виконувати свої обов’язки, то заздрять їм і кажуть: «Бог був добрим до цих молодих людей. Вони почали вірити в Нього в юності, ще до того, як одружились і народили дітей; у них немає сімейних зв’язків, і їм не треба переживати про те, як прогодуватися. У них немає турбот, які б заважали їм слідувати за Богом і виконувати свої обов’язки. Вони прийшли якраз вчасно для Божої роботи й поширення Євангелія в останні дні – Бог створив їм дуже сприятливі умови. Вони можуть тілом і душею присвятити себе виконанню своїх обов’язків. Вони можуть шукати істину, але в мене все інакше. Бог не влаштував для мене відповідного середовища – у мене забагато сімейних пут, і я мушу заробляти гроші, щоб утримувати рідних. Ось у чому полягають мої справжні проблеми. Тому я й не маю часу на пошук істини. Шукати істину – це справа людей, які виконують свої обов’язки повний день і не мають таких зв’язків. Я ж обтяжений сімейними путами, а моє серце повне дрібних справ виживання, тож у мене немає ні зайвого часу, ні сил на те, щоб їсти й пити Божі слова та виконувати свій обов’язок. Який аспект моїх обставин не візьми, я не маю змоги шукати істину. Мене не можна в цьому звинувачувати. Просто мені не судилося шукати істину, а мої обставини не дають мені змоги виконувати обов’язок. Я можу лише чекати, коли мої сімейні пута спадуть, діти стануть самостійними, а я вийду на пенсію й буду вільний від матеріальних турбот: ось тоді я почну шукати істину». Такі люди в повсякденному житті стикаються з тяготами, і час від часу вони можуть відчувати, як їхній розбещений характер виливається в дрібних справах повсякденного життя. Вони можуть це помічати, але ці люди заплутались у тенетах мирського світу, тож вони вважають, що живуть добре, бо вірять у Бога, слухають проповіді й так вікують собі комфортно. Вони вірять, що пошук істини може почекати, що їм буде не пізно подолати якісь свої розбещені характери через кілька років. Ось так вони відкладають велику справу пошуку істини, відтягують її знов і знов. Що вони постійно кажуть? «Шукати істину ніколи не пізно. Почекаю-но кілька років. Поки Божу роботу не закінчено, у мене ще є час і нагода». Що ви думаєте про цю точку зору? (Вона неправильна.) Чи взяли ці люди на себе тягар пошуку істини? (Ні.) Який же тоді тягар вони взяли на себе? Хіба не тягар виживання, забезпечення своїх сімей, виховання дітей? Вони присвячують усю свою енергію дітям, сім’ям, власним дням і життю, і вони планують починати шукати істину тільки після того, як подбають про ці речі. Отже, чи обґрунтовані ці їхні відмовки? Чи не є вони каменем спотикання на шляху до істини? (Так і є.) Хоча ці люди вірять у Боже володарювання й розпорядження, вони також нарікають на середовище, яке Бог для них створив. Вони нехтують Божими вимогами й зовсім не виявляють ініціативи в співпраці з ними. Натомість такі люди дбають лише про задоволення власної плоті, сім’ї та родичів. Яку причину не шукати істини вони називають? «Ми надто заклопотані й виснажені намаганнями просто вижити. У нас немає часу шукати істину; у нас немає відповідного середовища для пошуку істини». Якої точки зору вони дотримуються? (Ніколи не пізно шукати істину.) «Ніколи не пізно шукати істину. Я займуся цим за кілька років». Хіба це не нерозумно? (Так.) Це нерозумно: своїми виправданнями вони обманюють самих себе. Чи стане Божа робота на тебе чекати? (Ні.) «Я займуся цим за кілька років» – що означають ці «кілька років»? Вони означають, що в тебе менше надії на спасіння та що в тебе буде менше років, щоб отримати досвід Божої роботи. Так мине кілька років, потім іще кілька років, і не встигнеш ти озирнутися, як промайне десять років, а ти так і не зрозумієш істини, не ввійдеш у її реальність, і ні дрібки твого розбещеного характеру не буде подолано. Просто сказати одне чесне слово – це для вас уже дуже тяжко. Хіба це не небезпечно? Хіба це не прикро? (Так.) Коли люди називають усі ці відмовки та причини, щоб виправдати те, чому вони не шукають істини, кому вони зрештою шкодять? (Самим собі.) Саме так: зрештою вони шкодять самим собі. І коли вони опиняться на смертному одрі, то зненавидять себе за те, що не здобули істину за роки своєї віри в Бога, і пошкодують про все своє життя!

Деякі люди мають непогану освіту, але їхній духовний рівень низький, і вони не розуміють духовних питань. Скільки б проповідей вони не слухали, вони не здатні зрозуміти істину. У них завжди є власні амбіції й бажання, і вони завжди борються за статус. Якщо вони не мають статусу, то не стануть шукати істину. Вони кажуть: «У Божому домі мені ніколи не доручають виконувати обов’язки, які відображають мою цінність, як-от працювати з текстом, аудіо- та відеоматеріалами, керувати церквою чи наглядати за групою. Мені не дають ніякої такої важливої роботи. Божий дім не просуває мене й не розвиває, коли церква проводить вибори, за мене ніколи ніхто не голосує, і я нікому не подобаюся. Невже я не маю бажаних якостей? Я інтелектуал, я добре освічений, але в Божому домі мене ніколи не просувають і не розвивають, тому я не маю мотивації шукати істину. Усі брати й сестри, які почали вірити в Бога приблизно тоді ж, коли я, тепер виконують важливі обов’язки, служать керівниками та працівниками – чому ж мені нічого не доручають? Мені дають лише час від часу поширювати Євангеліє, а свідчити не дозволяють, і я постійно на других ролях. Щоразу, коли Божий дім призначає когось на важливі посади, для мене їх не знаходиться; мені навіть не дозволяють вести зібрання й не дають ніяких обов’язків. Мені так образливо. Це середовище, яке Бог для мене влаштував. Чому я не відчуваю цінності свого існування? Чому Бог інших любить, а мене ні? Чому Він розвиває інших, але не мене? Божому дому слід покласти на мене більший тягар, зробити мене куратором абощо. Це трохи мотивувало б мене шукати істину. Як я можу шукати істину без мотивації? Люди завжди потребують певної мотивації, щоб шукати істину; нам потрібно бачити від цього користь. Я знаю, що люди мають розбещені характери, які потрібно змінювати, і я знаю, що шукати істину – це добре, що завдяки цьому Бог зможе спасти нас і вдосконалити, але мене ніколи не використовують для чогось важливого, і я не відчуваю ніякого стимулу шукати істину! Я почну шукати істину, коли брати й сестри стануть мене поважати та підтримувати: тоді ще не буде пізно». Хіба немає таких людей? (Є.) У чому їхня проблема? Проблема в тому, що вони хочуть статусу та становища. Очевидно, що вони не люблять істину, але все одно хочуть мати статус і місце за столом у Божому домі. Хіба це не безсоромно? Бути прислужником – це для тебе вже непогано; чи зможеш ти стати вірним прислужником – іще невідомо. Чому ти цього не розумієш? Ти думаєш, що якщо ти матимеш статус і становище, то будеш спасенний? Що ти будеш тим, хто шукає істину? Чи справедливі ці твої почуття? (Ні.) Ці люди хочуть виділятися, мати вплив, а коли їхні бажання не задовольняються, то вони нарікають, що Бог несправедливий, що Він упереджено ставиться до людей, що Його дім не просуває їх, а брати й сестри не обирають, – бігме, ці речі не є фундаментом, необхідним для пошуку істини? Чи сказано десь у Божих словах, що всі мають підтримувати шукача істини, а брати й сестри – поважати? Або що він має бути здатним брати на себе важливий обов’язок і виконувати важливу роботу, а також робити великий внесок у Божий дім? Чи сказано в Божих словах, що тільки такі люди можуть і годяться шукати істину? Чи сказано в Його словах, що тільки такі люди відповідають критеріям пошуку істини, що тільки вони можуть увійти в реальність істини чи що кінець кінцем тільки вони можуть бути спасенні? У Божих словах десь таке написано? (Ні.) Очевидно, що твердження таких людей безпідставні. Тоді чому ці люди таке говорять? Хіба вони не виправдовуються за те, що не шукають істину? (Виправдовуються.) Вони люблять статус і престиж. У своїй вірі в Бога вони переймаються лише гонитвою за репутацією, особистою вигодою та статусом. Вони відчувають, що сказати про це вголос було б соромно, і тому придумують безліч виправдань, захищаючись, що не шукають істину, і перекладають провину на церкву, на братів і сестер, на Бога. Хіба це не нечестиво? Хіба це не лихі люди, які вказують пальцем на невинних? (Так і є.) Вони створюють проблеми на пустому місці та переслідують інших, висуваючи нелогічні вимоги; вони абсолютно позбавлені совісті й розуму! Відмова від пошуку істини сама по собі є досить серйозною проблемою, а вони ще й намагаються сперечатися та створювати труднощі – це справді нерозумно, чи не так? Пошук істини – добровільна справа. Якщо ти любиш істину, то Святий Дух у тобі працюватиме. Коли ти любиш істину, молишся Богу й покладаєшся на Нього, розмірковуєш над собою й намагаєшся пізнати себе, які б гоніння та скорботи тебе не спіткали, коли ти активно шукаєш істину, щоб розв’язувати проблеми, які відкриваєш у собі, – тоді ти зумієш належно виконувати свій обов’язок. Так ти зможеш бути непохитним у своєму свідченні. Коли людина любить істину, всі ці прояви для неї природні. Вони відбуваються добровільно, з радістю, без примусу, без задоволення жодних додаткових умов. Якщо люди вміють так слідувати за Богом, то зрештою здобудуть істину й життя, увійдуть у реальність істини та втілять у життя подобу людини. Чи потрібно для пошуку істини задовольняти якісь додаткові умови? Ні. Віра в Бога – добровільна справа, людина обирає її для себе сама, а пошук істини визначений Небом, визнаний землею та схвалений Богом. Хто не шукає істини, той не хоче відрікатися від плотських утіх і при цьому все одно бажає здобути Божі благословення, проте коли така людина зазнає якихось скорбот і гонінь або трохи насмішок і наклепів, вона стає слабкою, негативно налаштованою та більше не бажає ні вірити в Бога, ні слідувати за Ним. Такі люди можуть навіть звинувачувати Його та відрікатися від Нього. Хіба це не нерозумно? Вони бажають бути благословенними, але все одно женуться за плотськими втіхами, а коли стикаються з якимись скорботами чи гоніннями, то звинувачують Бога. Ось наскільки нерозумні ці люди, що не люблять істини. Їм буде важко слідувати за Богом до кінця; щойно вони зіткнуться з якимись скорботами чи гоніннями, то будуть викриті й вигнані. Таких людей забагато. З якої б причини ти не вірив у Бога, Він зрештою визначить твій результат на основі того, чи здобув ти істину. Якщо ні, то жодне з твоїх виправдань і відмовок не матиме сили. Розумуй собі як хочеш, нервуй як заманеться – чи буде Богу до цього діло? Чи стане Бог розмовляти з тобою? Чи стане Він дискутувати й радитися з тобою? Чи стане Він питати твоєї думки? Яка відповідь? Ні. Безумовно, Він цього не робитиме. Якими б переконливими не були твої доводи, вони не матимуть сили. Не можна неправильно розуміти Божі наміри й думати, що тобі не потрібно буде шукати істину, якщо ти назвеш усілякі виправдання й доводи цього не робити. Бог хоче, щоб ти був здатний шукати істину в будь-якому середовищі й у будь-якому питанні, з яким зіткнешся, і зрештою досягти входження в реальність істини та здобути істину. Незалежно від того, які обставини Бог для тебе влаштував, з якими людьми й подіями ти стикаєшся, у якому середовищі опиняєшся, ти мусиш молитися Богу й шукати істину, щоб пройти через це. Це саме ті уроки, які ти маєш засвоїти в пошуках істини. Якщо ти завжди шукатимеш відмовки, щоб викрутитися, ухилитися, відмовитися чи спротивитися цим обставинам, то Бог від тебе відступиться. Немає сенсу розумувати, бути впертим і незговірливим: якщо Богу буде до тебе байдуже, ти втратиш свій шанс на спасіння. Для Бога не існує проблем, які неможливо розв’язати; Він зробив розпорядження для кожної людини та знає, як із нею чинити. Бог не стане обговорювати з тобою, чи справедливі твої доводи й відмовки. Бог не стане слухати, чи раціональні аргументи, які ти наводиш на свій захист. Він лише запитає тебе: «Чи є Божі слова істиною? Чи є в тебе розбещений характер? Чи мусиш ти шукати істину?». Тобі просто потрібно чітко усвідомити один факт: Бог є істина, а ти – розбещена людина, тому ти мусиш узятися за пошук істини. Ніякі проблеми й труднощі, ніякі доводи та виправдання тут не мають значення: якщо ти не приймеш істину, ти загинеш. Будь-яка ціна, що її людина платить за те, щоб знайти істину й увійти в її реальність, варта того. Люди мусять відкинути всі свої відмовки, виправдання, проблеми та прийняти істину й здобути життя, тому що Божі слова й істина – це життя, якого вони мусять досягти, життя, яке ні на що не можна проміняти. Якщо ти проґавиш цю можливість, то не лише шкодуватимеш до кінця життя, бо це не те питання, яке варте просто жалю: ти повністю себе згубиш. Для тебе більше не буде ні результату, ні місця призначення, і для тебе, такого створіння, яким ти є, усе буде скінчено. У тебе більше ніколи не буде шансу на спасіння. Ви це розумієте? (Розуміємо.) Не придумуй виправдань і доводів, щоб не шукати істину. Це марно; ти лише дуриш самого себе.

Деякі керівники ніколи не працюють відповідно до принципів, вони самі собі закон, свавільні й необачні. Брати й сестри можуть вказати на це та сказати: «Ти рідко з ким радишся, перш ніж вживати будь-яких дій. Ми дізнаємося, якими є твої судження й рішення, вже після того, як ти їх прийняв. Чому ти ні з ким їх не обговорюєш? Чому ти не повідомляєш нам заздалегідь, коли ти приймеш рішення? Навіть якщо те, що ти робиш, є правильним і твій духовний рівень вищий за наш, ти однаково маєш спершу повідомляти нам. Принаймні ми маємо право знати, що відбувається. Завжди діючи за принципом “сам собі закон”, ти йдеш шляхом антихриста!». І що б ти почув від керівника у відповідь на це? «У своєму будинку я головний. Усі питання, важливі й незначні, розв’язую я. Саме до цього я звик. Коли будь-хто з моєї розширеної родини має проблеми, вони звертаються до мене й просять мене вирішити, що робити. Вони знають, що мені добре вдається розв’язувати проблеми. Саме тому я відповідаю за ведення справ своєї родини. Коли я приєднався до церкви, я думав, що мені більше не доведеться турбуватися про таке, але потім мене обрали керівником. Я нічого не можу із цим вдіяти: я народився для такої долі. Бог дав мені це вміння. Я був народжений для того, щоб ухвалювати рішення й командувати іншими людьми». Тут мається на увазі, що йому судилося стати чиновником, а інші люди були народжені, щоб бути піхотинцями й рабами. Він думає, що останнє слово має бути за ним, і що інші люди мусять його слухати. Навіть коли брати й сестри побачать проблему цього керівника та вкажуть йому на неї, він не прийме цього, а також не змириться зі своїм розбором та обтинанням. Він боротиметься й чинитиме опір, аж доки брати й сестри не почнуть вимагати його усунення. Протягом усього цього часу керівник думатиме: «Із таким духовним рівнем, як у мене, мені судилося бути головним, куди б я не пішов. Із таким духовним рівнем, як у вас, ви завжди будете рабами й слугами. Така ваша доля – коритися наказам інших». Який характер він демонструє, часто говорячи таке? Очевидно, що це розбещений характер, це пиха, самовпевненість і крайній егоїзм, і все ж він безсоромно виставляє це напоказ і хизується цим, ніби це сила й перевага. Коли людина виявляє розбещений характер, їй слід проаналізувати себе, пізнати свій розбещений характер, покаятися та зректися його, а також вона має шукати істину доти, доки не буде здатною діяти відповідно до принципів. Проте цей керівник практикує по-іншому. Натомість він залишається невиправним, чіпляючись за власні погляди й методи. Із його поведінки видно, що він узагалі не приймає істину та що він абсолютно не з тих, хто її шукає. Він не слухає нікого з тих, хто його викриває й розбирається з ним, а натомість він залишається сповненим самовиправдань: «Гм, просто я такий! Це називається компетентністю й талантом – чи в когось із вас таке є? Мені судилося бути головним. Куди б я не пішов, я – керівник. Я звик залишати за собою останнє слово та ухвалювати рішення щодо всього, не радячись із іншими. Просто я такий, який є, і в цьому моя особиста чарівність». Хіба це не розпусна безсоромність? Він не визнає, що в нього зіпсований характер, і він точно не визнає слів Божих, які судять і викривають людину. Навпаки, він приймає власні єресі та хиби за істину й намагається змусити всіх інших прийняти й шанувати їх. У глибині душі він вважає, що він, а не істина, має правити в домі Божому, що він має там командувати. Хіба це не нахабна безсоромність? Він каже, що хоче шукати істину, але його поведінка є прямо протилежною. Він каже, що слухається Бога й істини, але завжди хоче тримати владу у своїх руках, зберігати за собою останнє слово, і щоб усі брати й сестри слухалися його та корилися йому. Він не дозволяє іншим здійснювати нагляд за ним або консультувати його, незважаючи на те, чи його дії є доречними або чи вони відповідають принципам. Натомість він вважає, що саме всі інші зобов’язані прислухатися до його слів і рішень та коритися їм. Він узагалі не аналізує свої дії. Як би брати й сестри не радили й не допомагали йому, і як би дім Божий не розбирався з ним чи не обтинав його, або навіть якщо його кілька разів звільняють, він не аналізує свої проблеми. Він щоразу дотримується свого власного курсу: «У моєму домі я головний. Я ухвалюю всі рішення. У всіх питаннях останнє слово залишається тільки за мною. Це те, до чого я звик, і з цим нічого не вдієш». Він справді нерозсудливий і невиправний! Він поширює ці негативні практики так, ніби щось позитивне, будучи дуже високої думки про себе. Він такий безсоромний! Такі люди взагалі не приймають істину, і є невиправними – тож можна бути певним, що вони не люблять і не шукають її. У глибині душі їм остогидла істина й вони вороже ставляться до неї. Ціна, яку вони платять, і труднощі, яких вони зазнають, аби задовольнити власні бажання та здобути статус, є марними. Бог не схвалює нічого із цього. Він має огиду до цього й відкидає це. Це прояв їхньої протидії істині й опору Богові. У цьому можна бути абсолютно впевненим, і всі, хто розуміє істину, можуть це розпізнати.

Є також люди, які роками вірять у Бога, але зовсім не мають реальності істини; вони роками слухають проповіді, але не розуміють істини. Хоча в них низький духовний рівень, вони мають «таланти», у яких їм немає рівних: говорити неправду та приховувати свою брехню, дурити й обманювати інших пишномовними словами. Якщо така людина скаже десяток речень, то в них буде десяток домішок: кожне речення тією чи іншою мірою міститиме нечистоти. Точніше кажучи, ніщо зі сказаного такими людьми не є істиною. Але оскільки вони мають низький духовний рівень і на позір поводяться досить добре, то вони думають: «Я боязкий, безхитрісний за своєю природою, і мій духовний рівень низький. Скрізь, куди б я не пішов, мене ображають, а я мушу просто терпіти це й страждати. Я не наважуюся ні відповідати кривдникам, ні боротися з ними: я можу лише ховатися, поступатися та змирятися з образами. Я – та “чесна, але нетямуща людина”, про яку говориться в Божих словах, я – один із Його людей». Якщо хтось запитає таку людину: «Чому ж ти тоді брешеш?» – вона скаже: «Коли я брехав? Кого я обманював? Я не брехав! Як би я міг збрехати, якщо я такий безхитрісний? Мій розум реагує повільно, і я не дуже добре освічений – я не знаю, як брехати! Якщо людина хитра, вона може в одну мить вигадати пару нечестивих ідей і планів. Я не такий, я не хитрий, і мене завжди ображають. Отже, я чесна людина, про яку говорить Бог, і у вас немає жодних підстав називати мене брехуном чи хитруном. Це попросту неправда: ви лише намагаєтеся мене очорнити. Я знаю, що ви всі дивитеся на мене зверхньо: ви думаєте, що я дурний, а мій духовний рівень низький, тож вам усім хочеться мене образити. Тільки Бог мене не ображає: Він ставиться до мене прихильно». Такі люди навіть не зізнаються в брехні; вони мають нахабство казати, що вони – чесні люди, про яких говорить Бог, і цим твердженням вони підносять себе прямо на трон. Вони вірять, що від природи вони чесні, але нетямущі люди, яких любить Бог. Вони думають, що їм не потрібно ні шукати істину, ні розмірковувати над собою. Вони думають, що в житті не казали брехні, відколи народилися. Хто б що не казав, вони не визнають, що брешуть, а натомість сперечаються й вигороджують себе, вигадуючи ті самі відмовки. Чи розмірковували вони над собою? У певному сенсі так. І до чого вони дійшли в цих «розмірковуваннях над собою»? «Я чесна, але нетямуща людина, про яку говорить Бог. Можливо, я трохи невіглас, але я чесна людина». Хіба вони не приписують собі неправдиві заслуги? Вони не знають, хто вони: невігласи чи чесні люди, – але вважають себе чесними. Чи є в них самосвідомість? Якщо людина – дурень, якого ображають і який живе по-боягузьки, чи означає це, що він обов’язково добра людина? А якщо інші вважають якусь людину доброю, то чи означає це, що їй не потрібно шукати істини? Чи такі люди просто якось від природи вже володіють істиною? Дехто каже: «Я досить безхитрісна людина й завжди намагаюся говорити правду – просто я трохи невіглас. Мені не потрібно шукати істину, я вже добрий і чесний». Коли людина таке говорить, чи не хоче вона сказати, що володіє істиною й не має розбещеного характеру? Усе людство глибоко розбещене сатаною. Усі люди мають розбещені характери, а коли людина має розбещений характер, вона може брехати, шахраювати, обманювати, коли їй заманеться. Вона може навіть виставляти напоказ якісь свої дріб’язкові досягнення чи внески, виплескуючи пихатий характер. І при цьому вона сповнена уявлень про Бога й надмірних вимог до Нього, намагається з Ним полемізувати. Хіба це не проблеми? Хіба це не розбещений характер? Хіба це не потребує перевірки? Потребує. Але такі люди вже гордо назвалися чесними людьми, які ніколи не брешуть і не обманюють інших; вони проголошують, що не мають хитрих характерів, тож їм не потрібно шукати істину. Тому жоден із тих, хто так поводиться, не шукає істини та не ввійшов у реальність істини. Коли вони моляться Богу, то часто гірко плачуть про свою дурість, про те, що їх постійно ображають, про свій винятково низький духовний рівень: «Боже, тільки Ти мене любиш, тільки Ти мене жалієш і ставишся до мене прихильно. Усі мене ображають і кажуть, що я брехун, а я ж не такий!». Потім вони витирають сльози та встають, а коли бачать інших людей, то думають: «Нікого з вас Бог не любить – тільки мене». Ці люди дуже високої думки про себе та не визнають, що в них проявляються різні види поведінки й виливи розбещених характерів, про які говорив Бог. Навіть коли з ними трапляється якась проблема, що викликає в них стан або вилив розбещеності, після хвилинних роздумів вони просто визнають це на словах і на тому закінчують справу. Вони зовсім не шукають істини й не приймають того факту, що розбещеність присутня в них і вони – розбещені люди. Звісно, вони тим більше не визнали б, що в якомусь конкретному випадку виплеснули розбещений характер. Скільки б проблем вони не створювали, скільки б розбещених характерів не виплескували, вони завжди кажуть те саме: «Я чесна, але нетямуща людина, про яку говорить Бог. Я об’єкт Його жалю, і Він дасть мені великі благословення». І після таких слів вони вже вважають, що їм не потрібно шукати істину: ці слова – виправдання, яке такі люди називають, щоб не шукати істини. Хіба такі люди не абсурдні? (Абсурдні.) Вони абсурдні невігласи. Наскільки вони абсурдні? Настільки, що вони хапаються за одну фразу з Божих слів, яка їм вигідна, і використовують її як знамено, щоб шантажувати Бога й виправдовувати себе за те, що вони не шукають істини, а про Божі слова, які викривають і судять людину, такі невігласи думають, що ці слова ніяк їх не стосуються. Вони вважають, що їм не потрібно слухати ці слова, бо вони вже чесні. Якщо говорити точно, такі люди – жалюгідні нікчеми. У них низький духовний рівень, немає розуму й дуже мало сорому, але вони все одно хочуть здобути благословення. Хоча вони мають низький духовний рівень і не мають ні розуму, ні сорому, вони при цьому дуже горді та дивляться на звичайних людей зверхньо. Вони не поважають людей із високим духовним рівнем, які здатні шукати істину та можуть спілкуватися про реальність істини. Вони думають: «Яка взагалі користь від цих ваших сильних сторін, від усього вашого пошуку істини й пізнання себе? Мені це все не потрібно. Я чесна людина; я можу бути трохи нетямущим, але це не страшно. І про розбещені характери, які я виплескую, мені теж можна не хвилюватися. Якщо я споряджуся доброю поведінкою, то все в мене буде нормально». Чого вони вимагають від себе? «У будь-якому разі Бог знає моє серце, і моя віра в Нього щира. Цього достатньо. Яка користь від того, щоб день у день говорити про досвідні свідчення та знання Божих слів? Кінець кінцем мені достатньо щиро вірити в Бога». Хіба це не вкрай нерозумно? По-перше, таких людей зовсім не цікавить істина; по-друге, справедливо сказати, що вони не здатні зрозуміти ні істину, ні Божі слова. І все ж вони високої думки про себе та поводяться так, наче вони кращі за інших. Вони придумують виправдання, чому вони не шукають істину, або методи пошуку, або якісь нібито сильні сторони, які буцімто можуть замінити пошук істини. Хіба це не нерозумно? (Нерозумно.)

Деякі люди, що не шукають істини, не мають великих проблем із точки зору своєї людської сутності. Вони дотримуються правил і поводяться пристойно. Такі жінки лагідні й доброчесні, гідні та порядні, не фривольні. З батьками вони хороші дівчатка, у сімейному житті – добрі дружини й матері, і вони проводять свої дні, сумлінно пораючись у домі. Такі чоловіки безхитрісні та сумлінні, поводяться пристойно; вони добрі сини, не п’ють і не курять, не крадуть і не грабують, не грають в азартні ігри та не займаються розпустою – вони зразкові чоловіки, а поза домом рідко сваряться й не сперечаються з іншими про те, хто правий, а хто винен. Дехто вважає, що віруючому в Бога достатньо й такого досягнення, а ті, хто так чинить, – стандартно, достатньо добрі. Такі люди вірять: якщо після того, як вони ввірували в Бога, вони готові допомагати й давати милостиню, смиренні, терплячі й терпимі, якщо вони виконують доручену церквою роботу старанно й добре, без недбалості й поверховості, то вони досягли реальності істини та близькі до виконання Божих вимог. Вони думають: якщо вони напружаться й докладуть трохи більше зусиль, якщо більше читатимуть Боже слово, запам’ятають більше фраз із нього та більше проповідуватимуть їх іншим, то це буде пошук істини. Але вони не бачать своїх виливів розбещеності, не знають своїх розбещених характерів і тим більше не знають, як виникає розбещений характер, як його розпізнати й подолати. Вони нічого цього не знають. Чи бувають такі люди? (Так.) Вони вважають свою природну «доброту» стандартом, якого мають досягти ті, хто шукає істину. Якби хтось назвав їх пихатими, хитрими, лихими, вони б не стали відкрито сперечатися, а поставилися б до цього смиренно, з терпінням і прийняттям. Але в глибині душі вони б не сприйняли таких слів серйозно, а стали б чинити опір: «Я пихатий? Якщо я пихатий, то на землі немає жодної доброї людини! Якщо я хитрий, то ніхто на світі не чесний! Якщо я лихий, то на світі немає жодної порядної людини! Чи легко в наш час знайти таку добру людину, як я? Ні, це неможливо!». Їх не годиться називати хитрими чи пихатими, не годиться говорити, що вони не люблять істину, і точно не годиться казати, що вони невіруючі, бо тоді вони просто грюкнуть по столу й засперечаються: «Значить, я невіруючий, кажеш? Якщо я не можу спастися, то й ніхто з вас не може!». Хтось, можливо, викриє їх такими словами: «Ти не приймаєш істини. Коли люди вказують на твої проблеми, ти виглядаєш доволі смиренним і терплячим, але в глибині душі ти чиниш справжній опір. Те, що ти проповідуєш, коли спілкуєшся з людьми про істину, правильне, але факт залишається фактом: ти не приймаєш жодного Божого слова, яке викриває й судить сутність розбещеного характеру людини. Ти опираєшся цим словам, і вони тобі відразливі. У тебе порочний характер». Якщо назвати таких людей «порочними», вони просто не зможуть цього прийняти: «Хіба я порочний? Якби я був порочним, я б давно розтоптав вас усіх! Якби я був порочним, я б уже всіх вас знищив!». Вони не можуть правильно зрозуміти нічого з того, що ви в них викриваєте та про що з ними спілкуєтеся. Що означає правильно щось розуміти? Це означає, що які б проблеми інші люди в тобі не виявляли, ти зіставляєш їх із Божими словами та перевіряєш, чи справді у твоїх намірах і думках були якісь помилки, і скільки б проблем у тобі не виявилося, ти ставишся до них усіх із прийняттям і покірністю. Саме так людина може по-справжньому пізнати свої проблеми. Не можна пізнати свій розбещений характер за власними уявленнями й фантазіями: це потрібно робити на основі Божих слів. Отже, що є передумовою для самопізнання? Потрібно визнати той факт, що сатана обдурив і розбестив людство та що всі люди мають розбещені характери. Тільки прийнявши цей факт, ви зможете поміркувати над собою відповідно до одкровення Божих слів і в процесі цих розмірковувань поступово розкрити свої проблеми. Непомітно для тебе твої проблеми потроху випливатимуть на поверхню, і тоді ти ясно зрозумієш, у чому полягає твій розбещений характер. І на цьому фундаменті ти зможеш здобути знання про те, що ти за людина та яка твоя сутність. Так ти досягнеш прийняття всього, що Бог говорить і відкриває, а потім знайдеш у Божих словах шлях практики, який Він проклав для людини, і станеш практикувати й жити згідно з Його словами. Ось що значить шукати істину. Але чи такі нібито смиренні, терплячі люди приймають Божі слова саме так? Ні: вони можуть заявляти, ніби визнають, що Божі слова є істиною та що всі Його слова, які викривають розбещене людство, є фактами, але якщо ви попросите їх пізнати власний розбещений характер, вони цього не приймуть і не визнають. Вони вважають, що це їх ніяк не стосується. Причина в тому, що вони вважають себе гідними та порядними – праведними, людьми честі. Якщо людина праведна, чи означає це, що вона володіє істиною? Бути праведною людиною – це лише позитивний прояв людської сутності; він не представляє істину. Отже, якщо ти просто маєш якусь одну рису нормальної людської сутності, це не означає, що тобі вже не потрібно шукати істину, що ти її вже здобув і тим більше що ти людина, яку любить Бог. Хіба це не так? (Так.) Ці так звані «люди честі» вважають, що в їхніх характерах немає пихи, хитрощів, нудоти від істини та, звісно, нічого лихого й порочного. Вони думають, що в них немає жодного із цих розбещених характерів, бо вони люди честі, вони від природи праведні й добрі, інші завжди їх ображають, і хоча вони нетямущі та мають низький духовний рівень, але вони чесні. Ця «чесність» – не справжня чесність, а нехитрість, боязкість і невігластво. Хіба такі люди – не великі дурні? Усі вважають їх добрими людьми. Чи правильний цей погляд? Чи мають розбещені характери ті, кого люди вважають добрими? Відповідь – «так», це безсумнівно. Хіба безхитрісні люди не брешуть? Хіба вони не обманюють інших і не маскуються? Хіба вони не егоїстичні? Не жадібні? Хіба вони не прагнуть до високих посад? Хіба вони вільні від усіх надмірних бажань? Звісно, що ні. Єдина причина, чому вони не чинили лихого, полягає в тому, що їм бракувало нагоди. І вони цим пишаються: вони гордо називають себе людьми честі та вважають, що не мають розбещеного характеру. Тож якби хтось указав на якийсь їхній розбещений характер, вилив або стан, вони стали б це спростовувати: «Це не про мене! Я не такий, я так не чиню й не думаю. Ви мене неправильно зрозуміли. Ви всі бачите, що я безхитрісний, що я дурний і боязкий, тому ви мене ображаєте». Що ж це за люди, які так огризаються? Якби хтось насмілився роздратувати таку людину, вона б переслідувала його вічно. Вона б постійно про це говорила та чіплялася до свого «кривдника», і він би ніяк не зміг її позбутися. Такі нерозважливі, невпинно дратівливі люди все одно думають, що вони шукачі істини, що вони безхитрісні, нетямущі люди, які не мають розбещених характерів. Часто вони навіть кажуть: «Може, я й невіглас, але я безхитрісний – я чесна людина, і Бог мене любить!». Для них це щось таке, від чого можна отримати вигоду. Хіба це не трішечки безсоромно? Ти кажеш, що Бог тебе любить. Справді? Ти маєш підстави так говорити? Чи працює в тобі Святий Дух? Чи казав Бог, що Він тебе вдосконалить? Чи планує Бог тебе використовувати? Якщо Бог не казав тобі всього цього, ти не можеш стверджувати, що Він тебе любить: ти можеш лише говорити, що Він тебе жаліє, а це вже дуже добре. Якщо ти кажеш, що Бог тебе любить, то це лише твоє особисте розуміння; це не доводить, що Бог справді тебе любить. Чи став би Бог любити людину, яка не шукає істини? Чи став би Бог любити невігласа й боягуза? Бог жаліє невігласів і боягузів, це правда. Бог любить тих, хто по-справжньому чесний, хто шукає істину, може практикувати істину та підкорятися Йому, звеличувати Його та свідчити про Нього, зважати на Його волю та щиро Його любити. Бог любить лише тих, хто може справді повністю присвячувати себе Йому та вірно виконувати свої обов’язки; Бог любить лише тих, хто вміє приймати істину, обтинання й розбір. Хто не приймає істини, обтинання й розбору, до того Бог має огиду й відкидає його. Якщо тебе нудить від істини й ти чиниш опір усім словам, які говорить Бог, то й Бога від тебе нудитиме, і він тебе зневажатиме. Якщо ти завжди думаєш про себе як про добру людину, як про когось жалюгідного, простого й безхитрісного, але не шукаєш істини, то чи стане Бог тебе любити? Це неможливо; у Його словах немає для цього жодної підстави. Бог не дивиться на те, чи ти безхитрісний, і Його не цікавить, з якою людською сутністю чи духовним рівнем ти народився; Він дивиться на те, як ти реагуєш на Його слова: приймаєш їх чи ігноруєш, підкоряєшся чи опираєшся. Він дивиться на те, чи впливають Його слова на тебе й чи дають у тобі результати, чи можеш ти дати істинне свідчення про численні сказані Ним слова. Якщо твій досвід зрештою зводиться до такого: «Я безхитрісний, я боязкий, кожен зустрічний мене ображає, і всі дивляться на мене зверхньо», – то Бог скаже, що це не свідчення. Якщо ти додаси: «Я чесна, але нетямуща людина, про яку говорить Бог», – то Бог скаже, що ти сповнений брехні та що у твоїх устах немає жодного слова правди. Якщо, коли Бог ставить до тебе вимоги, ти не тільки взагалі не слухаєшся, але й намагаєшся полемізувати з Богом і виправдовувати себе, кажучи: «Я страждав і платив ціну, і я люблю Бога», – це не годиться. Чи шукаєш ти істину? Де твоє справжнє досвідне свідчення? Як проявляється твоя любов до Бога? Ти нікого не переконаєш, якщо не зможеш надати докази. Ти кажеш: «Я людина честі й чиню порядно. Я не займаюся блудом і дію за всіма правилами. Я поводжуся добре. Я не п’ю, не розпусничаю, не граю в азартні ігри. Я не спричиняю в Божому домі порушень і переривань, не сію розбрату, терплю страждання й тяжко працюю. Хіба це не ознаки того, що я шукаю істину? Я вже шукаю істину». І Бог скаже: а ти подолав свій розбещений характер? Де твоє свідчення про пошук істини? Чи можеш ти отримати схвалення й захоплення Божих обранців? Якщо ти не можеш скласти ніякого досвідного свідчення, але кажеш, що ти чесна людина, яка любить Бога, тоді ти той, хто баламутить інших неправдивими словами, – ти нерозважливий диявол-сатана, і ти заслуговуєш на прокляття. Тобі залишається тільки бути засудженим і вигнаним Богом.

Деякі люди, виконуючи свої обов’язки, часто діють свавільно й необачно. Вони надзвичайно примхливі: коли вони щасливі, то виконують якусь дрібку своїх обов’язків, а коли ні, то дуються й кажуть: «У мене сьогодні поганий настрій. Я нічого не їстиму й не виконуватиму свій обов’язок». Тоді іншим доводиться вмовляти їх і казати: «Так не піде. Не можна бути таким примхливим». Що ж такі люди зазвичай на це відповідають? «Я знаю, що так не можна, але я виріс у багатій, привілейованій родині. Бабусі, дідусі й тітки мене балували, а батьки тим більше. Я був їхнім улюбленцем, зіницею ока, і вони балували мене й у всьому мені потурали. Від такого виховання в мене сформувалася ця примхлива вдача, тож коли я виконую обов’язок у Божому домі, то ні з ким нічого не обговорюю, не шукаю істини й не підкоряюся Богові. Хіба я в цьому винен?» Чи правильне їхнє розуміння? Чи це позиція пошуку істини? (Ні.) Коли хтось згадує про якийсь їхній незначний недолік, як-от що під час трапези вони вибирають найкращі шматки їжі, що вони дбають лише про себе, а про інших не думають, то ці люди кажуть: «Я такий із дитинства. Я до цього звик. Я ніколи не думав про інших людей. Я завжди жив привілейованим життям із батьками, які мене обожнюють, і бабусями й дідусями, які мене люблять без міри. Я – зіниця ока всієї своєї сім’ї». Це ж купа нісенітниць і брехні. Хіба це не трошки безсоромно й нахабно? Якщо твої батьки люблять тебе без міри, хіба це означає, що всі інші теж повинні? Якщо твої родичі тебе обожнюють і люблять без міри, хіба це дає тобі підстави діяти в Божому домі необачно та свавільно? Чи це поважна причина? Чи це правильне ставлення до свого розбещеного характеру? Чи це позиція пошуку істини? (Ні.) Коли з такими людьми щось трапляється, коли в них виникає якась проблема, пов’язана з їхнім життям або розбещеним характером, вони шукають об’єктивних виправдань, щоб відповісти за неї, пояснити її, виправдати її. Вони ніколи не шукають істини, не моляться Богу, не приходять до Бога, щоб поміркувати над собою. Чи можна пізнати власні проблеми й розбещеність без розмірковувань над собою? (Ні.) А чи можна покаятися, не знаючи своєї розбещеності? (Ні.) Якщо людина не може покаятися, то в якому стані вона постійно перебуватиме? Хіба не в стані прощення самого себе? Хіба не в стані того, що, мовляв, хоча вона й виплеснула свою розбещеність, але ж не накоїла зла й не порушила адміністративних постанов – що її вчинок хоч і не відповідав принципам істини, але був ненавмисним, і його можна пробачити? (Так.) Що ж, хіба таким має бути стан людини, яка шукає істину? (Ні.) Якщо людина ніколи не кається по-справжньому й постійно живе в такому стані, чи зможе вона виправитися? Ні, ніколи не зможе. А якщо людина не виправиться, вона не зможе по-справжньому відкинути своє зло. Що означає бути нездатним по-справжньому відкинути своє зло? Це означає, що людина не може по-справжньому практикувати істину та входити в її реальність. Це очевидний результат. Якщо ти не можеш ні відкинути своє зло, ні практикувати істину та входити в її реальність, але хочеш отримати роботу Святого Духа, Боже освітлення та прозріння, хочеш, щоб Бог змінив Свою думку про тебе, простив твої переступи та виправив твою розбещеність, чи буде це можливо? (Ні.) Якщо це неможливо, то чи може твоя віра в Бога привести до твого спасіння? (Ні.) Якщо людина живе в стані прощення самого себе й милування собою, вона дуже далека від того, щоб шукати істину. Те, чим вона займається, на що дивиться, що слухає, через які справи метушиться, може якось стосуватися віри в Бога, але воно не матиме нічого спільного ні з пошуком істини, ні з її практикуванням. Такий результат очевидний. А оскільки всі ці речі не пов’язано ні з пошуком, ні з практикуванням істини, ця людина не поміркує над собою й не матиме знання про себе. Вона не знатиме, наскільки вона була розбещена та як практикувати покаяння, тому ймовірність того, що вона досягне справжнього покаяння чи змусить Бога змінити Свою думку про неї, є ще меншою. Якщо ти живеш у такому стані й хочеш, щоб Бог переглянув Свою думку про тебе, простив або схвалив тебе, це буде дійсно важко. Що тут значить слово «схвалив»? Воно значить, що Бог визнає, схвалює й пам’ятає те, що ти робиш. Якщо ти не можеш здобути нічого із цього, то це свідчить, що ти не шукаєш істини в тому, що робиш, у своїх зусиллях, виливах і поведінці. Неважливо, що ти думаєш: навіть якщо ти певною мірою здатен добре поводитися, ця поведінка лише свідчить про те, що у твоїй людській сутності є дещиця совісті й розуму. Але ця добра поведінка – не прояв пошуку істини, бо твоя відправна точка, наміри й мотиви не стосуються пошуку істини. Які в Мене підстави так стверджувати? Підстави такі: жодна з твоїх думок, дій і вчинків не є пошуком істини та не має нічого спільного з істиною. Якщо все, що людина робить, не має на меті здобути Боже схвалення й визнання, то ніщо з того, що вона робить, не зможе здобути в Бога ні схвалення, ні визнання, і очевидно, що таку поведінку та практики можна назвати лише доброю людською поведінкою. Така поведінка – не ознака того, що людина практикує істину, і, звісно, не ознака того, що людина її шукає. Особливо примхливі люди, які часто поводяться необачно та свавільно, не приймають ні суду й кари Божих слів, ні обтинання й розбору. Вони також часто знаходять відмовки, чому вони не шукають істину та не здатні змиритися з обтинанням і розбором. Який це характер? Очевидно, що це характер нудоти від істини – характер сатани. Людина наділена сатанинською природою та характером, тому, без сумніву, люди – від сатани. Вони дияволи, породження сатани та нащадки великого червоного дракона. Деякі люди здатні визнати, що вони дияволи, сатани та нащадки великого червоного дракона, і вони дуже красиво говорять про своє самопізнання. Але коли вони виявляють розбещений характер і хтось їх викриває, розбирається з ними й обтинає їх, вони всіма силами намагаються виправдатися та зовсім не приймають істини. У чому тут проблема? У тому, що це повністю викриває таких людей. Вони так красиво говорять про пізнання себе – то чому ж тоді вони не можуть прийняти істину, коли їх обтинають і розбираються з ними? Тут є певна проблема. Хіба такі речі не досить поширені? Чи легко їх розпізнати? Насправді так. Досить багато людей, говорячи про пізнання себе, визнає, що вони дияволи й сатани, але після цього не кається й не змінюється. Тож яке те самопізнання, про яке вони говорять: істинне чи неправдиве? Вони щиро знають себе чи просто морочать іншим голову, щоб їх обдурити? Відповідь напрошується сама собою. Отже, щоб зрозуміти, чи має людина справжнє знання про себе, потрібно не просто слухати, як вона про це говорить: слід дивитися, як вона ставиться до обтинання й розбору та чи може вона приймати істину. Це найголовніше. Той, хто не приймає обтинання й розбору, має сутність неприйняття істини й відмови від її прийняття, а його характер нудить від істини. Це не підлягає сумніву. Деякі люди не дають іншим розбиратися з ними, скільки б розбещеності вони не виявляли: нікому не дозволено обтинати їх і розбиратися з ними. Самі такі люди мають право говорити про власне самопізнання як їм заманеться, але якщо хтось інший викриває їх, критикує чи розбирається з ними, вони цього не приймають незалежно від того, наскільки чужі слова об’єктивні й відповідають фактам. Який би вилив їхнього розбещеного характеру не викривала інша людина, вони будуть украй вороже налаштовані та постійно знаходитимуть вигадані виправдання без найменшої дрібки справжньої покірності. Якщо такі люди не шукатимуть істини, то буде біда. У церкві вони недоторканні й бездоганні. Коли про них говорять щось добре, то вони радіють, а коли їм указують на погане, то зляться. Якщо хтось викриє таку людину словами: «Ти добра людина, але дуже примхлива. Ти завжди поводишся свавільно й необачно. Тобі потрібно прийняти обтинання й розбір. Хіба для тебе не було б краще позбутися цих недоліків і розбещених характерів?» – у відповідь така людина скаже: «Я не зробив нічого лихого. Я не згрішив. Чому ти зі мною розбираєшся? Удома мене з дитинства безмірно любили і батьки, і дідусі з бабусями. Я їхній улюбленець, зіниця їхнього ока. А тут, у Божому домі, мене взагалі ніхто так не любить – тут нерадісно жити! Ви постійно чіпляєтеся до якихось моїх недоліків і намагаєтеся зі мною розібратися. Як мені так жити?». У чому тут проблема? Людина з ясним поглядом одразу бачить, що такі люди розпещені батьками та родиною, і навіть зараз вони не вміють правильно триматись і жити самостійно. Твоя сім’я обожнювала тебе, як ідола, а ти не знаєш свого місця в усесвіті. У тобі розвинулися пороки пихи, самовдоволення та крайньої примхливості, про які ти не знаєш і не вмієш розмірковувати. Ти віриш у Бога, але не слухаєш Його слів і не практикуєш істину. Чи можеш ти з такою вірою в Бога здобути істину? Чи можеш увійти в її реальність? Чи можеш утілювати в життя справжню подобу людини? Безумовно, що ні. Будучи віруючою в Бога людиною, ти мусиш принаймні прийняти істину й пізнати себе. Тільки так ти зможеш змінитися. Якщо ж у своїй вірі ти завжди покладаєшся на свої уявлення й фантазії, якщо замість пошуку істини шукаєш лише спокою та щастя, якщо ти не здатний на справжнє покаяння, а характер твого життя не змінюється, то твоя віра в Бога не має ніякого сенсу. Будучи віруючою в Бога людиною, ти мусиш розуміти істину. Ти мусиш докладати зусиль до пізнання себе. Що б із тобою не трапилося, ти мусиш шукати істину, і ти повинен долати всі розбещені характери, які з тебе виплескуються, спілкуючись про істину згідно з Божими словами. Якщо хтось укаже тобі на твій розбещений характер або ти сам візьмеш на себе ініціативу дослідити його, то якщо ти зможеш свідомо зіставити його з Божими словами, проаналізувати, дослідити й пізнати себе, а потім розв’язати свою проблему та попрактикувати покаяння, ти будеш здатний жити по-людськи. Хто вірить у Бога, той мусить приймати істину. Якщо ти постійно насолоджуєшся відчуттям того, що сім’я безмірно тебе любить, якщо тобі приємно завжди бути зіницею їхнього ока, їхнім улюбленцем, то що ти зможеш здобути? Якою б зіницею ока й улюбленцем своєї сім’ї ти не був, ти нікчема, якщо ти не маєш реальності істини. Віра в Бога має цінність лише тоді, коли ти шукаєш істину. Коли ти зрозумієш істину, то знатимеш, як правильно триматись і як жити, щоб відчувати справжнє щастя й бути людиною, що догоджає Богові. Ні сімейне оточення, ні особисті сильні сторони, заслуги чи дари не можуть замінити тобі реальність істини, і ніщо із цього не може служити тобі виправданням для того, щоб не шукати істини. Здобуття істини – це єдине, що може принести людям справжнє щастя, дати їм змогу жити значущим життям і подарувати їм прекрасне місце призначення. Факти саме такі.

Деякі люди, ставши в церкві керівниками чи працівниками, вважають, що досягли успіху та їм нарешті випав шанс показати себе. Задоволені собою, вони починають використовувати свої сильні сторони; вони дають волю своїм амбіціям і демонструють усі свої здібності. Ці люди витончені й освічені, мають організаторські здібності, уміють триматись і поводитися як керівники. Вони були найкращими у своєму класі, очолювали учнівську раду в школі, були менеджерами чи президентами компаній, у яких працювали, а коли почали вірити в Бога та прийшли в Його дім, їх обрали керівниками, тож такі люди думають: «Небо ніколи мене не підводить. Такій здібній людині, як я, було б важко залишатись у тіні. Щойно залишивши посаду президента компанії, я прийшов до Божого дому й узяв на себе роль керівника. Я не зміг би бути звичайною людиною, навіть якби постарався. Це Бог мене возвеличив, це те, що Він для мене влаштував, тож я цьому підкорюся». Ставши керівниками, такі люди ставлять собі на службу свій досвід, знання, організаторські здібності та стиль керівництва. Вони вважають себе здібними та сміливими, по-справжньому вправними й талановитими особистостями. Але шкода, що тут є проблема. Ці вправні, талановиті керівники, які народилися з лідерськими здібностями, – що вони найкраще роблять у церкві? Створюють незалежне царство, привласнюють собі всю владу й домінують в обговореннях. Ставши керівниками, вони займаються самою лише роботою, метушаться, терплять тяготи й платять ціну заради власного престижу та статусу. Їх більше нічого не цікавить. Вони вірять, що їхня зайнятість і робота відповідають Божій волі, що в них немає розбещеного характеру, що вони завжди потрібні церкві, братам і сестрам. Вони вважають, що без них не виконувалася б ніяка робота, що вони можуть усе взяти на себе й монополізувати владу. І вони добре вміють створювати своє незалежне царство. Вони здатні на всілякі винахідливі, новаторські речі, вони вкрай вправно поводяться як чиновники та щось із себе вдають, і вони добре наловчилися звисока повчати інших. Є лише одна важлива річ, яку вони робити не можуть: ставши керівниками, вони більше не здатні говорити з іншими від щирого серця, пізнавати себе, помічати власну розбещеність, прислухатися до пропозицій братів і сестер. Якщо під час робочих обговорень хтось запропонує якісь інші ідеї, ці керівники не тільки відкинуть їх, але й виправдають свою відмову такими словами: «Ви не продумали цю пропозицію як слід. Я керівник церкви – якщо я зроблю так, як ви кажете, і все піде як треба, то ще добре, але якщо трапиться щось погане, мені доведеться відповідати за це самому. Отже, більшу частину часу ви можете висловлювати свої думки, – ми можемо дотримуватися цієї формальності, – але кінець кінцем тільки я один маю вибирати й вирішувати, як усе робити». Із часом більшість братів і сестер перестане брати участь в обговореннях і спілкуванні про роботу, а такий керівник не потурбується про те, щоб спілкуватися з ними про якісь проблеми в роботі. Він і надалі судитиме та прийматиме рішення, не кажучи нікому ні слова, і він і надалі буде повен своїх виправдань. Такі керівники вважають: «Церква – це церква керівника: керівник прокладає курс. Саме керівник має вирішальне слово щодо того, у якому напрямку та яким шляхом слід іти братам і сестрам». Природно, що далі ці керівники беруть під свій контроль входження братів і сестер у життя, шлях, яким ті йдуть, і напрямок їхнього пошуку. Ставши «капітанами», такі керівники монополізують владу та створюють незалежне царство. Їхні дії непрозорі, і, самі того не усвідомлюючи, такі керівники придушують кількох людей і виключають певних братів і сестер, які шукають істину та здатні до розуміння. При цьому такі керівники все одно думають, що цим вони захищають роботу церкви й інтереси Божих обранців. На все, що вони роблять, у них є такі точні аргументи, така кількість виправдань і відмовок – і що з того зрештою виходить? Усе, що вони роблять, спрямовано на захист їхнього статусу й монополії на владу. Вони приносять у Божий дім принципи, способи та засоби дій із мирського суспільства та сімейного життя й думають, що так захищають інтереси Божого дому. При цьому вони ніколи не знають себе й не розмірковують над собою. Навіть якби хтось указав їм на те, що вони порушують принципи істини, навіть якби їх настигло Боже просвітління, дисциплінування та виправлення, вони б цього не усвідомили. У чому тут полягає проблема? Відколи вони зайняли посаду керівника, вони ставляться до свого обов’язку як до кар’єри, і саме це прирікає їх іти шляхом антихристів і робить нездатними шукати істину. І все ж, роблячи цю «кар’єру», вони вважають, ніби все, що вони роблять, є пошуком істини. Як вони бачать пошук істини? Вони оберігають власний статус і владу, прикриваючись захистом інтересів братів і сестер та Божого дому, і вважають, що це прояв їхнього пошуку істини. Вони геть нічого не знають про розбещений характер, який у них проявляється та виплескується з них, коли вони перебувають на цій посаді. Навіть якщо в них іноді з’являється слабке відчуття, що це розбещений характер, що він гидкий Богові, що це порочний, непоступливий характер, вони швидко змінюють свою думку, гадаючи собі: «Так не піде. Я керівник, і я мушу мати гідність керівника. Я не можу дозволити братам і сестрам бачити, як я виплескую розбещений характер». Отже, вони хоч і розуміють, що виплеснули багато розбещеності, що для збереження свого статусу й авторитету зробили багато такого, що суперечить принципам, але коли хтось викриває таких керівників, вони вдаються до софістики або намагаються перешкодити викриттю, щоб про нього ніхто не дізнався. Щойно здобувши владу та статус, вони ставлять себе у священне й недоторканне становище, вважаючи, що вони великі, правильні, бездоганні та стоять поза всякими сумнівами. І, зайнявши таку позицію, вони постійно чинять опір і відкидають усі незгодні голоси, усі пропозиції та поради, які могли б бути корисними для роботи церкви та входження братів і сестер у життя. Як такі керівники виправдовуються за те, що не шукають істини? Вони кажуть: «Я маю статус, я людина зі становищем – це означає, що я маю гідність, що я священний і недоторканний». Якщо вони придумують такі доводи й відмовки, то чи можуть вони шукати істину? (Ні.) Не можуть. Вони завжди говорять і діють із висоти свого становища, тішачись атрибутами свого статусу. Такими діями вони розпалюють під собою вогонь і роблять своє викриття необхідним. Хіба такі люди не жалюгідні? Вони жалюгідні, огидні, бридкі – вони відразливі! Будучи керівниками, вони вбираються в образ святого. Святий, великий, славний, правильний – що це за титули? Це кайдани, і той, хто їх одягає, уже не може шукати істини. Якщо хтось одягає ці кайдани, це означає, що він більше не має нічого спільного з пошуком істини. Яка головна причина того, що ці люди не шукають істини? Насправді причина в тому, що вони обмежені статусом. Вони постійно думають: «Я керівник. Я тут головний. Я людина, яка має статус і становище. Я гідна людина. У мене не може бути пихатого чи лихого характеру. Я не можу відкритись і поспілкуватися про свій розбещений характер: я мушу оберігати свою гідність і престиж. Я мушу робити так, щоб люди рівнялися на мене й шанували мене». Такі керівники завжди обмежені цими речами, тому вони не можуть ні відкритися, ні поміркувати над собою й пізнати себе. Це руйнує їхнє життя. Чи відповідають істині їхні погляди та спосіб мислення? Цілком очевидно, що ні. А поведінка, яку вони зазвичай демонструють, виконуючи свої обов’язки: пиха, самовдоволення, удавання, обман, звичка діяти так, наче вони самі собі закон, тощо – чи є ці практики пошуком істини? (Ні.) Цілком очевидно, що ніяка така поведінка не є пошуком істини. А яке виправдання чи причину вони називають для того, щоб не шукати істину? (Вони вважають, що керівники – це люди зі статусом і гідністю, і навіть якщо в них розбещений характер, його не можна викривати.) Хіба така точка зору не абсурдна? Якщо людина визнає, що має розбещений характер, але не допускає, щоб його хтось викрив, то чи приймає вона істину? Якщо ти, керівник, не можеш прийняти істину, то як ти переживатимеш Божу роботу? Як вичиститься твоя розбещеність? А якщо твою розбещеність не можна вичистити й ти продовжуєш жити за своїм розбещеним характером, тоді ти керівник, який не може виконувати практичну роботу: ти неправдивий керівник. Будучи керівником, ти справді маєш статус, але це просто значить, що ти виконуєш іншу роботу, інший обов’язок: це не означає, що ти став людиною зі становищем. Те, що ти здобув цей статус і виконуєш інші обов’язки, не робить тебе ні гіднішим за інших, ні людиною з високим становищем. Якщо якісь люди справді так думають, хіба вони не безсоромні? (Так.) Як можна сказати це простіше? Вони нахабні й зухвалі, чи не так? Коли вони не керівники, то ставляться до людей щиро; вони здатні відкриватися про свої виливи розбещеності й аналізувати свої розбещені характери. Щойно обійнявши посаду керівника, такі люди стають зовсім іншими. Чому Я кажу, що вони стають іншими? Тому що вони надягають маску, а справжня людина залишається за нею. Та маска не виявляє жодних почуттів: ні плачу, ні сміху, ні задоволення, ні злості, ні смутку, ні радості, ніяких емоцій і бажань – і, звісно, ніякого розбещеного характеру. Вираз і стан цієї маски завжди залишаються незмінними, тоді як усі свої справжні стани, особисті думки й ідеї керівник тримає прихованими за маскою, де їх ніхто не може побачити. Деякі керівники та працівники постійно думають, що мають становище та статус. Вони дико бояться, що втратять гідність, якщо хтось обтинатиме їх і розбиратиметься з ними, тому вони не приймають істини. Вони користуються своїм статусом і владою, щоб говорити солодкі неправдиві слова та приховувати свій розбещений характер. При цьому вони помилково вважають, що завдяки своєму статусу вони видатніші та святіші за інших, а тому їм не потрібно шукати істину: мовляв, пошуки істини – це для інших. Такий спосіб мислення помилковий, а також дещо безсоромний і безглуздий. Ось як поводяться такі люди. Із сутності поведінки таких людей ясно, що вони шукають не істини, а статусу та престижу. Своєю роботою вони оберігають власний статус і владу, обманюючи себе думкою, що шукають істину. Точно як Павло, вони часто підбивають підсумки виконаної роботи й обов’язків, завдань, зроблених під час церковної роботи, і досягнень, здобутих під час роботи для Божого дому. Вони часто ведуть облік таких речей, як колись сказав Павло: «Я змагався добрим змагом, свій біг закінчив, віру зберіг. Наостанку мені призначається вінок праведности» (2 Тимофію 4:7–8). Під цим він мав на увазі, що після того, як він закінчив свій біг і добре позмагався, настав час підрахувати, наскільки великий у нього шанс на спасіння, наскільки великими були його внески, наскільки великою буде його нагорода, і попросити Бога нагородити його за ці внески. Він мав на увазі, що не вважатиме Бога праведним Богом, якщо Він не нагородить його вінком, що тоді Павло відмовиться підкоритись і навіть поскаржиться на Божу неправедність. Чи шукає істини така людина з таким способом мислення та характером? Чи справді вона підкоряється Богові? Чи може вона віддатися Божим улаштуванням? Хіба це не ясно з першого погляду? Такі люди думають, що їхній біг і змагання – це пошук істини, але вони зовсім не шукають істини й не володіють проявами справжнього пошуку істини. Отже, вони не ті, хто шукає істину.

Яку з людських проблем насамперед щойно викрило наше спілкування? Зокрема, який із розбещених людських характерів воно викрило в першу чергу? Базовий характер – це те, що людина пересичена істиною та відмовляється її приймати; це один дуже конкретний тип поведінки. Інший основний тип – це те, що є в сутності характеру кожної людини: непоступливість. Вона теж проявляється досить конкретно й очевидно, чи не так? (Так.) Це і є два основні способи, у які проявляється й виплескується розбещений характер людини. Ця конкретна поведінка, ці конкретні погляди, ставлення тощо правдиво й точно ілюструють, що в розбещеному характері людини є елемент пересичення істиною. Звісно, ще помітнішими в людському характері є прояви непоступливості: що б не говорив Бог, які б розбещені характери людини не викривалися в ході Божої роботи, люди вперто відмовляються це визнавати й чинять опір. Крім очевидного опору та презирливого відкидання, є, звісно, й інший тип поведінки, коли люди не переймаються Божою роботою, ніби вона ніяк їх не стосується. Що означає не перейматися Богом? Це коли людина каже: «Говори що хочеш – мене це не стосується. Ніякий Твій суд і викриття жодним чином мене не стосуються. Я їх не приймаю й не визнаю». Чи можна назвати таку позицію «непоступливою»? (Так.) Це прояв непоступливості. Такі люди кажуть: «Я живу так, як мені подобається, так, як мені зручно та радісно. А поведінка, про яку Ти говориш: пиха, підступи, пересиченість істиною, зло, порочність тощо, – навіть якщо вони в мене є, то що з того? Я не стану їх ні досліджувати, ні пізнавати, ні приймати. Ось так я вірю в Бога, і що Ти із цим зробиш?». Це позиція непоступливості. Коли люди не переймаються Божими словами, не прислухаються до них, тобто завжди ігнорують Бога, що б Він не говорив і в якій би саме формі не були Його слова: чи нагадувань, чи застережень, чи закликів, – і не зважають на Бога, яку б манеру мовлення Він не використовував, якими б не були джерело та цілі Його промови, – тоді їхня позиція є непоступливою. Це означає, що вони не прислухаються до нагальної Божої волі й тим більше до Його щирого, доброзичливого бажання спасти людину. Що б не робив Бог, люди не мають у серці готовності до співпраці й не бажають прагнути до істини. Навіть якщо вони визнають, що Божий суд і одкровення повністю відповідають фактам, у їхніх серцях немає каяття, і вони продовжують вірити так само, як і раніше. Кінець кінцем, почувши багато проповідей, вони кажуть те саме: «В усякому разі, я істинно віруючий, моя людська сутність не погана, я не став би свідомо коїти лихо, я здатен зрікатися всіляких речей, я можу приймати тяготи, і я готовий платити ціну за свою віру. Бог мене не покине». Хіба це не схоже на те, як Павло сказав: «Я змагався добрим змагом, свій біг закінчив, віру зберіг. Наостанку мені призначається вінок праведности»? Ось таке ставлення буває в людей. Який характер стоїть за таким ставленням? Непоступливість. Чи важко змінити непоступливий характер? Чи є для цього якийсь шлях? Найпростіший, найпряміший спосіб – це змінити своє ставлення до Божих слів і до Самого Бога. Як можна змінити ці речі? Проаналізувавши й пізнавши стани та способи мислення, які породжує твоє непоступливе ставлення, і подивившись, які з твоїх учинків і слів, поглядів і намірів, за які ти чіпляєшся, та навіть конкретних думок та ідей, які ти виплескуєш, перебувають під владою твого непоступливого характеру. Досліди й подолай цю поведінку, виливи та стани одне за одним, а потім виправ їх: щойно ти щось дослідив і виявив, поквапся це виправити. Наприклад, ми щойно говорили про те, як деякі люди діють відповідно до своїх уподобань і настрою: це примхливість. Характер примхливості несе в собі рису нудоти від істини. Якщо ти усвідомлюєш, що ти саме така людина з таким розбещеним характером, але не розмірковуєш над собою, не шукаєш істини, щоб розв’язати цю проблему, а вперто вважаєш, що в тебе все гаразд, то це непоступливість. Після цієї проповіді ти можеш раптом усвідомити: «Я ж говорив такі речі, і в мене є такі погляди. Мій характер такий, що мене нудить від істини. Якщо це так, то я візьмуся за подолання цього характеру». Як же тобі слід братися за його подолання? Почни з того, що відкинь своє почуття вищості, свою примхливість і свавілля; незалежно від того, у доброму ти настрої чи поганому, дивися на Божі вимоги. Якщо ти зможеш зректися плоті та практикувати згідно з Божими вимогами, як Він подивиться на тебе? Якщо ти справді зможеш почати долати цю розбещену поведінку, це ознака того, що ти позитивно й ініціативно співпрацюєш із Божою роботою. Ти свідомо зрікатимешся того характеру, який нудить від істини, долатимеш його та водночас долатимеш і свій непоступливий характер. Коли ти подолаєш обидва ці розбещені характери, то зможеш слухатися Бога й догоджати Йому, і це буде Йому до вподоби. Якщо ви зрозуміли зміст цього спілкування та практикуватимете таке зречення плоті, Я буду дуже задоволений. Це означатиме, що Я недаремно говорив ці слова.

Непоступливість – це проблема розбещеного характеру; це щось у природі самої людини, і подолати це нелегко. Коли в людини непоступливий характер, це проявляється переважно як схильність наводити виправдання й надумані аргументи, настійно дотримуватися власних думок і з натугою сприймати нове. Бувають випадки, коли люди знають, що їхні думки неправильні, але заради свого марнославства й гордості вперто тримаються за них до кінця. Такий непоступливий характер важко змінити, навіть якщо людина його усвідомлює. Щоб розв’язати проблему непоступливості, треба знати людську пиху, підступність, порочність, нудоту від істини й інші подібні характери. Коли людина знає власну пиху, підступність, порочність і те, що її нудить від істини та вона не готова зректися плоті, хоч і бажає практикувати істину; коли вона знає, що завжди знаходить для своїх труднощів виправдання й пояснення, хоч і бажає слухатися Бога, тоді їй буде легко визнати, що в неї проблема з непоступливістю. Щоб розв’язати цю проблему, для початку потрібно мати звичайну людську розсудливість і навчитися слухати Божі слова. Якщо ти хочеш бути Божою вівцею, то мусиш навчитися слухати Його слова. Як же тобі їх слухати? Шукаючи серед проблем, які Бог розкриває у Своїх словах, ті, що стосуються тебе. Якщо ти знайдеш таку проблему, то мусиш її прийняти; не можна вважати, нібито це проблема інших, кожної людини чи всього людства, а тебе вона ніяк не стосується. Для тебе було б неправильно мати таке переконання. Тобі потрібно на основі одкровення Божих слів поміркувати про те, чи немає в тебе розбещених характерів або помилкових поглядів, які викриває Бог. Наприклад, коли ти чуєш Божі слова, які викривають прояви пихатого характеру, що виплескується з когось, тобі слід подумати: «Чи бувають у мене прояви пихи? Я розбещена людина, тому в мене мають бути деякі із цих проявів; мені слід поміркувати, коли саме таке буває. Люди кажуть, що я пихатий і завжди поводжуся зверхньо, що мої слова обмежують інших людей. Чи справді це мій характер?». Завдяки розмірковуванням ти зрештою зрозумієш, що Боже одкровення абсолютно правильне: ти – пихата людина. А оскільки одкровення Божих слів абсолютно правильне й ідеально, без найменших розбіжностей відповідає твоїй ситуації, а за подальших розмірковувань виявляється ще точнішим, ти мусиш прийняти суд і кару Його слів, а також розгледіти й пізнати сутність свого розбещеного характеру згідно з ними. Тоді ти зможеш відчути справжнє каяття. У вірі в Бога можна пізнати себе, тільки якщо ти їстимеш і питимеш Його слова саме так. Аби подолати свої розбещені характери, необхідно прийняти суд і викриття Божих слів. Якщо ти не можеш цього зробити, то ніяк не зумієш позбутися своїх розбещених характерів. Якщо ти розумна людина, яка бачить, що одкровення Божих слів загалом правильне, або можеш визнати, що половина з нього правильна, тобі слід одразу прийняти це й підкоритися Богу. Також необхідно молитися Йому та розмірковувати над собою. Тільки тоді ти зрозумієш, що всі Божі слова одкровення правильні, що всі вони – факти й ніщо інше. Лише підкоряючись Богу з благоговінням перед Ним у серці, люди можуть по-справжньому розмірковувати над собою. Тільки тоді вони зуміють побачити розмаїття розбещених характерів, які в них існують, і те, що вони справді пихаті, самовдоволені й позбавлені навіть дрібки розуму. Якщо людина любить істину, то зможе простертися перед Богом, визнати перед Ним, що була глибоко розбещена, і матиме готовність прийняти Його суд і кару. Так вона зможе розвинути в серці каяття, почати зрікатись і ненавидіти себе, шкодувати, що не шукала істини раніше, і подумає так: «Чому я не зміг прийняти суд і кару Божих слів, коли почав їх читати? Я поставився до Його слів пихато, хіба не так? Як я міг бути таким пихатим?». Якщо людина часто розмірковуватиме так над собою певний час, то усвідомить, що дійсно пихата, не зовсім здатна визнати, що Божі слова є істиною й фактами, і справді не має ні крихти розуму. Але пізнати себе – це складно. Щоразу, коли людина розмірковує, вона може лише трохи розширити й поглибити власне знання про себе. Здобути чітке знання про розбещений характер – це не те, чого можна досягти швидко; для цього треба більше читати Божі слова, більше молитись і розмірковувати над собою. Тільки так можна поступово пізнати себе. Усі, хто справді знає себе, раніше кілька разів зазнавали невдач і спотикалися, але після цього читали Божі слова, молилися Йому та розмірковували над собою, і так вони ясно змогли побачити правду про власну розбещеність і відчути, що справді були глибоко розбещені й абсолютно позбавлені реальності істини. Якщо ти так переживатимеш Божу роботу, молитимешся Йому та шукатимеш істину, коли з тобою щось трапляється, то поступово пізнаєш себе. Тоді одного дня у твоєму серці нарешті стане ясно: «Можливо, мій духовний рівень трохи кращий, ніж в інших, але це мені дав Бог. Я постійно вихваляюся, намагаюся перевершити інших своїми промовами та змусити людей робити все по-моєму. Мені справді бракує розуму – це пиха й самовдоволеність! Завдяки розмірковуванням я дізнався про власний пихатий характер. Це Боже просвітління та благодать, і я Йому за це дякую!». Дізнатися про власний розбещений характер – це добре чи погано? (Добре.) Після цього слід пошукати, як говорити й діяти з розумом і послухом, як стояти на рівних з іншими, як справедливо ставитися до інших, не обмежуючи їх, і як правильно оцінювати свій духовний рівень, дари, сильні сторони тощо. Так твій пихатий характер буде подолано подібно до того, як гору розбивають на порох: по одному удару за раз. Після цього, коли ти взаємодіятимеш з іншими людьми чи працюватимеш разом із ними над виконанням якогось обов’язку, ти зможеш вдумливо, уважно їх слухати та правильно ставитися до їхніх поглядів. І коли ти почуєш, що вони висловлюють якийсь правильний погляд, то збагнеш: «Здається, мій духовний рівень не найкращий. Річ у тім, що в кожної людини свої сильні сторони; інші зовсім не гірші за мене. Раніше я завжди думав, що мій духовний рівень кращий, ніж в інших. Це була самозакоханість і вузьколобе невігластво. Моє бачення було дуже обмеженим, як у жаби на дні колодязя. Думати так було нерозумно, безсоромно! Я був засліплений і оглушений своїм пихатим характером. Слова інших людей не доходили до мене, і я думав, що кращий за них, що маю рацію, хоча насправді я нічим не кращий за жодного з них!». Далі ти вже матимеш справжнє розуміння та знання своїх недоліків і маленького духовного стану. І після цього, спілкуючись з іншими, ти станеш уважно прислухатися до їхніх поглядів і зрозумієш: «Є так багато людей, які кращі за мене. Мій духовний рівень і здатність до розуміння в кращому випадку посередні». Збагнувши це, хіба ти не здобудеш трохи самосвідомості? Переживаючи це й часто розмірковуючи про себе згідно з Божими словами, ти зможеш справді пізнати себе, і твоє знання ставатиме дедалі глибшим. Ти зможеш прозріти істину про свою розбещеність, бідність, убогість і прикру потворність, і тоді тобі стане погано від самого себе, і ти зненавидиш свій розбещений характер. Далі тобі буде легко зректися себе. Ось так потрібно переживати Божу роботу. Слід розмірковувати над своїми виливами розбещеності згідно з Божими словами. Зокрема, у будь-якій ситуації, коли ти виявляєш розбещений характер, слід часто розмірковувати над собою й пізнавати себе. Тоді ти зможеш легко та ясно побачити свою розбещену сутність і від щирого серця зненавидіти свою розбещеність, свою плоть і сатану. Так само ти зможеш від щирого серця любити істину та прагнути до неї. Так твій пихатий характер постійно слабшатиме, і поступово ти його позбудешся. Ти здобуватимеш дедалі більше розуму, і тобі буде легше підкорятися Богові. В очах інших ти виглядатимеш урівноваженішим і тверезішим, а твої слова здаватимуться об’єктивнішими. Ти будеш здатен слухати інших і даватимеш їм час висловитися. Коли інші матимуть рацію, тобі буде легко прийняти їхні слова, і тобі буде не так обтяжливо взаємодіяти з людьми. Ти зможеш гармонійно співпрацювати з будь-ким. Якщо ти так виконуватимеш свій обов’язок, хіба в тебе тоді не буде розуму та людської сутності? Саме так і можна подолати такий розбещений характер.

Тепер трохи поспілкуймося про те, як долати розбещені характери, на прикладі проблеми непоступливого характеру, яку Я щойно згадував. Щоб подолати розбещений характер, людина передусім має бути здатною прийняти істину. Прийняти істину – це значить прийняти Божий суд і кару; це значить прийняти Його слова, які розвінчують сутність розбещеності людини. Якщо ти пізнаєш і ретельно проаналізуєш на основі Божих слів свої викриття розбещеності та розбещені стани, наміри й поведінку, якщо ти зможеш розкрити сутність своїх проблем, то пізнаєш свій розбещений характер і почнеш процес його подолання. З іншого боку, якщо ти так не практикуватимеш, то не тільки не зможеш подолати свій непоступливий характер, а й не матимеш змоги викорінити свої розбещені характери. Кожна людина має кілька розбещених характерів. Із чого ж починати їх подолання? Перш за все треба подолати свою непоступливість, бо непоступливий характер заважає людям наближатися до Бога, шукати істину й підкорятися Богові. Непоступливість – це найбільший камінь спотикання в молитві та спілкуванні людини з Богом; це те, що найбільше заважає нормальним стосункам людини з Богом. Коли ти подолаєш свій непоступливий характер, подолати інші буде легко. Подолання розбещеного характеру починається із розмірковування над собою та самопізнання. Долайте всі свої розбещені характери, про які знаєте: що більше їх ви пізнаєте, то більше зможете подолати; що глибше ви їх пізнаєте, то повніше зможете їх подолати. Це і є процес подолання розбещених характерів; він відбувається через молитву до Бога, а також розмірковування, пізнання себе й ретельний аналіз сутності свого розбещеного характеру на основі Божих слів, доки людина не буде здатна постати проти плоті й практикувати істину. Пізнати сутність свого розбещеного характеру – непросте завдання. Пізнати себе – не означає сказати загальне: «Я розбещена людина, я диявол, я потомок сатани, нащадок великого червоного дракона; я опираюся Богу й ворогую з ним, я Його супостат». Такі розмови не обов’язково означають, що ти справді пізнав власну розбещеність. Можливо, ти почув ці слова від когось іншого, а про себе мало що знаєш. Справжнє самопізнання ґрунтується не на людському навчанні й судженнях, а на Божих словах: це бачення наслідків розбещених характерів і страждань, яких ти через них зазнав, відчуття того, як розбещений характер шкодить не тільки тобі, а й іншим людям. Це усвідомлення того факту, що розбещені характери походять від сатани, що вони є сатанинськими отрутами й філософіями, що вони повністю ворожі істині й Богові. Коли ти побачиш сутність цієї проблеми, то пізнаєш свій розбещений характер. Деякі люди визнають, що вони є дияволами й сатанами, але після цього однаково не приймають обтинання. Вони не погоджуються, що зробили щось погане чи порушили істину. У чому з ними проблема? Вони досі не знають самих себе. Деякі люди кажуть, що вони – дияволи й сатани, але якщо ти їх запитаєш: «Чому ти кажеш, що ти – диявол і сатана?» – вони не зможуть відповісти. Це свідчить, що вони не знають ні свого розбещеного характеру, ні своєї природи- сутності. Якби вони побачили, що їхня природа – це природа диявола, що їхній розбещений характер – це характер сатани, і визнали, що, отже, вони є дияволом і сатаною, тоді б вони пізнали власну природу-сутність. Справжнє самопізнання досягається через розінчання, суд, практику й досвід Божих слів. Воно досягається через розуміння істини. Якщо людина не розуміє істини, то що б вона не говорила про власне самопізнання, ці слова будуть пустими й непрактичними, бо вона не зможе знайти й осягнути корінне та сутнісне. Щоб пізнати себе, людина мусить визнати те, які розбещені характери вона виявляла в конкретних випадках, якими були її наміри, як вона поводилася, які в ній були домішки та чому вона не могла прийняти істину. Людина має бути здатна чітко про це сказати: тільки тоді вона зможе пізнати себе. Коли деякі люди стикаються з обтинанням, то визнають, що вони відчувають відразу до істини, що вони мають підозри й непорозуміння щодо Бога, що вони ставляться до Нього насторожено. Вони також визнають, що всі Божі слова, які судять і викривають людину, відповідають фактам. Це свідчить, що такі люди трохи знають себе. Але оскільки вони не мають знань ні про Бога, ні про Його роботу й не розуміють Його намірів, їхнє самопізнання досить поверхове. Якщо людина лише визнає власну розбещеність, але не знайшла корінь проблеми, то чи можна подолати її підозри, непорозуміння та настороженість щодо Бога? Ні, не можна. Ось чому самопізнання – це більше ніж просто визнання своєї розбещеності та проблем: людина також мусить зрозуміти істину й розв’язати проблему свого розбещеного характеру в самому її корені. Це єдиний спосіб побачити правду про свою розбещеність і досягти справжнього покаяння. Коли ті, хто любить істину, пізнають себе, вони також здатні шукати й розуміти істину, щоб розв’язати свої проблеми. Тільки таке самопізнання дає результати. Щоразу, коли той, хто любить істину, читає якусь фразу з Божих слів, яка розвінчує й судить людину, він передусім має віру в те, що Божі слова, які розвінчують людину, реальні та відповідають фактам, а Божі слова, які судять людину, є істиною та відображають Божу праведність. Ті, хто любить істину, мусять принаймні бути в змозі це усвідомити. Якщо хтось навіть не вірить Божим словам і тому, що Божі слова, які розвінчують і судять людину, є фактами й істиною, то чи може він пізнати себе через Його слова? Звісно, що ні: навіть якби він і захотів, то не зміг би. Якщо ти можеш бути непохитним у своїй вірі в те, що всі Божі слова є істиною, і вірити їм усім незалежно від того, що говорить Бог і як саме, якщо ти здатен вірити Божим словам і приймати їх, навіть коли ти їх не розумієш, тобі буде легко розмірковувати над собою й пізнавати себе через них. Розмірковування над собою мають ґрунтуватися на істині. Це не підлягає сумніву. Істиною є тільки Божі слова: жодне слово людини й жодне слово сатани не є істиною. Сатана тисячоліттями розбещував людство всіляким навчанням, ученнями й теоріями, і люди стали настільки заціпенілими й туподумними, що не лише не мають ні найменшого знання про самих себе, але навіть підтримують єресі й омани та відмовляються приймати істину. Таких людей не можна спасти. Ті ж, хто має справжню віру в Бога, вважають, що тільки Його слова є істиною, і здатні пізнавати себе на основі Божих слів та істини, тим самим досягаючи справжнього покаяння. Деякі ж люди не шукають істини; вони ґрунтують розмірковування над собою лише на людському навчанні, визнають за собою лише гріховну поведінку, і не більше, але при цьому не здатні розпізнати власну розбещену сутність. Таке самопізнання – марна справа, що не дає жодних результатів. Розмірковувати над собою потрібно на основі Божих слів, а після розмірковувань – поступово пізнавати розбещені характери, які вони виявляють. Треба вміти виміряти й пізнавати свої недоліки, своєї людськість-сутність, свої погляди на речі, життєве бачення та цінності, спираючись на істину, а потім виносити їм усім точну оцінку й вирок. Так людина може поступово досягти знання про себе. Але що більше досвіду в житті здобуває людина, то глибшим стає її знання про себе, і доки людина не здобуде істину, вона не зможе повністю побачити свою природу-сутність наскрізь. Якщо людина по-справжньому знає себе, то бачить, що розбещені люди – насправді породження та втілення сатани. Вона відчуватиме, що не гідна жити перед Богом, що не варта Його любові та спасіння, і зможе остаточно простертися перед Ним. Тільки той, хто здатен на такий рівень знання, по-справжньому знає себе. Самопізнання є передумовою входження в істину-реальність. Якщо людина хоче практикувати істину й увійти в реальність, вона мусить пізнати себе. Усі люди мають розбещені характери і, самі того не бажаючи, постійно перебувають у путах і під контролем цих розбещених характерів. Люди не здатні практикувати істину та коритися Богові. Тож якщо вони хочуть це робити, то мають спершу пізнати себе й подолати свої розбещені характери. Тільки через процес подолання розбещеного характеру можна зрозуміти істину й пізнати Бога; тільки тоді можна підкоритися Богові та свідчити про Нього. Саме так людина здобуває істину. Процес входження в істину-реальність – це процес подолання свого розбещеного характеру. Що ж потрібно зробити, щоб подолати свій розбещений характер? По-перше, треба пізнати свою розбещену сутність. Зокрема, це означає дізнатися, як виник розбещений характер людини та яка з прийнятих нею диявольських слів і оман сатани спричинила його появу. Щойно людина повністю зрозуміє й розпізнає ці кореневі причини на основі Божих слів, вона більше не захоче жити за своїм розбещеним характером, а прагнутиме лише підкорятися Богові та жити за Його словами. Щоразу, коли вона виявлятиме розбещений характер, вона зможе розпізнати й відкинути його та повстати проти своєї плоті. Практикуючи та здобуваючи досвід у такий спосіб, вона поволі позбудеться всіх своїх розбещених характерів.

Дехто каже: «Прочитавши Божі слова викриття й суду, я поміркував над собою та зрозумів, що я пихатий, підступний, егоїстичний, лихий, непоступливий, позбавлений людської сутності». Є люди, які навіть кажуть, що вони надзвичайно пихаті, що вони – звірі, що вони – диявол-сатана. Чи це справжнє знання про себе? Якщо вони говорять від щирого серця, а не просто мавпують, то це свідчить, що вони принаймні мають якесь знання про себе – питання лише в тому, поверхове воно чи глибоке. Якщо ж вони мавпують, повторюючи чужі слова, то це не справжнє знання про себе. Пізнання свого розбещеного характеру має бути конкретним, аж до кожної справи та стану, тобто деталей: станів, виливів, поведінки, думок та ідей, які стосуються розбещеного характеру. Тільки тоді можна по-справжньому пізнати себе. А коли людина по-справжньому пізнає себе, її серце наповниться каяттям, і вона стане здатною до справжнього покаяння. Що насамперед потрібно попрактикувати, щоб покаятися? (Треба визнати свої помилки.) «Визнати свої помилки» – це неправильний вираз; радше йдеться про те, щоб визнати й знати, що людина має певний розбещений характер. Якщо хтось каже, що його розбещений характер – це свого роду помилка, то він не має рації. Розбещений характер – це те, що належить до природи людини, те, що керує людиною. Це не те саме, що разова помилка. Деякі люди після виявлення розбещеності моляться Богу: «Боже, я зробив помилку. Вибач мені». Це неправильно. Правильніше було б «визнати свій гріх». Конкретний спосіб, у який люди практикують покаяння, – це пізнання себе та розв’язання своїх проблем. Коли людина виявляє розбещений характер або вчиняє переступ і усвідомлює, що чинить опір Богові та викликає Його ненависть, вона повинна поміркувати над собою та пізнати себе через відповідні Божі слова. Далі вона здобуде певні знання про свій розбещений характер і визнає, що він походить від сатанинських отрут і розбещення. Після цього, коли людина знайде принципи практикування істини та зможе втілювати істину в життя, це й буде справжнє покаяння. Яку б розбещеність не виявляла людина, якщо вона здатна спочатку пізнати свій розбещений характер, пошукати істину, щоб його подолати, і прийти до практики істини, то це і є справжнє покаяння. Деякі люди трохи знають про себе, але в них немає жодних ознак покаяння, як і жодних свідчень того, що вони практикують істину. Якщо після самопізнання вони залишаються незмінними, то це далеко від справжнього покаяння. Щоб досягти справжнього покаяння, треба подолати свої розбещені характери. Як же конкретно слід практикувати та входити, щоб подолати свої розбещені характери? Наведу приклад. Люди мають підступні характери, завжди брешуть і обманюють. Якщо ти це усвідомлюєш, то найпростіший і найпрямолінійніший принцип практики для подолання своєї підступності – бути чесною людиною, говорити правду та робити чесні вчинки. Господь Ісус сказав: «Ваше ж слово хай буде: так-так, ні-ні». Щоб бути чесною людиною, слід дотримуватися принципів Божих слів. Ця проста практика – найефективніша, її легко зрозуміти й утілити в життя. Однак, оскільки люди так глибоко розбещені, оскільки всі вони мають сатанинську природу та живуть за сатанинськими характерами, їм досить важко практикувати істину. Вони хотіли б бути чесними, але не вміють. Вони не можуть не брехати й не обманювати, і хоча після усвідомлення цього вони часом відчувають докори сумління, вони все одно не зможуть скинути обмеження свого розбещеного характеру, і вони продовжуватимуть брехати й обманювати, як і раніше. Як розв’язати цю проблему? Частково – через усвідомлення того, що сутність розбещеного характеру є потворною й підлою, і здатність зненавидіти його від щирого серця; іншою частиною – через тренування практики за таким принципом істини: «Ваше ж слово хай буде: так-так, ні-ні». Коли ти практикуєш цей принцип, то перебуваєш у процесі подолання свого підступного характеру. Звісно, якщо ти можеш практикувати згідно з принципами істини, долаючи свій підступний характер, то це є проявом твого виправлення та початком твого справжнього покаяння, і Бог це схвалює. Це означає, що коли ти виправишся, Бог змінить Свою думку про тебе. Фактично, Бог робить це як своєрідне прощення за розбещені характери та бунтарство людини. Він прощає людям і не пам’ятає їхніх гріхів і переступів. Це достатньо конкретно? Ви це зрозуміли? Наведу ще один приклад. Скажімо, у тебе пихатий характер, і що б із тобою не відбувалося, ти дуже свавільний: ти завжди хочеш командувати, щоб інші тебе слухались і робили те, що ти бажаєш. Далі настає день, коли ти усвідомлюєш, що причиною цього є пихатий характер. Твоє визнання того, що це пихатий характер, є першим кроком до самопізнання. Далі тобі слід знайти кілька уривків із Божих слів, які викривають пихатий характер, аби порівняти себе з ними, поміркувати над собою й пізнати себе. Якщо ти побачиш, що порівняння цілковито влучне, і визнаєш, що викритий Богом пихатий характер існує в тобі, а потім розпізнаєш і розкриєш, звідки походить твій пихатий характер, чому він виникає та які із сатанинських отрут, єресей і оман ним керують, то, заглянувши в суть усіх цих питань, ти докопаєшся до кореня своєї пихи. Це і є справжнє самопізнання. Коли ти точніше визначиш, як саме виявляєш цей розбещений характер, це сприятиме глибшому та практичнішому пізнанню себе. Що робити далі? Слід пошукати принципи істини в Божих словах і зрозуміти, яка людська мова та манера триматися є проявом нормальної людської сутності. Коли ти знайдеш шлях практики, то муситимеш практикувати згідно з Божими словами, і коли твоє серце виправиться, це означатиме, що ти по-справжньому покаявся. Твої слова та вчинки не тільки стануть принциповими: ти також утілюватимеш у життя людську подобу та поступово позбудешся свого розбещеного характеру. Інші побачать у тобі нову людину: ти вже більше не будеш старою розбещеною людиною, якою був раніше, але переродишся в Божих словах. Такою людиною є той, чий характер життя змінився.

Самопізнання – непросте завдання. Воно досягається прийняттям істини, практикуванням і переживанням Божих слів, а справжнього самопізнання можна досягнути лише через прийняття Божого суду й кари. Ті, хто не пережив суду й кари, можуть максимум визнати скоєні помилки й неправильні вчинки. Таким людям буде дуже важко ясно побачити свою природу й сутність. Чому так вийшло, що в період Благодаті віруючі так і не досягли перетворення характеру свого життя, хоча й перестали коїти певні гріхи та змінили свою поведінку на краще? Чому, вірячи в Бога, вони все одно опиралися Йому й навіть зраджували Його? Розбещеному людству важко усвідомити джерело цієї проблеми. Чому в усіх людей сатанинські характери? Тому що сатана розбестив людство, і люди прийняли його брехню й філософії. Саме це й породило розбещені характери, і саме так сатанинський характер став джерелом опору людини Богу. Це те, що людям усвідомити найважче. Бог виконує Свою роботу суду в останні дні, щоб спасти людство від впливу сатани й усунути джерело людського гріха й опору Богові. Сатана тисячоліттями розбещував людство, і природа сатани вкоренилася в людських серцях. Тому не можна подолати ніякий розбещений характер і позбутися його лише за одну-дві спроби розмірковування над собою й самопізнання. Розбещені характери виплескуються постійно й багаторазово, тому люди мусять прийняти істину та вести довгу боротьбу зі своїми сатанинськими характерами, поки не переможуть сатану. Тільки тоді вони зможуть повністю позбутися своїх розбещених характерів. Отже, люди мусять невпинно молитися Богу, шукати істину, розмірковувати над собою, пізнавати себе та практикувати істину, доки з них не перестане виплескуватися розбещеність, характер їхнього життя не зміниться й вони не досягнуть покірності Богові. Тільки тоді вони здобудуть Боже схвалення. Результати кожної окремої битви можуть проявитися не відразу, і згодом ти, можливо, усе одно виявлятимеш розбещені характери. Можливо, ти почуватимешся трохи негативно та зневірено, але не бажатимеш здаватись і старанно працюватимеш над собою й надалі, шануючи Бога та покладаючись на Нього. Якщо ти так наполегливо старатимешся два-три роки, то справді зможеш утілити істину в життя, і у твоєму серці запанує мир і радість. Тоді ти чітко побачиш, що кожна твоя невдача, зусилля та здобуток були добрим знаком, що ти рухаєшся до перетворення свого характеру й того, щоб Бог змінив Свою думку про тебе. Хоча кожна окрема зміна непомітна для людської свідомості, але перетворення характеру, яке відбувається з кожним поворотом, не можна досягнути нічим іншим і ніякими іншими діями. Це шлях, який треба пройти, щоб змінити свій характер і ввійти в життя. Саме так треба практикувати прагнення до зміни характеру. Звісно, людям слід точно розуміти, як відбувається зміна характеру: це не раптова, епохальна зміна, яка дивує й тішить, як вони собі уявляють. Вона відбувається не так, а несвідомо, повільно, крок за кроком. Якщо людина здатна втілювати істину в життя, вона побачить плоди своєї праці. Коли ти озирнешся назад, пройшовши цим шляхом три, п’ять, десять років, то з подивом виявиш, що твій характер за ці десять років дуже сильно змінився, і ти став зовсім іншим. Можливо, твоя особистість і темперамент, спосіб життя тощо не зміняться, але характери, стани й поведінка, які ти виплескуєш, порівняно зі старими будуть як небо і земля, наче ти справді став іншою людиною. Чому відбудеться така зміна? Тому що за ці десять років тебе багато разів засудять і покарають, обітнуть і розберуться з тобою, випробують і рафінують Божими словами, і ти зрозумієш багато істин. Усе почнеться зі зміни твоїх поглядів на речі, твоїх цінностей і бачення життя, за якою послідує зміна в характері твого життя та фундаменті, на який ти покладаєшся для виживання, – і в міру того, як відбуватимуться ці зміни, ти поступово ставатимеш іншою, новою людиною. Хоча твоя особистість, темперамент, спосіб життя й навіть мова та манера триматися можуть залишитися незмінними, ти зміниш характер свого життя, і це вже фундаментальна, сутнісна зміна. Які ознаки зміни характеру? Як конкретно вона проявляється? Вона починається зі зміни поглядів людини на речі – це коли людина має численні погляди, властиві для безбожників, і в міру того, як вона здобуває розуміння істини, ці погляди змінюються та стають ближчими до істини Божих слів. Це перша стадія зміни в характері. Далі, завдяки розмірковуванню над собою й самопізнанню, люди можуть зосередитися на практиці істини. Розмірковуючи над різними намірами, мотивами, думками й ідеями, уявленнями, точками зору та ставленнями, які виникають у людей, вони можуть виявити свої проблеми й почати в них каятися. Далі вони зможуть зректися плоті й утілювати істину в життя. І, роблячи так, вони стануть іще більше цінувати Божі слова й істину та визнають, що Христос є істина, шлях і життя. Вони охочіше слідуватимуть за Христом і підкорятимуться Йому, і вони відчують, що Бог висловлює істини, щоб викривати, судити, карати людину та змінювати розбещені характери людей, і так Він спасає й удосконалює людину в по-справжньому практичний спосіб. Вони відчують, що без Божого суду й кари, без забезпечення та проводу Його слів люди ніяк не змогли б досягти спасіння й заслужити такі винагороди. Вони почнуть любити Божі слова й відчуватимуть, що залежать від них у своєму реальному житті, що потребують Його слів, аби вони забезпечували та скеровували їх, розчищали для них шлях. Їхні серця наповняться миром, і коли з ними щось ставатиметься, вони несвідомо звертатимуться до Божих слів, щоб ті слугували їм основою, і шукатимуть у них принципи та шлях практики. Це один із результатів, які досягаються через пізнання себе. Але є й інший: люди більше не ставитимуться до своїх виливів розбещеності непоступливо, як раніше. Натомість вони зможуть стишити свої серця та чесно ставитися до Божих слів, які вони слухатимуть, зможуть прийняти істину й позитивне. Це означає, що коли люди виплескуватимуть розбещений характер, вони вже не будуть такими, як раніше: непоступливими, важкоприборкуваними, дико агресивними, пихатими, нахабними та порочними. Натомість вони виявлятимуть ініціативу, розмірковуючи над собою та здобуваючи знання про свої реальні проблеми. Вони, може, і не знатимуть, у чому сутність їхнього розбещеного характеру, але зможуть стишитися, помолитися Богу й пошукати істину, після чого визнають свої проблеми та свій розбещений характер, покаються перед Богом і вирішать у майбутньому поводитись інакше. Це повністю покірне ставлення. Так вони здобудуть у серці покірність Богові. Що б Бог не говорив, чого б від них не вимагав, яку б роботу не доручав, які б середовища для них не влаштовував, люди легко цьому підкорятимуться. Їхні розбещені характери не будуть для них такою великою перешкодою, їх буде легко подолати й перемогти. На цьому етапі втілення істини в життя не вимагатиме жодних зусиль, і люди зможуть досягти покірності Богові. Це ознаки зміни в характері. Коли людина може втілювати істину в життя й по-справжньому підкорятися Богові, можна сказати, що характер її життя вже зазнав зміни – справжньої зміни, яка досягається виключно пошуком істини. І вся поведінка, яка виникає в людей під час цього процесу: чи то позитивна, чи звичайний негатив і слабкість, – є необхідною й невідворотною. Раз є позитивна поведінка, то мають бути й прояви негативу та слабкості, але негатив і слабкість – це тимчасові явища. Щойно людина досягне певного духовного стану, у неї буде дедалі менше негативних, слабких станів і дедалі більше позитивної поведінки та входження, а дії ставатимуть дедалі принциповішими. Така людина слухається Бога, а характер її життя змінився після вичищення розбещених характерів. Можна сказати, що саме таких результатів досягають шукачі істини, переживаючи суд і кару Божих слів, неодноразово зазнаючи обтинання й розбору, випробувань і рафінування.

Оскільки всі люди тепер почули про конкретні, нормальні процеси пошуку істини та зрозуміли їх, більше не слід вигадувати різні виправдання й відмовки, чому людей нудить від істини, чому вони чинять їй опір або не шукають її. Тепер, коли ви зрозуміли ці істини та ясно побачили цю проблему, чи можете ви розпізнати виправдання й відмовки, які люди вигадують, щоб не шукати істину? Якщо людина старшого віку каже: «Я старий. Я вже не такий цілеспрямований і сповнений ентузіазму, як молоді. З віком я втрачаю юнацький напір і амбіції, і тепер я вже не чванюся. Тож якщо ти кажеш, що я пихатий, то це нісенітниця: я не пихатий!». Чи має рацію така людина? (Ні.) Очевидно, що ні. Тепер ви всі можете розпізнати такі слова. Ви зуміли б викрити цю людину й сказати: «Хоча ти вже старий, але досі маєш пихатий характер. Ти все життя був пихатим і так і не подолав свою пиху. Ти хочеш і надалі таким залишатися?». Деякі люди молодшого віку кажуть: «Я такий молодий, що не бачив безладу, який панує подекуди в суспільстві, не мучився й не плив за течією в різних групах. Я не маю того досвіду, що є в людей, які бачили світ, – і, що важливіше, я, звісно, не такий слизький і підступний, як ті старі лисиці. Як для молодої людини, для мене нормально мати трохи пихатий характер; я хоча б не такий прагматичний, брехливий і лихий, як старі люди». Чи доречно так говорити? (Ні.) Кожна людина має розбещений характер. Це ніяк не залежить ні від віку, ні від статі. Ти маєш те саме, що й інші, а вони мають те саме, що й ти. Не треба ні на кого показувати пальцем. Звісно, недостатньо просто визнати, що в усіх є розбещений характер. Якщо ти визнав, що в тебе розбещений характер, то мусиш шукати істину, щоб його подолати: ти не досягнеш своєї цілі, поки не здобудеш істину та твій характер не зміниться. Подолання розбещеного характеру кінець кінцем залежить від того, чи приймеш ти істину, чи відкинеш свої виправдання й відмовки та чи зможеш належно розібратися зі своїм розбещеним характером. Не слід ні уникати цього, ні ухилятися від цього за допомогою виправдань, і, звісно, не слід це відкидати. Усі ці речі зробити легко. А чого досягти найважче? У Мене є дещо на думці. Деякі люди твердять: «Ви можете говорити, що я шукаю істину чи не шукаю, що я не люблю істину чи мене від неї нудить, ви можете викривати те, що в мене є якийсь розбещений характер, – я просто вас ігноруватиму. Я роблю все, про що мене просить Божий дім, і всю роботу, яку потрібно виконати. На проповідях і зібраннях я слухаю; коли всі їдять і п’ють Божі слова, я теж читаю; я разом із вами сиджу й дивлюся відео з досвідними свідченнями, і я їм, коли ви їсте. Я йду з вами в ногу. Хто з вас може сказати, що я не шукаю істини? Отак я вірю – робіть і кажіть що хочете, мені байдуже!». Така людина робить вигляд, що не виправдовується й не шукає відмовок, але вона й не має наміру шукати істину. Таке враження, наче Божа робота спасіння ніяк її не стосується, наче вона їй не потрібна. Такі люди не кажуть прямо: «Моя людська сутність добра, я щиро вірю в Бога, я готовий зрікатися різних речей, я здатен страждати та платити ціну. Хіба мені на додачу потрібно ще й приймати Божий суд і кару?». Вони не кажуть цього прямо, не мають чіткого ставлення до істини й зовні не засуджують Божу роботу. Але як Бог ставиться до таких людей? Якщо вони не шукають істини, якщо вони вкрай байдуже ставляться до Божих слів і нехтують ними, то ставлення Бога до них абсолютно чітке, як у тому рядку з Біблії: «А що ти літеплий, і ні гарячий, ані холодний, то виплюну тебе з Своїх уст» (Об’явлення 3:16). Бог їх не хоче, і це проблема. Чи є в церкві такі люди? (Так.) Як же їх відсортувати? Куди їх відсортувати? Їх не треба відсортовувати. Якщо коротко, такі люди не шукають істини. Вони не приймають істину, не розмірковують, не пізнають себе, не мають у серці покаяння – натомість вони мають заплутану та збентежену віру в Бога. Вони виконують усе, про що їх просять у Божому домі, не створюючи жодних порушень і переривань. Запитайте їх: «Чи є в тебе якісь уявлення?» – «Ні». – «Чи є в тебе якісь розбещені характери?» – «Ні». – «Чи бажаєш ти досягти спасіння?» – «Не знаю». – «Чи визнаєш ти, що Божі слова – це істина?» – «Я не знаю». Запитай їх про що завгодно, і вони скажуть, що не знають. Чи є з такими людьми якась проблема? (Так.) Так, але вони вважають, що проблеми немає, і розв’язувати її не потрібно. У Біблії сказано: «А що ти літеплий, і ні гарячий, ані холодний, то виплюну тебе з Своїх уст». Ці слова: «Виплюну тебе з Своїх уст», – є принципом поводження з такими людьми; це результат, який отримують такі люди. Бути ні холодним, ні гарячим означає, що ці люди не мають жодних поглядів; це означає, що як би ти з ними не спілкувався на теми зміни характеру чи спасіння, вони залишаються байдужими. Що тут означає «байдужі»? Це означає, що вони не цікавляться такими питаннями й не бажають про них чути. Хтось може сказати: «Що поганого в тому, що в людини немає ні уявлень, ні виливів розбещеності?». Яка абсолютна нісенітниця! Це бездушні, мертві люди, не холодні й не гарячі, і Бог ніяк не може над ними працювати. Коли йдеться про людей, яких не можна спасти, Бог просто випльовує їх і покінчує з ними. Він над ними не працює, і ми не даватимемо таким людям ніякої оцінки, а просто їх ігноруватимемо. Якщо в церкві є такі люди, вони можуть залишатися, доки не створюють ніяких порушень, – а якщо створюють, то таких людей треба прибирати. Цю проблему легко розв’язати. Мої слова спрямовано до тих, хто може прийняти істину, хто бажає шукати її й має до неї чітке ставлення, хто визнає, що має розбещений характер, і може спастися; Мої слова спрямовано до тих, хто здатен розуміти Божі слова й чути Його голос, до Божих овець – це і є ті люди, до яких спрямовано Божі слова. Їх не спрямовано до тих, хто до Нього ні холодний, ні гарячий. Такі люди не зацікавлені в істині, вони не холодні й не гарячі до Божих слів і роботи. Таким людям треба казати: «Йди геть. Те, який ти, не має нічого спільного зі Мною», – ігнорувати їх і не витрачати на них жодних зусиль.

Ми щойно поспілкувалися про деякі негативні приклади, що стосуються теми пошуку істини. Люди часто несвідомо придумують різні виправдання, відмовки, приводи для заперечення виливів своїх розбещених характерів – звісно, вони ще й часто приховують існування цих розбещених характерів, вводячи в оману себе та інших. Це нерозумні й дурні людські звички. З одного боку, люди визнають, що всі Божі слова, які судять людину, є істиною, а з іншого – заперечують існування власних розбещених характерів, а також свою помилкову поведінку, яка суперечить істині. Це явна ознака того, що вони не приймають істину. Неважливо, чи ти заперечуєш свій розбещений характер, чи визнаєш його, чи наводиш відмовки, виправдання або правдоподібні аргументи для своїх виливів розбещеної поведінки, – словом, якщо ти не приймаєш істину, ти не можеш здобути Боже спасіння. Це беззаперечно. Той, хто зовсім не шукає істини, зрештою буде викритий і вигнаний незалежно від того, скільки років він був віруючим. Такий результат жахливий. Уже невдовзі настануть лиха, і тебе буде викрито, і коли прийдуть ці лиха, тобі стане страшно. У тебе може бути багато виправдань і відмовок або ти можеш добре маскуватись і щільно загортатися, але є один факт, який не можна заперечити: твій розбещений характер такий, як і був, він анітрохи не змінився. Ти не здатен пізнати себе по-справжньому, не здатен на справжнє покаяння, і кінець кінцем ти не зможеш по-справжньому виправитись і підкоритися Богові, і Бог не змінить Своєї думки про тебе. Хіба в тебе тоді не буде великих неприємностей? Тобі загрожуватиме вигнання. Ось чому розумна людина відкинула б ці немудрі відмовки та дурні виправдання, скинула б із себе маски й обгортки. Вона належно розібралася б із розбещеними характерами, які виплескує, застосувала б правильні методи, щоб упоратись із цими характерами та подолати їх, і намагалася б робити так, щоб усі її дії та справи були добрими вчинками, аби Бог змінив Свою думку про неї. Якщо Бог змінить Свою думку про тебе, це буде свідченням того, що Він справді простив тобі минуле бунтарство й опір. Ти відчуєш мир і радість, і ти перестанеш почуватися пригніченим, немовби з тебе знімуть якусь ношу. Це відчуття – підтвердження від твого духу; тепер ти маєш надію на спасіння. Ця надія – те, на що ти обміняв ціну, заплачену при пошуках істини та добрих учинках. Це результат, якого ти досягнув, шукаючи істину й готуючи добрі вчинки. І навпаки, ти можеш вважати себе вже достатньо розумним і знаходити безліч відмовок, щоб захищатись і виправдовуватися щоразу, коли виплескуєш розбещеність. Ти можеш замаскувати й упакувати свій розбещений характер, аби спритно уникати необхідності розмірковувати над ним і пізнавати його, наче ти зовсім не виплескував ніякої розбещеності. Ти можеш вважати себе дуже розумним, можеш знов і знов уникати викриття в різних середовищах, які влаштував Бог. Ти не поміркуєш над собою, не пізнаєш себе, не здобудеш істини й утратиш багато нагод бути вдосконаленим Богом. Які в цього будуть наслідки? Залишмо поки що осторонь те, чи здатен ти до покаяння та чи можеш здобути спасіння, і просто скажімо, що якщо Бог знов і знов даватиме тобі шанси покаятися, але жоден із них не змусить тебе змінити свою думку, то ти будеш у великій біді. Яка різниця, наскільки добре ти захищатимешся, наскільки добре себе подаватимеш і маскуватимеш, наскільки добрі відмовки й виправдання наводитимеш? Якщо Бог раз за разом давав тобі можливості, але це навіть не змусило тебе змінити свою думку, то ти в небезпеці. Знаєш, що це за небезпека? Ти продовжуєш уперто виправдовувати свій розбещений характер, знаходити відмовки й виправдання, щоб не шукати істини, опираєшся Божому суду й роботі та відкидаєш їх, але при цьому вважаєш, що в тебе все добре, а твоя совість чиста. Ти відмовляєшся прийняти нагляд, обтинання й розбір від Божого дому, знов і знов ухиляєшся від Божого суду, кари та спасіння, і твоє серце повне бунтарства проти Нього – Бог уже гидує тобою й покинув тебе, і все ж ти думаєш, що ще можеш бути спасенним. Хіба ти не знаєш, що ти вже дуже далеко зайшов хибним шляхом, що тобі вже не буде відкуплення? У Божому домі панує Бог. Чи ти думаєш, що Бог до тебе не дотягнеться, коли ти Йому опираєшся та коїш усіляке зло? Ти не приймаєш Божого суду й кари, ти не здобув істини й життя, у тебе взагалі немає ніякого досвідного свідчення. За це Бог тебе засуджує. Ти накликаєш на себе катастрофу. У цьому немає нічого розумного – це дурість, крайня дурість! Це катастрофа! Тут ми це роз’яснили – якщо не віриш, просто почекай, і побачиш. Тобі краще б не думати, ніби якщо в тебе є твій набір виправдань, щоб не шукати істину, твоє красномовство й інтриги, якщо ніхто не може тебе переспорити, брати й сестри – викрити, а церква не має підстав тебе усунути, то Божий дім узагалі нічого не може з тобою зробити. Тут ти помиляєшся. Ти постійно борешся з Богом; Я подивлюся, як довго ти зможеш з Ним змагатися! Чи зумієш ти змагатися з Ним до того дня, коли Бог винагородить добрих і покарає лихих після завершення Своєї роботи? Чи можеш ти гарантувати, що не загинеш у лихах, що переживеш їх? Чи справді ти володарюєш над власною долею? Твої виправдання й відмовки можуть дати тобі на певний час уникнути розслідування Божого дому; вони можуть дати тобі розтягнути своє негідне існування ще на деякий час. Може, ти й здатен тимчасово засліплювати людей, постійно маскуватись і обманювати інших у церкві, займати в ній місце – але ти не можеш уникнути Божої перевірки й нагляду. Бог визначає результат людини на основі того, має вона істину чи ні; Він виконує Свою власну роботу й молотьбу. Незалежно від того, що ти за людина чи диявол, ти не можеш уникнути Божого суду й осуду. Щойно Божі обранці зрозуміють істину та здобудуть проникливість, ніхто не зможе втекти, і саме тоді тебе усунуть із церкви. Деякі люди можуть не вірити й нарікати: «Я так багато метушився для Бога, так багато для Нього працював, заплатив таку ціну. Я покинув свою сім’ю та шлюб; я віддав Богу та Його роботі свою молодість. Я покинув свою кар’єру й витратив половину своєї життєвої енергії, думаючи, що обов’язково здобуду благословення, які Він дарує. Я ніколи не думав, що мене виженуть за те, що я не шукав істини й ніколи її не практикував!». Хіба ти не знаєш, що в Божому домі панує істина? Хіба тобі не ясно, кого Бог нагороджує й кого благословляє? Якщо твоє зречення та присвята себе дали справжнє досвідне свідчення, а також свідчать про Божу роботу, тоді Бог винагородить і благословить тебе. Якщо ж твоє зречення та присвята себе – не справжнє досвідне свідчення й тим більше не свідчення про Божу роботу, а свідчення про тебе самого, прохання до Бога визнати твої досягнення, то ти йдеш тим самим шляхом, що й Павло. Те, що ти робиш, – зло, опір Богові, і Бог скаже тобі: «Відійди від Мене, лиходію!». І що це означатиме? Це буде доказом того, що ти проклятий, приречений бути побитим лихами й покараним. Ти зіткнешся з катастрофою. Павло був вищим за пересічну людину свого часу з точки зору статусу, роботи, яку він виконував, своєї компетентності й дарів – але що з того вийшло? Від початку й до кінця Павло у своїй вірі в Бога намагався укласти угоду з Богом, поставити умови; він шукав нагороди й вінка від Бога. Кінець кінцем він не покаявся по-справжньому й не підготував багато добрих учинків – і, природно, він був далекий від того, щоб мати багато справжніх досвідних свідчень. Чи міг би він здобути Боже прощення, якщо навіть не покаявся по-справжньому? Чи міг би він домогтися того, щоб Бог змінив Свою думку про нього? Це було б неможливо. Павло витратив усе життя заради Господа, але через те, що він пішов шляхом антихриста й категорично відмовився покаятися, він не тільки не отримав нагороду – він був покараний Богом. Само собою зрозуміло, що наслідки, яких він зазнав, були катастрофічними. Тому Я тобі зараз чітко кажу: якщо ти не шукаєш істини, то мусиш принаймні мати трохи розуму, не сперечатися з Богом і не ставити на кін свій результат і місце призначення, наче б’єшся об заклад або граєш в азартну гру. Це спроба укласти з Богом угоду, що є різновидом опору Йому. Який добрий кінець може бути для тих, хто вірить у Бога, але чинить Йому опір? Перед лицем смерті люди починають добре поводитися; ті, хто несприйнятливий до розумних аргументів, не відступають від своїх звичок, поки не опиняться на порозі смерті. Найкращий, найпростіший і наймудріший спосіб спастися – це покинути всі свої відмовки, виправдання й умови, прийняти істину та шукати її, твердо стоячи на землі, щоб Бог змінив Свою думку про тебе. Коли Бог змінить Свою думку про тебе, у тебе з’явиться надія на спасіння. Надію на спасіння людині дає Бог, і передумова для того, щоб Бог дав тобі цю надію, така: відкинь усе, що тобі дороге, зречись усього, щоб слідувати за Ним і шукати істину, і не намагайся укласти з Ним угоду. Не має значення ні те, старий ти чи молодий, чоловік чи жінка, освічений чи неосвічений, ні те, де ти народився. Бог на все це не дивиться. Ти можеш казати: «У мене добрий характер. Я терплячий, терпимий і співчутливий. Якщо я буду терплячим до кінця, Бог змінить Свою думку про мене». Це все марно. Бог не дивиться на твій характер, особистість, освіту, вік, і для Нього не має значення, скільки ти вистраждав і скільки виконав роботи. Бог запитає тебе: «Чи змінився твій характер за всі роки твоєї віри? Чим ти живеш? Чи шукав ти істину? Чи прийняв ти Божі слова?». Ти можеш відповісти: «Я слухав і приймав їх». Тоді Бог запитає тебе: «Раз ти вислухав і прийняв їх, чи подолано твій розбещений характер? Чи справді ти покаявся? Чи справді ти підкорився Божим словам і прийняв їх?». Ти кажеш: «Я страждав і платив ціну; я повністю присвятив себе Богові та зрікся певних речей, і я приніс жертви – я й своїх дітей пожертвував Богові». Усі твої жертви марні. Такі речі не можна обміняти на благословення Царства Небесного чи використати, щоб Бог змінив Свою думку про тебе. Єдиний спосіб домогтися, щоб Бог змінив Свою думку про тебе, – це стати на шлях пошуку істини. Іншого варіанту немає. Коли йдеться про спасіння, людині не можна бути пристосуванцем і хитруном; спасіння не можна отримати закулісними інтригами. Розумієш? Ти маєш чітко це усвідомлювати. Не плутайся в цьому питанні, тому що Бог не плутатиметься. Отже, що ти маєш робити відтепер? Зміни своє ставлення й точку зору, і нехай Божі слова будуть твоїм фундаментом у всьому, що ти робиш. Ніяке зроблене людьми «добро», ніяке людське виправдання, ніяка людська філософія, знання, мораль, етика чи навіть совість, ніяка людська так звана чесність і гідність не можуть замінити істину. Відкинь усе це, стиш своє серце та знайди в Божих словах фундамент для всього твого поводження й дій. А коли ти це зробиш, знайди в Його словах Боже одкровення про різні аспекти людського розбещеного характеру. Порівняй себе з ними та подолай свої розбещені характери. Прагни якнайшвидше пізнати себе, відкинь розбещеність, поспішай покаятись і виправитися. Відпусти своє зло й шукай принципів істини у своєму поводженні та вчинках, виходячи в усіх них із Божих слів: у таких речах категорично не можна виходити з людських уявлень і фантазій. Категорично не можна намагатися укласти з Богом угоду; не можна намагатись обміняти свої незначні страждання й жертви на Божі нагороди та благословення. Перестань робити такі нерозумні речі, щоб Бог не розгнівався на тебе, і не прокляв тебе, і не знищив тебе. Це зрозуміло? Ви це зрозуміли? (Так.) Добре, тоді надалі як слід над цим подумайте.

Усе, про що ми щойно спілкувалися, було пов’язано з пошуком істини, і хоча ми не дали конкретної відповіді на концептуальне питання про те, що значить шукати істину, але все ж трохи поспілкувалися про різні помилкові уявлення та хибні знання людини щодо пошуку істини, а також про різні труднощі й проблеми, які бувають у людей під час пошуку істини. На завершення Я хотів би підсумувати, що значить шукати істину, у які способи проявляється пошук істини та яким саме є шлях практикування пошуку істини. Отже, що значить шукати істину? Шукати істину – це почати практикувати й переживати Божі слова, а далі досягти розуміння істини, увійти в її реальність через процес переживання Божих слів і стати тим, хто справді знає Бога та слухається Його. Це кінцевий результат, який досягається через пошук істини. Звісно, пошук істини – це процес із певними етапами, і він поділяється на кілька стадій. Коли ти прочитаєш Божі слова та зрозумієш, що вони є істиною та реальністю, то почнеш розмірковувати про себе в рамках Божих слів і пізнавати себе. Ти побачиш, що ти дуже бунтівничий і виплескуєш дуже багато розбещеності. Ти зажадаєш навчитись утілювати істину в життя й досягти покірності Богу, і ти почнеш прагнути до істини. Це саме той результат, який дають розмірковування над собою та самопізнання. Із цього моменту починається твій життєвий досвід. Коли ти починаєш досліджувати й ретельно вивчати стани та проблеми, які виникають через твій розбещений характер, це доводить, що ти почав шукати істину. Ти зможеш ініціативно розмірковувати над усіма проблемами, які в тебе виникають, і всякою розбещеністю, яку ти виплескуєш, а також досліджувати їх. І коли ти зрозумієш, що це справді виливи розбещеності й розбещений характер, то природно станеш шукати істину та почнеш розв’язувати ці проблеми. Входження в життя починається з розмірковування над собою; це перший етап пошуку істини. Відразу після цього через розмірковування над собою та самопізнання ти побачиш, що всі Божі слова викриття узгоджуються з фактами. Тоді ти зможеш підкоритися їм від щирого серця та прийняти суд і кару Божих слів. Це другий етап пошуку істини. Більшість людей здатна прийняти Божі слова, які викривають розбещену поведінку людини, але їм нелегко прийняти Божі слова, які викривають розбещену сутність людини. Прочитавши Божі слова, вони не визнають велику глибину власної розбещеності, а визнають лише ті Божі слова, які викривають розбещену поведінку людини. Через це вони не можуть прийняти Божий суд і кару від щирого серця. Натомість вони від цього відмахуються. Деякі кажуть: «У мене буває не так багато проявів розбещеної поведінки, але я можу робити й добрі справи. Я добра людина, я не від сатани. Я вірю в Бога, тому я, безсумнівно, від Бога». Хіба це не маячня? Ти народився в людському світі, ти жив під впливом сатани, ти вихований у традиційній культурі. Твій уроджений спадок і знання, які ти отримав, походять від сатани. Усі великі та знамениті люди, яких ти шануєш, походять від сатани. Чи зможеш ти втекти від сатанинського розбещення, якщо скажеш, що ти не від сатани? Це подібно до того, як маленькі діти вже вміють брехати й ображати інших, щойно відкриють рота. Хто їх цьому вчить? Ніхто. Що це може бути, як не наслідок сатанинського розбещення? Факти саме такі. Люди не можуть побачити сатану та злих духів духовного світу, але в людському світі всюди є живі демони й царі дияволів. Усі вони – втілення сатани. Це факт, який мусять визнати всі люди. Ті, хто розуміє істину, бачать ці речі наскрізь і здатні визнати, що всі Божі слова викриття – факти. Деякі люди можуть говорити, що знають себе, але ніколи не визнають, що розбещеність, яку викривають Божі слова, є фактом, а Його слова – істиною. Це рівнозначно нездатності прийняти істину. Якщо людина не визнає того факту, що вона має розбещений характер, вона не зможе по-справжньому покаятися. Звісно, щоб визнати та прийняти той факт, що всі люди мають розбещені характери, потрібно деякий час переживати Божу роботу. Виплеснувши багато розбещених характерів, люди природно схилять голову в покірності перед цим фактом. У них не буде іншого вибору, крім як визнати, що всі Божі слова, які викривають, судять і засуджують людину, є фактами й істиною, і повністю їх прийняти. Ось що означає бути завойованим Божими словами. Коли люди здатні пізнати свої розбещені характери й розбещену сутність на основі Божих слів і визнати, що мають сатанинський характер і їхня розбещеність глибока, тоді вони можуть повністю прийняти Божий суд і кару та підкоритися їм. Вони будуть готові підкоритися Божим словам, які викривають і судять людство, незалежно від того, наскільки ті суворі та пронизливі. Коли ти зрозумів і трохи знаєш, як Божі слова визначають, класифікують і засуджують розбещене людство, як вони судять і викривають розбещене людство, коли ти справді прийняв суд і кару Божих слів та почав пізнавати власний розбещений характер і розбещену сутність, коли ти почав ненавидіти свій розбещений характер, сатану та власну плоть, – і коли ти прагнеш здобути істину, жити так, як належить людині, і стати тим, хто справді підкоряється Богові, – тоді ти почнеш концентруватися на тому, щоб змінити свій характер. Це третій етап пошуку істини.

По-справжньому пізнати себе – значить поміркувати над своїм розбещеним характером і пізнати його на основі Божих слів, тим самим досягнувши пізнання своєї розбещеної сутності й факту своєї розбещеності. Коли людина це зробить, вона з повною ясністю побачить велику глибину розбещеності людства – вона побачить, що людство живе не так, як належить людям, що воно живе лише розбещеними характерами та позбавлене навіть крихти совісті й розуму. Вона побачить, що всі людські погляди на речі – від сатани, що жоден із них не є правильним і не відповідає істині, а до всіх людських уподобань, прагнень і шляхів, які обирають люди, домішано сатанинські отрути, і все це містить надмірні людські бажання та намір здобути благословення. Вона побачить, що характери, які виявляє людина, і є характером і природою-сутністю сатани. Пізнати себе такою мірою – нелегка справа; цього можна досягти лише на основі Божих слів. Якщо це робити на основі моральних теорій, тверджень і думок традиційної культури, то чи можна досягти справжнього знання про себе? Безумовно, що ні. Твій розбещений характер походить із цих сатанинських філософій і теорій. Хіба це не було б абсурдом – засновувати своє знання про себе на цих речах, які від сатани? Хіба це не було б сліпим безглуздям? Тому знання про себе має засновуватися на Божих словах. Тільки Божі слова є істиною та критерієм, за яким оцінюються всі люди, справи та речі. Якщо ти справді бачиш, що Божі слова – це істина, єдина правильна основа для оцінювання всіх людей, справ та речей, тоді в тебе є дорога вперед. Тоді ти зможеш жити у світлі, тобто жити перед Богом. Коли люди здобувають у Божих словах істинне знання про власну розбещену сутність, як вони згодом поводитимуться та практикуватимуть? (Вони покаються.) Саме так. Коли людина здобуде знання про свою природу-сутність, у її серці природно зародяться докори сумління, і вона почне каятися. Це означає, що вона прагнутиме позбутися своїх розбещених характерів і більше не жити сатанинськими характерами. Натомість вона житиме та житиме як людина згідно з Божими словами й буде здатна підкорятися Божим улаштуванням і розпорядженням. Це і є справжнє покаяння. Це четвертий етап пошуку істини. Тепер ви повністю зрозуміли, що таке справжнє покаяння, то як же його практикувати? Практикувати треба так: виправлятися. Це означає відмовитися від того, за що ти чіпляєшся та вважаєш правильним, не жити сатанинським характером і бути готовим практикувати істину згідно з Божими словами. Ось що означає виправитися. Зокрема, потрібно спочатку відректися від себе й на основі Божих слів оцінити, чи відповідають істині твої думки, ідеї, дії й учинки та як вони виникли. Якщо ти визначиш, що вони від розбещеного характеру та породжені сатанинськими філософіями, то мусиш поставитися до них з осудом і прокляттями. Це допоможе повстати проти плоті й сатани. Що це за поведінка? Хіба це не відречення, відмова й відступництво від свого розбещеного характеру, не повстання проти нього? Відректися від того, що ти вважаєш правильним, відкинути свої інтереси, повстати проти своїх неправильних намірів і так змінити напрямок свого руху на протилежний – це не сказати щоб просто, і тут є багато специфічних деталей. Якщо на словах ти хочеш покаятися, але не відрікаєшся, не відмовляєшся й не відступаєшся від свого розбещеного характеру, не повстаєш проти нього, то це не прояв покаяння, і ти ще не ввійшов у покаяння практично. Як проявляється справжнє покаяння? По-перше, ти відрікаєшся від того, що вважаєш правильним, наприклад від своїх уявлень і вимог щодо Бога, своїх поглядів на речі, методів і способів розв’язання проблем, свого людського досвіду тощо. Відречення від усього цього – конкретна практика покаяння в серці та навернення до Бога. Ти можеш відкинути помилкові речі лише тоді, коли побачиш їх наскрізь і відречешся від них. Якщо ти не відрікся від цих речей і досі вважаєш їх добрими та правильними, то не зможеш їх відкинути, навіть якщо інші скажуть тобі це зробити. Ти заявиш: «Я дуже добре освічений і маю багатий досвід. Я вірю, що ці речі правильні, чому я маю їх відкидати?». Якщо ти настійно чіплятимешся за свої звички, чи зможеш ти прийняти істину? Це буде дуже нелегко. Якщо ти хочеш здобути істину, то мусиш спочатку відректися від того, що вважаєш правильним і позитивним, а потім ясно побачити, що його сутність негативна, що все воно походить від сатани та є надуманою оманою й що коли ти триматимешся за сатанинське, то в результаті лише коїтимеш зло, опиратимешся Богові та зрештою будеш покараний і знищений. Якщо ти ясно побачиш, що думки й отрути, якими сатана розбещує людину, здатні привести її до загибелі, то зможеш повністю від них відмовитися. Звісно, відречення, відмова, відступництво, повстання тощо – це все підходи й методи, які людина застосовує проти сатанинських сил і природи, а також проти філософій, логіки, думок і поглядів, які сатана використовує для введення людей в оману. Наприклад, відкинути інтереси своєї плоті, відмовитися від її вподобань і прагнень, відступитися від сатанинських філософій, думок, єресей і оман, повстання проти впливу сатани та його злих сил – уся ця низка практик є методами та шляхами, за допомогою яких люди можуть практикувати покаяння. Щоб увійти в справжнє покаяння, людина мусить зрозуміти багато істин: тільки тоді вона зможе повністю відректися від себе та повстати проти своєї плоті. Наприклад, скажімо, ти вважаєш, що ти знаючий, з багатим досвідом, і що ти маєш бути для Божого дому талановитою особою й приносити велику користь. Але, кілька років послухавши проповіді про істину та зрозумівши деякі істини, ти відчуваєш, що твої знання й освіта нічого не варті та не приносять Божому дому ні найменшої користі. Ти усвідомлюєш, що тільки істина й Божі слова можуть спасти людей, що саме істина може бути життям людини. Ти починаєш відчувати, що скільки б людина не мала знань або досвіду, це не означає, що вона володіє істиною, і наскільки б людське не відповідало людським уявленням, воно не є істиною. Ти усвідомлюєш, що все це походить від сатани, є негативним і ніяк не стосується істини. Незалежно від того, наскільки ти освічений, обізнаний і досвідчений, від усього цього мало користі, якщо ти не маєш духовного розуміння й не можеш усвідомити істину. Якби ти служив керівником, то не мав би істини-реальності й не зумів би розв’язувати проблеми. Якби тобі потрібно було написати нарис із досвідним свідченням, ти не зміг би дібрати жодного слова. Якби ти мав свідчити про Бога, то не мав би знання про Нього. Якби ти проповідував Євангеліє, то не зміг би спілкуватися про істину, щоб долати уявлення людей. Якби ти поливав новонавернених, то не мав би ясного розуміння істини видінь і міг би лише проповідувати слова й доктрини. Якщо ти не можеш подолати власні уявлення, то як ти подолаєш уявлення новонавернених? Ти не можеш виконати жодної із цих робіт – то що ж ти можеш робити? Якби тебе попросили гарувати, ти б подумав, що це марнування твого таланту. Ти кажеш, що ти талановитий, але не можеш упоратись із жодним завданням, не можеш добре виконати жодного обов’язку – то що ж ти тоді можеш робити? Річ не в тому, що Божий дім не хоче тебе використовувати, а в тому, що ти не виконав обов’язок, який мусив. Ти не можеш звинувачувати в цьому церкву. Але, можливо, ти все одно думаєш собі: «Чи не забагато Бог очікує від людини? Ці вимоги виходять за рамки моїх можливостей. Чому від мене вимагається так багато?». Якщо хтось так сильно не розуміє Бога, це свідчить, що він не знає Його й не усвідомлює ні крихти істини. Якщо ти вважаєш, що твої погляди правильні й не потребують зміни на протилежні, і в теорії визнаєш, що Божі слова є істиною, але не можеш відкинути сміття, за яке чіпляєшся, то це показує, що ти ще не розумієш істини. Тобі слід прийти до Бога та шукати більше істини, читати більше Його слів, слухати більше проповідей і спілкувань, і тоді ти поступово прийдеш до розуміння того, що Божі слова є істиною. Будучи людиною, ти передусім мусиш ставитися до істини й Бога з покорою. Це неухильний обов’язок людини. Якщо ти здатен усе це зрозуміти, це означає, що ти змінюєш напрямок свого руху на протилежний. Така зміна – це шлях практики покаяння; це повна відмова від того, що ти колись вважав правильним і що походить від сатани, і вибір нової дороги, якою ти підеш. Це значить утілювати Божі слова в життя згідно з Його вимогами та істиною-принципами, йдучи дорогою прагнення до істини. Ось що значить «змінити напрямок свого руху на протилежний». Це означає по-справжньому прийти до Бога та ввійти в реальність покаяння. Коли людина може практикувати істину, це само собою означає, що вона почала входити в істину-реальність та по-справжньому покаялася. Тільки тоді, коли людина по-справжньому покаялася, можна сказати, що вона стала на шлях спасіння. Якщо вона це зробила, значить, вона перейшла на четвертий етап пошуку істини.

Коли людина по-справжньому покаялася, вона стає на шлях пошуку істини, у неї практично не залишається жодних уявлень і непорозумінь щодо Божої роботи, вона готова коритися Божому суду й карі та формально починає переживати Божу роботу. Існує довгий перехідний період між тим, коли людина починає вірити в Бога, і тим, коли вона формально починає переживати Божий суд і кару. Цей перехідний період – фаза, яка триває від початку віри в Бога до того, коли людина по-справжньому кається. Якщо хтось не любить істину, він не прийме ні дрібки Божого суду й кари, ні дрібки істини, і він ніколи не буде здатний пізнати себе. Такі люди будуть вигнані. Якщо ж людина любить істину, то, читаючи Божі слова й слухаючи проповіді, вона зможе справді щось здобути, побачити, що Божа робота – це робота спасіння людини, поміркувати над собою та пізнати себе в тих істинах, які розуміє; вона почне дедалі більше ненавидіти власні розбещені характери та цікавитися істиною, мимоволі здобуде справжнє знання про себе, відчує справжні докори сумління та воістину покається. Коли люди, які люблять істину, читають Божі слова чи слухають проповіді, вони природно досягають таких результатів. Вони поступово пізнають себе й досягають справжнього покаяння. Коли людина по-справжньому покаялася, як вона мусить практикувати? Вона мусить у всьому шукати істину; що б її не спіткало, вона мусить уміти знайти принципи та шляхи практики, засновані на Божих словах, а потім почати практикувати істину. Це п’ятий етап пошуку істини. Яка мета пошуку істини? Практикувати істину й досягти покірності Богові. Але для того, щоб практикувати істину, треба робити це відповідно до її принципів. Тільки це є правильним практикуванням істини; тільки це дає змогу здобути Боже схвалення. Отже, здатність діяти згідно з принципами істини – це той результат, який має дати пошук істини. Досягнення цього етапу означає, що людина ввійшла в реальність практикування істини. Істину шукають для того, щоб подолати розбещені людські характери. Коли людина здатна втілювати істину в життя, її розбещені характери природно відпадають, і її практикування істини досягає результату, якого вимагає Бог. Таким є процес, який веде від справжнього покаяння до практикування істини. Те, що раніше людина жила серед розбещених характерів, означало її життя під владою сатани, коли вона в усьому діяла й поводилася так, що Бог це засуджував і гидував цим; тепер же, коли людина щиро покаялася, здатна прийняти та практикувати істину, підкорятися Богові, жити за Його словами, це, звісно, отримує Боже схвалення. Ті, хто шукає істину, мусять часто розмірковувати над собою. Вони мають визнати свої розбещені характери та прийняти Божий суд і кару, здобути істинне знання про свою розбещену сутність і розвинути в серці докори сумління; після покаяння вони мають почати в усьому шукати істину, практикувати згідно з принципами істини й досягти покірності Богові. Це те, що може дати пошук істини та поступове поглиблення свого входження в життя. Якщо людина не знає себе по-справжньому, вона не спроможна ні підкоритися Божому суду та карі, ні по-справжньому покаятися. А якщо людина не кається по-справжньому, то вона й далі житиме за сатанинським характером. Справжньої зміни в ній не відбудеться, скільки б років вона не вірила в Бога. Її поведінка трохи зміниться, та й по тому. Ті, хто не шукає істини, не спроможні прийняти істину як своє життя, тому, безумовно, їхні дії й поведінка все одно будуть виливами розбещеного характеру, несумісними з істиною та супротивними Богові. Ті, хто шукає істину, здатні прийняти істину як своє життя, відкинути свої розбещені характери, утілювати істину в життя й досягти справжньої покірності Богові. Коли ставатиметься щось незрозуміле, такі люди шукатимуть істину. Вони більше не плестимуть інтриги заради власної вигоди та втікатимуть від усякого зла, а їхнє серце буде сумісним із Богом. Ті, хто шукає істину, дедалі більше підкоряються Богові, уміють боятися Бога та втікати від злого й що далі, то більше живуть так, як належить людині. Такі зміни неможливі для тих, хто не шукає істини. Що ж шукають ті, хто не шукає істини? Престижу, вигоди та статусу; благословень і нагород. Їхні амбіції та бажання стають дедалі більшими, і вони не мають у житті правильної мети. Чого б вони не прагнули, вони не здадуться, якщо не зможуть досягти своєї мети, і тим більше не змінять своєї думки. Щойно з’являться сприятливі обставини й відповідні умови, вони вже будуть годні чинити зло, опиратися Богові та можуть спробувати створити незалежне царство. Це відбувається тому, що вони не мають у серці шани до Бога й покірності Йому, і зрештою Бог може їх знищити хіба що за те, що вони коять різноманітне зло та зраджують Його. Усі, хто не шукає істини, – це люди, яких нудить від істини, і всі, кого нудить від істини, – це ті, хто любить зло. Усе, що вони шанують у своєму дусі, крові та кістках, – це престиж, вигода, статус і вплив; їм подобається жити сатанинськими характерами та боротися проти Неба, землі й людей заради досягнення своїх цілей. Таке життя здається їм радісним; вони хочуть жити як видатні особистості й померти героями. Очевидно, що вони йдуть сатанинською дорогою знищення. Що більше ті, хто шукає істину, розуміють її, то більше вони люблять Бога та відчувають, наскільки істина дорогоцінна. Вони готові прийняти Божий суд і кару, і скільки б тягот їм не довелося пережити, вони сповнені рішучості шукати істину та здобути її. Це означає, що вони стали на шлях спасіння й досконалості, що вони здатні досягти сумісності з Богом. Найважливіше те, що вони здатні підкоритися Богові, повернулися до свого початкового стану створінь і мають у серці шану до Бога. Вони по праву можуть здобути Боже керівництво, провід і благословення, і Бог більше не гидує ними й не відкидає їх. Як це чудово! Ті ж, хто не шукає істини, не можуть позбутися своїх розбещених характерів, тому їхні серця дедалі більше віддаляються від Бога, їх нудить від істини, і вони її відкидають. Як наслідок, вони дедалі більше опираються Богу та стають на дорогу протистояння Йому. Точно як Павло, вони відкрито просять у Бога нагороду. Якщо вони її не отримують, то намагаються сперечатися з Богом, протистояти Йому та зрештою стають антихристами, повністю відкриваючи огидне обличчя сатани, після чого Бог проклинає та знищує їх. З іншого боку, ті, хто йде дорогою пошуку істини, здатні прийняти істину та підкоритися їй. Вони здатні відкинути розбещений сатанинський характер, готові зректись усього, щоб добре виконувати свої обов’язки й відплачувати за Божу любов, і здатні стати людьми, які слухаються Бога та поклоняються Йому. Людина, яка готова підкоритися Богові й робить це цілковито, повністю повернулася до початкового стану створіння та здатна в усьому підкорятися Божим улаштуванням і розпорядженням. Це означає, що вона наділена фундаментальною людською подобою. Що означає «справжня людська подоба»? Це коли людина слухається та шанує Творця, як Йов і Петро. Саме такими є ті, кого Бог по-справжньому благословляє.

Ось такими простими є основні етапи пошуку істини, про які ми сьогодні спілкувалися. Назвіть Мені ще раз ці етапи. (По-перше, розмірковувати про себе згідно з Божими словами; по-друге, визнати та прийняти факти, відкриті в Божих словах; по-третє, пізнати власний розбещений характер і сутність та почати ненавидіти свій розбещений характер і сатану; по-четверте, практикувати покаяння та відкинути всі свої лихі вчинки; по-п’яте, шукати принципи істини та практикувати істину.) Це і є ті п’ять етапів. Людям, які живуть серед розбещених характерів, дуже важко практикувати кожен із них, усі ці етапи пов’язано з багатьма перешкодами та труднощами, для їхнього практикування й досягнення необхідно витрачати кропіткі зусилля, і, звісно, на цьому шляху неминуче будуть якісь промахи та невдачі – але Я хотів би сказати вам ось що: не падайте духом. Хоча інші можуть тебе засуджувати, кажучи: «Ти пропащий», «Ти нікудишній», «Ти такий, який ти є, і цього ти не можеш змінити», – якими б неприємними не були їхні слова, ти мусиш мати проникливість і чітко їх розрізняти. Не падай духом і не здавайся, бо тільки шлях пошуку істини, тільки входження на ці етапи та їх практикування справді дадуть тобі змогу уникнути катастрофи. Розумні люди вибирають відкинути всі свої труднощі; вони не уникають промахів і невдач, а йдуть далі, як би важко це не було. Навіть якщо ти три-п’ять років залишатимешся на етапі дослідження й пізнання себе, навіть якщо після восьми чи десяти років ти тільки знатимеш, які в тебе розбещені характери, але так і не зможеш зрозуміти істину чи відкинути свій розбещений характер, Я все одно скажу тобі те ж саме: Не падай духом. Хоча ти ще не здатен по-справжньому змінити напрямок свого руху на протилежний, але ти вже ввійшов на перші три етапи, тож нащо перейматися, що ти не зможеш увійти на інші два? Не хвилюйся; працюй старанніше, наполегливіше, і тобі все вдасться. Бувають і такі, що доходять до четвертого етапу покаяння, але не беруться за пошук принципів істини та не можуть увійти на цей етап. Що тоді робити? Теж не падати духом. Ти мусиш наполегливо шукати істину в усьому й більше молитися Богу, поки маєш на це волю: це часто приносить плоди. Шукай так добре, як можеш, виходячи зі свого духовного рівня й обставин, і наполегливо працюй, щоб досягти того, що можеш. Поки ти робиш усе, що можеш, твоя совість чиста, і ти точно зможеш досягти більшого. Навіть усвідомити ще одну істину – це вже добре: твоє життя від цього стане трішки щасливішим і радіснішим. Словом, пошук істини – це не пустий звук; для кожного його етапу існує конкретний шлях практики, і він вимагає від людей витерпіти певний біль і заплатити певну ціну. Істина – це не сфера академічних досліджень, не теорія, не гасло, не аргумент; вона не пуста. Кожна істина вимагає, щоб люди кілька років переживали та практикували її, перш ніж зможуть зрозуміти й пізнати її. Але яку б ціну ти не платив, яких би зусиль не докладав, якщо твій підхід, метод, шлях і напрямок правильні, то рано чи пізно настане день, коли ти заслужиш великі дари, здобудеш істину, зможеш пізнати Бога та підкоритися Йому – і будеш цим повністю задоволений.
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Що значить прагнути до істини (2)

На минулому зібранні ми спілкувалися про те, що значить шукати істину. Почнімо з повторення. Що значить шукати істину? Чи є у вас відповідь на це питання? Чи роздумували ви над ним після нашого попереднього спілкування? Коли ми закінчуємо спілкування на певні теми, далі вам потрібно замислитися над ними, а потім випробувати їх на власному досвіді й пройти через них у своєму реальному житті. Лише тоді ви зможете здобути справжні знання; лише тоді ви зможете по-справжньому зрозуміти й оцінити ті теми, над якими роздумували; лише тоді ви зможете запропонувати справжній досвід і знання. Хіба це не так? (Так.) Отже, чи ви замислилися над Моїм запитанням? Що значить шукати істину? Які елементи включає в себе пошук істини? Які головні речі він передбачає? Чи узагальнили ви ці речі? (Минулого разу Бог почав зі спілкування про різні помилкові людські ідеї, погляди та позиції щодо пошуку істини, а потім детально поспілкувався про п’ять етапів пошуку істини.) По суті, наше останнє спілкування складалося з двох основних частин. Перша основна частина стосувалася деяких негативних станів або помилкових поглядів, які багато людей має щодо пошуку істини, людських непорозумінь щодо пошуку істини, а також відмовок і виправдань, які люди наводять, щоб не шукати істину. Друга частина була спілкуванням про те, як шукати істину та які п’ять етапів передбачає цей процес. Хай цих частин було лише дві, але в кожній із них ми торкнулися багатьох деталей і особливостей. Я розкрив деякі хибні людські знання й розуміння щодо пошуку істини, а також кілька труднощів, з якими стикається людина в пошуках істини, і деякі відмовки, виправдання та приводи, які називають ті, кого нудить від істини, щоб її не шукати. Негативне, пасивне ставлення та пізнання, які люди демонструють, коли йдеться про пошук істини, відповідають стилю життя та прагненням, яких вони додержуються у своєму реальному житті, а також їхньому ставленню до істини: усе це пов’язане з конкретною людською поведінкою й висловлюваннями. Потім, виходячи з різних проявів людської поведінки, Я запропонував кілька конкретних методів і етапів практики, що стосуються шляху пошуку істини. Вам усе це зрозуміло? (Так.) Справді? Чому ж ви тоді нічого не кажете? Схоже, вам ще не все зрозуміло; є ще питання, про які нам потрібно поспілкуватися.

Найважливішим питанням у вірі в Бога є пошук істини. Що значить шукати істину? Коли йдеться про питання пошуку істини, то в усіх проявах людей розкривається багато їхніх проблем і труднощів, і в людей є всілякі виправдання та відмовки, щоб не шукати істину: перепони просто величезні. Коли йдеться про пошук істини, через свої різноманітні труднощі люди виглядають надзвичайно напруженими, збентеженими й думають, що це дуже складно. Власне, на саме питання: «Що значить шукати істину?» – легко відповісти, то чому ж люди не можуть шукати істину? У чому причина? Кожен хвалиться, що має совість і розум, істинно вірить у Бога й може виконувати свій обов’язок, що готовий страждати та платити ціну. Чому ж тоді, маючи за фундамент таку добру поведінку, люди не можуть вирушити шляхом пошуку істини? У них така добра людська сутність, порядність і чудова репутація; у них є воля, прагнення й бажання до пошуку; у них є власні суб’єктивні зусилля, готовність терпіти тяготи та платити певну ціну; вони мають активну, позитивну, висхідну позицію прагнення прийняти істину. Чому ж тоді, маючи все це за фундамент, такі люди не можуть вважатися шукачами істини? Чому вони не можуть досягти пошуку істини? Де корінь цієї проблеми? (Людина за своєю природою не любить істину та відчуває від неї нудоту.) Це правильна відповідь. Найголовніша причина полягає в тому, що люди мають розбещені характери. Розбещений характер людини – від сатани, а все, що від сатани, протистоїть Богові й істині. Тому просити людей шукати істину – це те саме, що вимагати від них зректися притаманних їм життя й атрибутів, способу пошуку й життєвого світогляду. Відкинути ці помилкові речі, зректися своїх плотських уподобань і натомість шукати та практикувати Божі слова й істину, які не подобаються їхній плоті, якими вони не володіють, які вони зневажають і відкидають, якими гидують, – ось що їм важко дається. Просити тебе шукати істину – це все одно, що просити тебе відкинути притаманне тобі життя. Хіба це не те саме, що сказати тобі віддати своє життя? (Так.) Ти віддаєш своє власне життя. Чи люди добровільно віддають за щось своє життя? (Ні.) У глибині серця вони кажуть: «Я цього не зроблю». Сто, тисячу, десять тисяч разів: «Я цього не зроблю». Хай там що, людям важко відкинути вроджене, сатанинське, яким вони наділені. Це факт, який ви глибоко та по-справжньому відчули на своєму досвіді. Люди до глибини серця не бажають заради пошуку істини зрікатися ні плоті, ні свого життя, природа й сутність якого від сатани, ні притаманних їм сатанинських атрибутів, ні своєї сатанинської природи. Отже, для тих, хто має сатанинську природу й живе за сатанинським характером, любов до істини та її пошук суперечать їхній волі, і вони не дуже хочуть це робити. У чому корінь цього? У тому, що атрибути в людині – від сатани, і вони по своїй суті протистоять Богові. Отже, коли люди почули та зрозуміли істину, втілювати її в життя відразу після її усвідомлення здатні тільки ті, хто любить істину, готовий прагнути до неї та платити ціну, хто має цю волю, прагнення й бажання. Тільки такі люди здатні жити за істиною й утілювати її реальність у життя. Є багато людей, які бажають практикувати істину, але їм заважає їхня сатанинська природа й характер, і вони не здатні практикувати істину, навіть якщо й хочуть. Факт такий, що в реальному житті практикувати істину дуже важко. Одна річ попросити тебе відмовитися від улюбленого одягу та прикрас, або від речей, які тебе тішать, або від роботи й кар’єри, які тобі подобаються, або від твоїх сильних сторін і хобі тощо. Ти зміг би зректися будь-якої із цих речей; їх легко відкинути. Але зробити так, щоб ти зрікся своєї плоті й сатанинського характеру, почав практикувати істину та підкорився Богові, – це набагато складніше. Якщо описати це приблизним виразом, то це все одно, що змусити качку сісти на сідало чи бика – залізти на дерево: таке для них занадто тяжко. Натомість кота легко загнати на дерево: для нього це природно. Але змусити кота їсти сіно замість м’яса було б абсолютно неможливо. Якщо попросити людину трохи постраждати, заплатити невелику ціну та смиренно прожити решту життя, то цього може досягти кожен, хто на це готовий. Власне, ніякі фізичні труднощі не будуть великою проблемою для того, хто щиро вірить у Бога та прагне істини. Наприклад, не віддаватися плотським утіхам, менше часу витрачати на сон, жити без зручностей десять років поспіль або задовольнятися дуже поганою їжею, одягом, житлом і транспортом – такі тяготи й ціну може взяти на себе кожен, якщо він на це готовий, бажає шукати істину та має трохи самовладання. Але якщо попросити людину зректися плоті й сатани, діяти в повній відповідності до Божих вимог і на основі Його слів, практикувати згідно з істиною й так досягти покірності Богові, таке було б важко для кожного. Саме в цьому й полягають людські труднощі. Отже, у пошуку істини людина не може просто взяти й ухвалити рішення та почати діяти чи практикувати стриманість і дотримуватися правил, а потім стати здатною втілювати істину в життя й оволодіти істиною. Для розбещеного людства пошук істини – найважча й найскладніша справа. Звідки росте корінь цієї проблеми? (Із сатанинського характеру.) Саме так. Сатанинський характер – це найбільший виклик для людини. Людина може мати низький духовний рівень або погану вдачу й особистість, може не мати жодних сильних сторін, талантів і дарів, вартих згадки, – і ніщо із цього не буде для неї великим викликом. Кінець кінцем проблема росте з розбещеного характеру людини. Розбещений характер мертвою хваткою в’яже людину по руках і ногах, контролює її розум та ідеї, думки, спосіб мислення та глибини її душі, так що їй тяжко дається кожен сантиметр на дорозі пошуку істини. Можна вірити в Бога три чи п’ять років і нічого не здобути; деякі люди вірять навіть десять, двадцять або тридцять років, а здобули від цього лише крихти. А є й такі, що взагалі нічого не здобули, – які ж вони злиденні й жалюгідні, ці люди, в яких нема нічого за душею! Вони вірять у Бога вже тридцять років, але нічого від цього не отримали та залишаються злиденними й сліпими. Коли вони впадають у негатив, то не знають, як із нього вийти; коли впадають у непорозуміння щодо Бога, то не знають, як їх розвіяти; коли з ними трапляються негаразди, ці люди не знають, як із ними розібратися та подолати такі труднощі. Чи можна розв’язувати проблеми, стримуючи себе за допомогою самої лише особистої сили волі або покладаючись на своє терпіння та невпинно й наполегливо працюючи далі? Люди можуть крок за кроком через силу йти далі, поки проблемна ситуація не мине, але їхні розбещені характери все одно залишаться: їх не подолано. Скільки б разів люди не переживали негатив, непорозуміння щодо Бога чи уявлення про Нього, не зазнавали невдач, не падали, не відчували слабкості, вони все одно аж до сьогодні не здатні запропонувати ні найменшого досвідного свідчення, не мають геть нічого сказати про свої знання й досвід Божих слів і знайомство з ними. Їхні серця пусті; глибини їхніх душ пусті. Вони не мають ні досвідного розуміння істини, ні справжнього знання Божих слів, ба навіть ще менше в них знання про Його роботу й характер. Хіба вони не злиденні, не сліпі й жалюгідні? (Так і є.) Якщо людина не шукає істини, то скільки б років вона не вірила в Бога, це марно. Чому ж тоді людина дозволила б собі дійти до такого? У чому причина? І тут теж проблема корениться в розбещеному характері людини. Це об’єктивна причина.

Ми вже з’ясували, яка об’єктивна причина того, що люди не шукають істину. Тепер трохи поговорімо про суб’єктивну причину. Суб’єктивна причина полягає в тому, що хоча люди, може, і дізналися про свій розбещений характер із Божої роботи й усіх Його слів або зі свого реального життя, вони ніколи не зіставляють себе з Божими словами й істиною, ніколи не практикують згідно з Божими словами, і вони так і не пізнають свої розбещені характери й не зрікаються їх. Річ у тому, що хоча дорогою віри в Бога люди можуть докладати багато зусиль і великою мірою присвячувати себе цій справі, хоча вони можуть дуже наполегливо працювати, багато страждати й багато разів платити ціну, але все це лише зовнішня поведінка. Вона не свідчить, що людина вирушила шляхом пошуку істини. Найбільше вистраждали ті люди, які почали слідувати за Богом від самого початку та взяли на себе свої обов’язки, коли їм було близько двадцяти років. Цим людям зараз близько п’ятдесяти, і вони досі не одружені. Можна сказати, що вони присвятили свою молодість вірі в Бога й відкинули сім’ю та шлюб. Це велика ціна? (Так.) Вони віддали свою молодість і пожертвували все своє життя, і що із цього вийшло? Ціна, яку вони заплатили, була великою, але те, що вони кінець кінцем здобули, не дорівнює й не відповідає тому, скільки вони присвятили цій справі. У чому тут проблема? Виходячи з того, як ці люди ставляться до ціни та з якою рішучістю її платять, а також із тривалості, розміру та ступеня їхньої присвяти, здавалося б, що вони мають розуміти істину та вміти її практикувати. Здавалося б, що вони мусять мати свідчення, шану до Бога в серці та знання про Бога; що вони вже мали б вирушити шляхом страху Божого й утечі від злого; що вони вже мали б вступити в реальність істини. Але насправді це тільки припущення: ці два питання мають лише логічний зв’язок, який не узгоджується ні з фактами, ні з тим, що ці люди втілюють у життя. У чому тут проблема? Хіба нам не слід дослідити й обговорити її? Хіба це не проблема, яка заслуговує на глибокі роздуми? (Так і є.) Серед тих, хто прийняв цю стадію Божої роботи два-три роки тому, не бракує людей із досвідом і свідченням. Вони свідчать про те, як Божі слова змінили їх і змусили стати чесними людьми, дали їм зрозуміти істину на дорозі її пошуку, усунули їхні розбещені характери, пиху та облудність, бунтарство, прагнення до статусу, амбіції й бажання тощо. Ці люди здатні мати досвід і свідчення вже за два-три роки віри в Бога, мають глибоке досвідне розуміння Божих слів і відчувають їхню істинність. Чому ж тоді деякі люди вірять у Бога вже двадцять чи тридцять років і стільки разів платили ціну, стільки страждали, стільки метушилися, але глибини їхніх сердець і духовних світів так і залишилися порожніми й пустими? Багато людей, які перебувають у такому стані, часто почувається розгубленими. Вони постійно говорять: «Я такий розгублений». Я кажу: «Ти віриш у Бога вже двадцять чи тридцять років. Чому ж ти досі розгублений? Очевидно, що ти нічого не здобув». Деякі люди й досі залишаються слабкими та негативно налаштованими. Вони кажуть: «Я стільки років вірю в Бога, і що я здобув?». Часто, коли вони слабкі й негативно налаштовані, позбавлені статусу й вигід або їхнє марнославство залишається незадоволеним, вони звинувачують Бога та шкодують, що вірили в Нього стільки років. Вони шкодують, що взагалі повірили Його словам і заради слідування за Ним рішуче відкинули свою роботу, шлюб і сім’ю, нагоду отримати вищу освіту. Деякі з них навіть думають про те, щоб покинути церкву. Тепер вони так сильно шкодують про свою віру, що запитують себе, навіщо взагалі морочили собі нею голову. Вони вірять у Бога вже двадцять чи тридцять років, вони чули стільки істин і пережили на собі стільки Божої роботи, але глибини їхніх сердець досі пусті, і ці люди часто занурюються в стани хаосу, розгубленості, жалю, браку наснаги й навіть невпевненості у своєму майбутньому – чому так відбувається? Чи заслуговують такі люди на співчуття? (Ні.) Щоразу, коли Я бачу таких людей, чую новини про них і дізнаюся про їхні нещодавні вчинки, у Мене виникає погане передчуття щодо цих людей, певна думка про них. Чому їхній стан, їхні внутрішні світи здаються Мені такими знайомими? Ці люди й досі перебувають у Божому домі, виконують обов’язки – на що вони покладаються? Чи на установку про спасіння через благодать? Чи на установку про те, що коли слідуватимеш за Богом до кінця, то неодмінно спасешся? Чи на умонастрій, заснований на везінні та випадковості? Ні, вони не покладаються ні на що з переліченого. А на що ж тоді? На те саме, про що говорив Павло: «Я змагався добрим змагом, свій біг закінчив, віру зберіг. Наостанку мені призначається вінок праведности» (2 Тимофію 4:7–8). Якщо проаналізувати цей уривок і переказати його простими словами, то це твердження має договірний характер, виражає позицію, ідею й план укладення угоди та походить із бажань і амбіцій. Який факт ви бачите в цьому твердженні? До чого люди прагнуть у своїй вірі в Бога? (До вінка та благословень.) Так. Вони прагнуть благословень і доброго місця призначення. А за що б вони виторгували ці благословення та добре місце призначення? Що б вони на них обміняли? (Свою працю й тяжкий труд, жертви та присвяту себе, свої страждання та заплачену ціну.) Якщо говорити словами Павла, вони позмагалися та закінчили свій біг. Вони вважають, що зробили все, що від них вимагалося, і тому мають здобути добре місце призначення та благословення, які Бог підготував для людства. Вони думають, ніби само собою зрозуміло, що Бог має та навіть повинен учинити саме так, і якби Він цього не зробив, то не був би Богом. Очевидно, що в цьому немає ніякого послуху Богові, ніякої позиції пошуку істини, ніякої позиції чи плану виконання обов’язку створіння. Це просто бажання обміняти кілька справ, на які здатні ці люди, на благословення, які Бог обіцяв людству. Отже, люди, про яких ми щойно говорили, часто відчувають, що в їхньому внутрішньому світі є порожнеча, що в глибині серця їм немає на що покластися, але продовжують жити, як жили завжди, платячи таку ціну й так сильно страждаючи, наполегливо змагаючись і біжучи. На що вони покладаються? На ті цитати зі слів Павла, за які вони чіпляються та в які сліпо вірять, на цитати, які підтримують їхню «віру». Вони покладаються на свої амбіції й бажання отримати нагороду та вінок. Вони покладаються на свої мрії договоритися про обмін і так отримати великі благословення. Вони не покладаються ні на розуміння Божої роботи, ні на досвід і знання, здобуті пошуком істини та присвятою себе Богові. На це вони не покладаються.

Дивлячись на те, про що ми щойно спілкувалися, можна побачити, що хоча на шляху пошуку істини трапляється багато практичних викликів, пут і обмежень розбещених характерів, а також безліч труднощів і перешкод, проте потрібно вірити, що поки людина має справжню віру та покладається на провід Божих слів і роботу Святого Духа, вона буде цілком спроможна вирушити шляхом пошуку істини. Приклад такої людини – Петро. У своїй вірі в Бога багато людей зосереджується лише на роботі для Бога, вони задовольняються тим, що просто страждають і платять ціну, але вони зовсім не шукають істини. Унаслідок цього їм бракує істинного знання про Божу роботу й вони не можуть говорити про якийсь досвід або знання істини чи Божих слів, хоча вірять у Бога десять, двадцять, тридцять років. Коли на зібраннях вони намагаються трохи поговорити про своє досвідне свідчення, їм немає чого сказати; те, спасуться вони чи ні, їм абсолютно невідомо. У чому тут полягає проблема? Так буває з людьми, які не шукають істини. Скільки б років вони не були віруючими, вони не здатні зрозуміти істину, не кажучи вже про те, щоб практикувати її. Як може хтось, хто зовсім не приймає істини, ввійти в її реальність? Деякі люди не можуть розпізнати цієї проблеми. Вони вважають, що якщо люди, які бездумно повторюють слова та фрази доктрин, практикуватимуть істину, то зможуть увійти в її реальність. Чи так це? Люди, які бездумно повторюють слова та фрази доктрин, за своєю природою не здатні зрозуміти істину – то як би вони зуміли її практикувати? Те, що вони практикують, начебто не йде врозріз з істиною та є добрими вчинками, доброю поведінкою, але як можна називати такі добрі вчинки й добру поведінку реальністю істини? Люди, які не розуміють істини, не знають і того, що таке реальність істини; вони вважають, що добрі вчинки й добра поведінка людей – це і є практикування істини. Це ж абсурд, чи не так? Чим це відрізняється від думок і поглядів релігійних людей? Як же можна розв’язати такі проблеми з хибним розумінням? Люди мають спочатку зрозуміти з Божих слів Його волю, вони мають знати, що таке розуміння та практикування істини, щоб бути здатними подивитися на інших і розпізнати, ким ці люди є насправді, володіють вони реальністю істини чи ні. Мета Божої роботи та спасіння людини полягає в тому, щоб спонукати людей зрозуміти істину та почати її практикувати; тільки тоді люди зможуть позбутися своїх розбещених характерів, діяти за принципами й увійти в реальність істини. Якщо ти не шукаєш істини, а просто задовольняєшся тим, що повністю присвячуєш себе Богові, страждаєш і платиш заради Нього ціну згідно з власними уявленнями та фантазіями, то чи буде все, що ти робиш, представляти твоє практикування істини та покірність Богові? Чи доводитиме воно, що ти змінив характер свого життя? Чи свідчитиме воно, що ти володієш істинним знанням про Бога? Ні. А про що ж тоді свідчитиме все, що ти робиш? Усе це може свідчити тільки про твої особисті вподобання, усвідомлення та хибний оптимізм. Це будуть лише ті речі, які ти любиш і хочеш робити; усе, що ти робиш, лише задовольняє твої власні бажання, волю й ідеали. Очевидно, що це не пошук істини. Жодна твоя дія чи поведінка жодним чином не стосується ні істини, ні Бога. Кожна твоя дія та поведінка – лише для тебе; ти працюєш, борешся та метушишся лише заради власних ідеалів, репутації та статусу, тобто ти нічим не відрізняєшся від Павла, який усе життя працював і тяжко трудився тільки заради того, щоб отримати нагороду, вінок і ввійти в Царство Небесне: це свідчить, що ти явно йдеш шляхом Павла. Дехто каже: «Я добровільно працюю й тяжко труджуся. Я не намагався укласти з Богом угоду». Хай там як, не має значення, чи намагався ти укласти з Богом угоду, чи присутній у твоїх думках або ставленні явний намір укласти з Богом угоду, чи є в тебе такий план і ціль: ти все одно намагаєшся обміняти свою працю й тяжкий труд, тяготи й заплачені ціни на вінок і нагороди Царства Небесного. Сутність цієї проблеми полягає в тому, що ти намагаєшся домовитися з Богом – просто ти цього не усвідомлюєш. Хай там як, доки людина зазнає тягот і платить ціни за те, щоб здобути благословення, сутність її пошуку така ж, як і в Павла. У чому ж тут схожість? Як і Павло, така людина намагається виміняти свою добру поведінку: труд, пережиті тяготи, заплачені ціни тощо – на ті Божі благословення, які Він обіцяє людству. Хіба це по суті не те саме? (Так.) Це по суті те саме; тут немає ніякої реальної різниці. Якщо ти хочеш іти не шляхом Павла, а шляхом Петра, якщо ти хочеш здобути Боже схвалення, то як тобі слід практикувати? Тут немає жодних сумнівів: ти мусиш навчитися шукати істину. Ти мусиш бути здатним приймати істину, а також Божий суд і кару, обтинання й розбір; ти мусиш зосередитися на пізнанні себе, на зміні свого характеру та намагатися практикувати любов до Бога. Саме це й означає піти шляхом пошуку істини та вирушити шляхом Петра. Щоб іти шляхом Петра, потрібно спершу зрозуміти, чого Бог вимагає від людини та який саме шлях Він їй указав. Треба вміти відрізнити шлях віри в Бога, який веде до спасіння, від шляху, який веде до загибелі та знищення. Потрібно по-справжньому поміркувати над тим, чому саме ти був здатен піти шляхом Павла, і з’ясувати, який саме характер наказує тобі йти цим шляхом. Ти мусиш розпізнати найпомітніше, найочевидніше у своїх розбещених характерах, як-от пиху, підступність або зло. Розмірковуй, аналізуй і пізнавай себе, починаючи із цих розбещених характерів. Якщо ти зможеш досягти справжнього знання про себе й ненависті до себе, тобі буде легко позбутися своїх розбещених характерів і втілювати істину в життя. Тож як саме слід це практикувати? Поспілкуймося про це просто, на прикладі пихатого характеру. У повсякденному житті ти мусиш постійно концентруватися на дослідженні того, який саме пихатий характер ти зараз виплеснув у своїх словах, поведінці, розв’язанні якихось питань, виконанні обов’язку, спілкуванні з іншими тощо, незалежно від конкретного питання, твоїх обставин і місцезнаходження. Ти мусиш розкопати всі виливи, думки й ідеї, які походять від твого пихатого характеру та які ти усвідомлюєш і можеш сприймати, а також твої наміри й цілі, зокрема коли ти постійно хочеш звисока повчати інших, нікого не слухаєшся, вважаєш себе кращим за інших, схильний постійно керувати іншими; не приймаєш те, що говорять інші, наскільки б вони не мали рацію; змушуєш інших приймати те, що ти говориш, і підкорятися твоїм словам, навіть коли помиляєшся; поводишся непоступливо, знаходиш виправдання, коли керівники та працівники обтинають тебе й розбираються з тобою, і засуджуєш їх як неправдивих; постійно засуджуєш інших і підносиш себе; постійно думаєш, що ти кращий за інших; постійно бажаєш бути відомою, видатною людиною; любиш постійно вихвалятися, щоб інші високо цінували тебе й поклонялися тобі… Практикуючи розмірковування над цими виливами розбещеності та їх аналіз, ти зможеш усвідомити, наскільки потворний твій пихатий характер, почати гидувати собою та відчувати до себе відразу, а також іще більше зненавидіти свій пихатий характер. Так у тебе з’явиться готовність розмірковувати над тим, чи не виплескуєш ти в усьому пихатий характер. З одного боку, це передбачає розмірковування про те, які пихаті й самовдоволені характери виплескуються у твоїх словах, тобто які хвалькуваті, пихаті, безглузді речі ти говориш. З іншого боку, це розмірковування про те, які абсурдні, безглузді речі ти робиш, коли дієш згідно зі своїми уявленнями, фантазіями, амбіціями та бажаннями. Тільки таке розмірковування над собою може дати знання про себе. Здобувши істинне знання про себе, слід пошукати в Божих словах шляхи та принципи практикування чесності, а потім практикувати, виконувати свій обов’язок, а також ставитися до інших і взаємодіяти з ними відповідно до шляхів і принципів, указаних у Божих словах. Коли ти попрактикуєш так деякий час, – може, місяць-два, – то відчуєш, що завдяки цьому в тебе на серці стане світліше, що ти щось від цього здобув і відчув смак успіху. Ти відчуєш, що став набагато розважливішим і в тебе є шлях до того, щоб стати чесною, розсудливою людиною. Хоча тобі ще годі буде говорити про якесь винятково глибоке знання істини, але ти здобудеш певне перцептивне знання про неї, а також шлях практики. Ти вже будеш у змозі частково розгледіти шкоду, яку завдає людям пихатий характер, і те, як він спотворює їхню людську сутність, хоча ще й не вмітимеш чітко виразити це словами. Наприклад, пихаті, зарозумілі люди часто говорять дикі хвалькуваті речі, брешуть, щоб обдурити інших; вони промовляють високопарні слова, вигукують гасла, виголошують піднесені промови. Хіба це не різноманітні прояви пихатого характеру? Хіба виплескувати ці пихаті характери не безглуздо? Якщо ти зможеш по-справжньому зрозуміти, що виплескувати такі пихаті характери можна, лише втративши здоровий людський глузд, і що життя в пихатому характері означає, що ти втілюєш у життя диявольську сутність, а не людську, тоді ти справді усвідомиш, що розбещений характер – це сатанинський характер, і зможеш від щирого серця зненавидіти сатану та розбещені характери. За пів року чи рік такого досвіду ти спроможешся на справжнє самопізнання, і якщо ти знову виплеснеш пихатий характер, то відразу ж це усвідомиш і зможеш зректися його та відступитися від нього. Ти почнеш змінюватися та зможеш поступово позбутися свого пихатого характеру й нормально уживатися з іншими. Ти зможеш говорити чесно, від щирого серця; ти більше не брехатимеш і не говоритимеш пихато. Хіба після цього ти не матимеш трохи розуму й не станеш дещо схожим на чесну людину? Хіба ти не здобудеш це входження? Ось тоді ти й почнеш щось здобувати. Коли ти так практикуватимеш чесність, то зможеш шукати істину та розмірковувати над собою, який би пихатий характер ти не виплескував, і коли ти так отримаєш деякий досвід буття чесною людиною, то несвідомо, поступово прийдеш до розуміння істин і відповідних Божих слів про те, як бути чесною людиною. А коли ти використаєш ці істини для розтину свого пихатого характеру, у глибині твого серця настане освітлення та прозріння від Божих слів, і в тебе на серці почне світлішати. Ти ясно побачиш розбещеність, яку приносить людям пихатий характер, і ту потворність, яку він змушує їх утілювати в життя, і ти зможеш розрізнити кожен із розбещених станів, у яких опиняються люди, коли виплескують пихатий характер. Що більше ти аналізуватимеш, то ясніше бачитимеш сатанинську потворність і то більше ненавидитимеш сатану. Так тобі буде легко відкинути свій пихатий характер. Коли твоє знання досягне цього рівня, відповідні Божі слова й істина стануть для тебе прозорими та зрозумілими, і ти знатимеш, що все, чого Бог вимагає від людини, – це те, що люди з нормальною людською сутністю мусять мати й утілювати в життя. Після цього практикування істини більше не здаватиметься тобі чимось важким. Натомість ти вважатимеш, що практикування істини визначено Небом і визнано землею, що саме так має жити людина. На цьому етапі твоє практикування Божих слів та істини буде абсолютно невимушеним, позитивним та ініціативним, і водночас ти полюбиш істину ще більше. Кількість позитивних речей у твоєму серці збільшуватиметься, і в ньому поступово з’являтиметься істинне знання про Бога. Ось що означає по-справжньому розуміти істину. Ти матимеш на все правильний погляд і точку зору, і це істинне знання та правильні погляди поступово вкореняться у твоєму серці. Ось що означає ввійти в реальність істини: це те, чого ніхто не може ні позбавити тебе, ні відібрати в тебе. Коли ти потроху накопичиш це позитивне, то відчуєш, що значно збагатився в глибині серця. Ти більше не вважатимеш, що вірити в Бога немає сенсу, і відчуття порожнечі у твоєму серці зникне. Коли ти відчуєш, як чудово розуміти істину, і побачиш світло людського життя, у тобі зародиться справжня віра. А коли ти матимеш віру, потрібну, щоб переживати Божу роботу, і побачиш, наскільки реальним і практичним є пошук істини та досягнення спасіння, ти станеш позитивно й ініціативно практикувати та переживати Божі слова. Ти спілкуватимешся про свій істинний досвід і знання, і так ти свідчитимеш про Бога та допомагатимеш більшій кількості людей пізнати силу Божих слів і користь, яку істина приносить людині. Тоді в тебе стане більше віри, потрібної для практикування істини й доброго виконання свого обов’язку, а разом із цим ти по-справжньому підкоришся Богові. Коли ти говоритимеш про своє справжнє досвідне свідчення, у тебе на серці ставатиме ще світліше. Ти відчуєш, що маєш більший шлях для практикування істини, і водночас побачиш, що ти маєш стільки недоліків і мусиш практикувати стільки істин. Таке досвідне свідчення не тільки корисне та повчальне для інших: ти й сам відчуєш, що ти щось здобув у своєму пошуку істини та справді отримав Божі благословення. Коли людина переживає Божу роботу саме так, доки не стане здатною свідчити про Нього, це не тільки може привести більше людей до того, щоб вони пізнали свої розбещені характери, відкинули пута, обмеження та страждання від цих характерів, вийшли з-під влади сатани: це ще й може давати самій людині дедалі більше віри, потрібної, щоб іти шляхом пошуку істини та вдосконалення. Хіба такий досвід не стає справжнім свідченням? Це і є справжнє свідчення. Чи може людина, здатна так свідчити про Бога, вважати, що віра в Нього нудна, безглузда чи пуста? Аж ніяк. Коли людина може свідчити про Бога й має істинне знання про Нього, глибини її серця наповнюються миром і радістю, вона відчуває себе збагаченою та неймовірно розважливою. Коли людина живе в такому стані й у такому світі, природно, що вона не стала б змушувати себе страждати, платити ціну, бути стриманою. Вона не стала б просто змушувати себе дисциплінувати своє тіло та зрікатися плоті. Натомість вона більше пізнавала б свої розбещені характери в позитивному ключі. Вона також шукала б знання про Божий характер, про те, Хто є Бог і чим володіє, і намагалася б зрозуміти, що потрібно робити, аби підкорятися Богові й догоджати Йому. Так вона б зрозуміла Божу волю в Його словах і відшукала принципи практикування істини, а не зациклювалася б на своїх швидкоплинних почуттях, як-от коли вона роздратована, має поганий настрій, не може стриматися, якщо щось стається, або по кілька разів на день сердиться, робить щось неякісно чи неідеально, або коли з людиною трапляються інші подібні дрібниці. Поки все це не заважає тобі практикувати істину, не потрібно цим перейматися. Постійно залишайся зосередженим на подоланні своїх розбещених характерів й шукай, як практикувати так, щоб це догоджало Богу й відповідало Його волі. Практикуй істину саме так, і ти швидко прогресуватимеш у житті та вирушиш шляхом пошуку істини й удосконалення. Твоє серце більше не буде пустим; у тебе буде справжня віра в Бога, і ти дедалі більше цікавитимешся та дорожитимеш Божими словами й істиною. Ти розумітимеш дедалі більше Божої волі та Його вимог. Коли людина досягає цього рівня, це означає, що вона повністю ввійшла в Божі слова та реальність істини.

Те, що зараз практикує й у що входить багато людей, не є реальністю істини, але вони входять у певний стан, у якому демонструють зовнішню добру поведінку та готові платити ціну, страждати й повністю присвячувати себе Богові. Однак глибини їхніх сердець залишаються порожніми, і в таких людей немає нічого, що могло б їх підтримати в їхньому внутрішньому світі. Чому в них немає підтримки? Бо коли з ними щось стається, їм бракує шляху; вони покладаються на те, що видають бажане за дійсне, і не мають принципів практикування істини. Коли з них виплескується якийсь розбещений характер, вони можуть лише практикувати самовладання, але не здатні шукати істину, щоб подолати цей розбещений характер. На щастя для людей, ця їхня плоть має інстинктивну здатність: вона може страждати. У безбожників є таке прислів’я: «Немає таких страждань, яких не можна витерпіти: є лише благословення, якими не можна тішитися». Людська плоть має вроджену, інстинктивну здатність: вона не може тішитися завеликою кількістю благословень, але здатна вистраждати що завгодно, витерпіти ці страждання та може стримувати себе. Чи це добре? Це перевага чи вада, недолік? Чи правдиве це безбожницьке прислів’я? (Ні.) Воно неправдиве, а неправдиві слова – це нісенітниці. Це прислів’я – просто пусті слова, воно не може розв’язати жодної з твоїх проблем і не може подолати твої практичні труднощі. Якщо точно, воно не може подолати твої розбещені характери. Отже, від цього прислів’я немає ніякої користі. Хоча ти можеш щось про нього знати, бути в курсі про нього та глибоко його пережити, але від нього все одно немає ніякої користі. У безбожників є й інші прислів’я, як-от: «Я не боюся смерті, то нащо боятися життя?», «Коли зима вже прийшла, то скільки там до тієї весни?». Це досить піднесені твердження, хіба ні? Доволі надихаючі й філософські, чи не так? Безбожники називають ці прислів’я «цілющою поживою для душі». Тобі подобаються такі прислів’я? (Ні.) Чому ні? Хтось може сказати: «Просто не подобаються, та й годі. Так говорять безбожники, а нам подобаються Божі слова». А яка ж частина Божих слів тобі подобається? Яку фразу ти сприймаєш як істину? Яку фразу ти пережив, попрактикував і здобув, у яку фразу ти ввійшов? Просто не любити ці безбожницькі прислів’я марно; вони можуть тобі не подобатися, але ти не можеш чітко розгледіти їхню сутність. Чи правильні ці прислів’я? (Ні.) Правильні чи ні, слова безбожників не мають нічого спільного з істиною. Навіть якщо люди вважають їх добрими та правильними, ці слова не відповідають істині й не можуть піднятися до рівня істини. Усі вони суперечать істині й ворожі їй. Безбожники не приймають істини, тому з ними не потрібно сперечатися про те, що добре, а що погано. Ми можемо лише поставитися до їхніх слів як до плутаної нісенітниці й на тому покінчити з ними. Що таке «нісенітниця»? Це слова, зовсім не повчальні й не цінні для людей, для їхнього життя, для шляхів, якими вони йдуть, і для їхнього спасіння. Усі такі розмови – нісенітниці; ще їх можна назвати пустослів’ям. Вони не мають нічого спільного з людським життям і смертю, зі шляхами, якими йдуть люди; усі вони – нісенітниці, які не можуть виконувати жодної позитивної функції. Почувши таку фразу, люди й далі живуть своїм життям, як і раніше, як жили б і без неї; така фраза не змінить жодних фактів, бо вона не є істиною. Тільки істина повчальна для людини; вона має незмірну цінність. Чому Я так кажу? Тому що істина може змінювати долі людей, їхні думки й погляди, їхній внутрішній світ. А головне – істина здатна розвіювати розбещені людські характери; вона може змінювати атрибути людини, перетворюючи її сатанинські атрибути на атрибути істини: вона може взяти того, хто живе за своїми розбещеними характерами, і перетворити його на людину, яка живе за істиною й Божими словами. Коли людина втілює в життя реальність істини на основі Божих слів, хіба це не спричиняє змін у її житті? Коли змінюється життя людини, це означає, що змінилися її думки й погляди, її світогляд, ставлення й погляди на людей і речі; це означає, що її позиція й погляди на події та речі стали іншими, ніж раніше. Усі ті прислів’я безбожників – пустослів’я й нісенітниці. Вони не можуть розв’язати жодних проблем. Те прислів’я, яке Я щойно навів: «Немає таких страждань, яких не можна витерпіти: є лише благословення, якими не можна тішитися», – хіба це не нісенітниця й не пустослів’я? (Так.) Ти можеш страждати – і що з того? Ти страждаєш не для того, щоб здобути істину, а для того, щоб тішитися престижем і статусом. Твої страждання не мають жодної цінності й значення. Подивися на факти: ти стільки страждав і заплатив таку велику ціну, але досі не знаєш себе й навіть не можеш ні розібратись у думках та ідеях, які виникають через твій розбещений характер, ні подолати їх. Чи ти думаєш, що ти такий зможеш увійти в життя? Чи мають цінність твої страждання? Вони не мають жодної цінності. Страждання деяких людей справді мають цінність, як-от коли люди зазнають їх, щоб здобути істину: якщо людина здобула істину, вона може наставляти й забезпечувати інших. Багато людей страждає та платить ціну, щоб розповсюджувати Євангеліє, допомагаючи розширювати роботу церкви й Божого дому, розповсюджувати Євангеліє Царства Небесного. Із цього ми бачимо, що той, хто страждає та платить ціну, щоб здобути істину й догодити Богові, щось від цього здобуде. На цих людей чекає Боже схвалення. Але є й такі, хто не шукає істини, і хоча вони можуть повністю присвячувати себе Богові, страждати для Бога й отримувати Його доброту, ця доброта – не більше ніж Божий жаль і терпимість, відображення прихильності, яку Він виявляє до людини, і благодаті, яку Він простягає людині. Що це за благодать? Кілька матеріальних благословень, не більше. Хіба цього ти хочеш? Хіба це кінцева мета твоєї віри в Бога? Гадаю, що ні. Хіба з того дня, як ти ввірував у Бога, ти бажав лише Його доброти, Його захисту та кількох із матеріальних благословень, які Він дарує? Хіба цього ти прагнеш? Ти цього шукаєш у своїй вірі? (Ні.) Чи можуть ці речі вирішити питання твого спасіння? (Ні.) Схоже, ви мислите досить ясно. Ви розумієте, що справді важливе й вирішальне. Ви не спантеличені. Ви знаєте, що має вагу, а що ні. Однак ми ще побачимо, чи зможете ви стати на шлях пошуку істини.

Суть віри в Бога – не в здобутті благодаті чи Божої терпимості й жалю. А в чому ж тоді? У спасінні. Отже, що є знаком спасіння? Відповідності яким стандартам вимагає Бог? Що потрібно, щоб бути спасенним? Потрібно подолати свій розбещений характер. Це найголовніше. Отже, кінець кінцем неважливо, скільки ти вистраждав, яку велику ціну заплатив і яким істинним віруючим ти себе проголошуєш: якщо зрештою твій розбещений характер нітрохи не подолано, значить, ти не той, хто шукає істину. Ще можна сказати, що твій розбещений характер не подолано, бо ти не шукаєш істини. Це означає, що ти так і не вирушив шляхом спасіння; це означає, що все сказане Богом і вся робота, яку Він виконує для спасіння людини, нічого в тобі не досягли, не дали тобі свідчення та не принесли в тобі жодних плодів. Бог скаже: «За те, що ти страждав і платив ціну, Я дав тобі благодать, благословення, опіку й захист, на які ти заслуговуєш у цьому житті й у цьому світі. Але ти не маєш жодної частки в тому, на що заслуговує людина після спасіння. Чому? Тому що Я вже дарував тобі те, на що ти заслуговуєш у цьому житті й у цьому світі; що ж до того, на що людина заслуговує після спасіння, то ти нічого не отримаєш, бо не вирушив шляхом пошуку істини». Ти не належиш до тих, хто буде спасенний, ти не став справжнім створінням, і Богу ти не потрібен. Богу не потрібні ті, хто просто працює, метушиться, страждає, платить для Нього ціну, трохи щиро вірує й має дрібку віри, і не більше того. Таких людей можна знайти всюди в громадах Його віруючих. Інакше кажучи, тих, хто працює та відбуває службу для Бога, просто дуже багато – їх не злічити. Якщо це люди, яких Бог визначив наперед і вибрав, яких Він привів до Божого дому, то ніхто з них не відмовився б працювати та відбувати службу для Нього. Чому так? Та просто тому, що це дуже легко. Ось чому людей, які відбувають службу та трудяться для Бога, так багато. На це здатні навіть деякі антихристи й лихі люди, як-от Павло. Хіба таких людей, як Павло, не забагато? (Так.) Якби ти пішов у церкву та прочитав таку проповідь: «Якщо ти готовий метушитися, страждати й платити ціну для Бога, то на тебе чекатиме вінок праведності», – як ти думаєш, чи багато людей відгукнулося б на твій заклик? Дуже багато. Але, на жаль, зрештою це не ті люди, яких спасе Бог і яких можна спасти. Такі люди просто гають час на стадії відбування служби; вони готові лише прислужуватися Богу. Інакше кажучи, ці люди просто готові обмінювати свій труд на Божу удачу, на Його благодать і благословення. Вони не бажають змінювати свої методи виживання, спосіб життя й фундамент, на який вони покладаються для виживання; вони не хочуть ні приймати Божий суд і кару, щоб змінити свої розбещені характери, ні шукати істину, щоб досягти спасіння. Звісно, можна також сказати, що ці люди готові лише страждати й платити ціну, відмовитися від усього, що мають, і принести його в жертву, що вони максимально повно присвячують себе Богові, чого б це їм не коштувало, і готові трудитися будь-яким можливим способом, – але якби ти попросив їх пізнати себе, прийняти істину, подолати свої розбещені характери, зректися плоті, відкинути своє зло й повернутися до Бога, як це зробили ніневітяни, прислухатися до Його слів, жити за Його словами та практикувати істину, то це було б їм надзвичайно важко. Хіба не так? (Так.) Хіба це не чимала проблема? Бог виконав стільки роботи й сказав стільки слів – то чому ж люди вважають, що шукати істину так важко? Чому вони постійно до неї байдужі? Навіть після років слухання проповідей вони все одно не мають наміру змінюватися. У глибині серця вони ніколи щиро не каялися перед Богом, ніколи по-справжньому не визнавали та не приймали той факт, що мають розбещені характери. І у своїх поглядах на речі, і в учинках вони так і не відкинули власного світогляду та не стали шукати істину; вони не підходять до всіх питань із позиції зміни свого світогляду й покаяння перед Богом. Отже, є чимало людей, які багато пережили й виконали багато роботи, які вже досить довго працюють над своїми обов’язками, але досі не можуть дати жодного свідчення. Вони досі не мають ні знання, ні досвіду Божих слів, а коли вони говорять про свій досвід і знання Божих слів, то дуже соромляться, почуваються безпорадно та виглядають украй недолугими. Причина цього – те, що вони не знають істини чи не цікавляться нею. А от трудитися – це, навпаки, дуже просто й легко. Отже, усі готові прислужуватися Богові, але не всі вибирають шукати істину.

Отже, з огляду на сказане, що ж саме значить шукати істину? Ми вже стільки сказали; чи не варто нам дати визначення пошуку істини? Чи можете ви дати це визначення? Воно має бути досить простим, чи не так? Чи спаде воно вам на думку, якщо ви просто подумаєте, помізкуєте та зважите свої слова? Можливо, хтось скаже: «Пошук істини – це велика тема. Про неї не можна чітко сказати лише кількома реченнями. Я не знаю, що про неї говорити. Якими словами її можна описати? Пошук істини – це велика справа, і її можна належно описати й визначити хіба що найпіднесенішими словами – тільки так можна справді справити на всіх враження!». Чи вважаєте ви, що це так? (Ні.) Що ж, у такому разі дайте визначення пошуку істини повсякденною мовою. (Шукати істину – значить використовувати істину для подолання нашого розбещеного характеру.) Чи можна вважати це визначенням? Чи робите ви тут висновок? Чи легко визначити, що таке пошук істини? Дати йому визначення – нелегке завдання; тут потрібно докласти до роздумів певних зусиль. Що значить шукати істину? Спробуймо-но дати цьому визначення. Найкраще в людській мові – це прості, розмовні, правдиві слова. Ми не говоритимемо ні чужою мовою, ні якимись піднесеними словами. Ми говоритимемо повсякденною мовою звичайних людей, вільною, розмовною й легкою для сприйняття, щоб люди могли моментально зрозуміти те, що ми кажемо. Щойно почувши те, як ми висловлюємося, нас одразу зрозуміє будь-яка доросла людина з нормальним мисленням, окрім занадто недалеких, психічно нездорових і неповнолітніх. Ось що значить говорити розмовною мовою; саме це й називається повсякденною мовою. Отже, що значить шукати істину? Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти на основі Божих слів, згідно з Божими словами, маючи істину за критерій: ось що значить шукати істину. Ось як звучить точне визначення пошуку істини. Запитання: що значить шукати істину? Відповідь: Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Це і є визначення пошуку істини. Просте, хіба ні? Дехто з вас може сказати: «Ти весь цей час спілкувався про те, що значить шукати істину, а її визначення – це одне-єдине речення. Це настільки просто?». Так, це настільки просто. Це визначення таке просте, однак воно зачіпає стільки суміжних тем – і всі ці суміжні теми стосуються теми пошуку істини. До них належать і людські труднощі, і людські думки та світогляд, і всі незліченні людські відмовки, виправдання, методи та позиції, що стосуються пошуку істини. Є ще й тема того, як людина опирається пошуку істини й відмовляється від нього, що є наслідком розбещених людських характерів. Звісно, те, про що Я вам розповідав: про кілька шляхів і етапів пошуку істини, про спосіб, у який люди шукають істину, результати, які досягаються пошуком істини, і реальність істини, яку можна побачити в людях, які втілюють її в життя, – усе це теж зачіпає тему пошуку істини. Кінцевим результатом цього є досвідне свідчення про Божі слова й Божу роботу спасіння людини, яке народжується, коли люди шукають істину, практикують і переживають Його слова. Це найбільший результат. Однією з особливостей такого свідчення є те, що воно свідчить про результати Божої роботи; інша особливість полягає в тому, що воно свідчить про позитивні наслідки, які можна побачити в людях, що шукали істину, а саме те, що їхні розбещені характери було більшою чи меншою мірою подолано. Наприклад, людина, яка раніше була дуже пихатою, свавільною, нерозважливою й діяла так, наче вона сама собі закон, завдяки читанню Божих слів дізнається, що це в ній проявляється розбещений характер, а потім приймає й визнає це. Поступово вона усвідомлює шкоду, яку цей розбещений характер приносить іншим і їй самій: якщо дивитися вузько, він шкодить людям, а якщо ширше – порушує роботу церкви, заважає та шкодить їй. Це перша частина результатів; це те, що людина дізнається, коли починає розуміти Божі слова. Крім того, на основі одкровення Божих слів вона визнає свій розбещений характер, а потім, у влаштованих Богом ситуаціях, поступово приходить до покаяння й відмовляється від способу життя та світогляду, які стояли за її поведінкою й учинками та яких вона колись додержувалася. Така людина знаходить у Божих словах принципи та шляхи практики й починає вирішувати питання згідно з принципами практики, які їй дав Бог. Це і є справжнє покаяння та виправлення. Така людина вже здатна поводитись і діяти на основі Божих слів, і зрештою вона починає шукати принципи істини під час кожного свого вчинку та частково втілює в життя реальність прийняття Божих слів за основу. Це приклад подолання пихатого характеру. Кінцевий результат, який цим досягається, полягає в тому, що така людина більше не живе пихою; натомість вона має совість і розум, здатна шукати принципи істини та справді підкоряється істині; її розбещений характер більше не панує над тим, що вона практикує та втілює в життя: натомість людина бере істину за свій критерій і втілює в життя реальність Божих слів – ось який він, результат. Хіба він не досягається пошуком істини? (Досягається.) Це той результат, який людина отримує від пошуку істини. А для Бога таке життя – це істинне свідчення про Нього та Його роботу; це результат, який досягається тоді, коли створіння проходить суд, кару та викриття Божих слів. Це істинне свідчення, і для Бога це славна справа. Для людини, звісно, ця справа не славна, а просто благородна та гідна; це свідчення, яке мусить мати й утілювати в життя створіння з досвідом Божої роботи. Це позитивний наслідок, що досягається в людині, яка шукає істину. Бог також вважає такий досвід, знання й те, що ці люди втілюють у життя, результатами Своєї роботи. Для Нього це свідчення, яке завдає сатані потужного удару у відповідь. Це те, що Бог любить і чим дорожить.

Ми щойно дали визначення тому, що значить шукати істину. Чи це визначення наблизило до реальності ваш погляд на те, що значить шукати істину? (Так.) Тепер, коли ми дали пошуку істини зрозуміле для вас визначення, як вам слід ставитися до своїх колишніх пошуків? Цілком можливо, що переважна більшість із вас – не ті люди, що шукають істину. Вам може бути трохи прикро це чути, чи не так? Прочитайте наше визначення ще раз. (Що значить шукати істину? Відповідь: Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій.) Тепер ви можете сказати це точно. А якщо подумати ще, чи правильне це визначення? (Так.) Якщо ви оціните на основі цього визначення свої колишні пошуки та практики, яким буде результат? Ви зможете дізнатися, чи володієте ви зараз реальністю істини, і перевірити, чи є ваша теперішня поведінка пошуком істини. Це формулювання не абстрактне, чи не так? Це досить розмовна мова, хіба ні? (Так.) Це звичайна мова, яку може зрозуміти будь-яка звичайна людина. Хоча, на перший погляд, її досить легко зрозуміти, у людей усе одно є певна проблема. Що ж це за проблема? Зрозумівши це визначення, люди починають тривожитись і сумувати. Чому вони сумують? Бо відчувають, що їхні минулі страждання й заплачені ціни засуджено, що все це було марно, і від цього люди починають почуватися не у своїй тарілці. Дехто, почувши це, скаже: «А, так он воно яке, визначення пошуку істини. Якщо слідувати цьому визначенню, виходить, що те, як ми повністю присвячували себе Богові, і всі заплачені нами ціни були марними? Якби Ти не дав це визначення пошуку істини, ми б і далі думали, що наші пошуки просуваються успішно; тепер же, коли Ти дав це визначення, хіба наші пошуки й заплачені ціни не пішли нанівець? Хіба всі наші мрії про вінок і нагороду не зруйновано? Якщо ми розуміємо істину, то заслуговуємо на благословення та здійснення мрій, то чому ж тепер, коли ми розуміємо істину, нас судять? Чому ми безнадійно живемо в темряві? Наше минуле й теперішнє засуджено, і хтозна, яким буде майбутнє. Схоже, у нас немає надії на благословення». Чи це так? Чи правильно, що люди так про це думають? (Ні.) Отже, чи слід людям так про це думати? (Ні.) Не слід. Але в цьому є й один плюс: ти можеш кілька разів молитовно перечитати це визначення пошуку істини, а потім озирнутися на своє минуле, подивитися на своє теперішнє й зазирнути в майбутнє. Можливо, зараз ти сумуєш, але це твоє почуття означає, що ти не заціпенілий. Ти знаєш, що треба думати про своє минуле, теперішнє й майбутнє, і ти знаєш, що треба планувати свої перспективи, думати про них, перейматися ними та хвилюватися через них. Це добре. Це доводить, що ти ще живий, що ти жива людина, що твоє серце не померло. Що справді тривожно, то це коли людина залишається байдужою, що б їй не говорили та як би чітко не спілкувалися з нею про шлях пошуку істини. Вона собі думає: «Я такий, який є. Яка різниця, отримаю я благословення чи мене спіткає лихо? Суди мене, засуджуй мене – роби що хочеш!». Що б їй не говорили, вона до цього байдужа. Це проблема. Що Я маю на увазі під проблемою? Це означає, що як би ти не спілкувався з такими людьми про істину, вони не зрозуміють; вони мертві, позбавлені духу. Вони не мають жодного уявлення про такі речі, як віра в Бога, пошук істини, спасіння чи Божа робота спасіння людини, і вони нічого цього не розуміють. Це все одно, що намагатися навчити людину без слуху співати або дальтоніка – змішувати фарби: це просто неможливо, та й годі. Спілкування про ці речі позбавлене для таких людей усякого значення й цінності: що б ти не говорив, – глибоко чи поверхово, конкретно чи загально, – це не матиме жодного значення, і такі люди в будь-якому разі нічого не відчують. Вони подібні до сліпої людини в окулярах: те, носить вона ці окуляри чи ні, жодним чином не впливає на її зір. Деякі люди часто кажуть: «Коли зима вже прийшла, то скільки там до тієї весни?», «Я не боюся смерті, то нащо боятися життя?» та «Скільки я руками не махатиму, а все одно навіть дрібної хмаринки не віджену». Це все слова бездуховних, мертвих людей, які вважають себе дуже метикуватими. Якщо говорити духовною мовою, їм бракує духовного розуміння. Ті, кому бракує духовного розуміння, – мертві люди, навіть якщо вони живі. Чи здатні мертві люди зрозуміти слова живих? Вони думають: «Усі ці розмови про пошук істини, чиюсь там поведінку, вчинки та погляди на людей і речі – як це мене стосується? Я не боюся смерті, то нащо боятися життя?». Хто так думає, той пропаща людина. Він один із мертвих. Ось так і з визначенням пошуку істини. Які б наміри чи плани ви не мали щодо свого подальшого шляху після прочитання цього визначення, як би ви не змінилися, усе зводиться до ваших особистих пошуків. Це слова, які Я мушу сказати, і робота, яку Я мушу виконати. Я сказав усе, що мусив і що хотів. Якщо ви справді любите істину й готові її шукати, то Я б радив вам узяти дане Мною визначення пошуку істини за ціль і напрямок ваших пошуків, коли йдеться про те, як ви зазвичай дивитеся на людей і речі, поводитесь і дієте, або зробити це визначення своїм орієнтиром, щоб завдяки цьому ви зуміли поступово ввійти в реальність Божих слів та істини. Якщо ти це зробиш, то в недалекому майбутньому неодмінно здобудеш щось на шляху пошуку істини. Хтось може сказати: «Шукати істину ніколи не пізно». Це неправда: якщо ти почнеш шукати істину, лише коли Божа робота завершиться, то буде таки пізно. Як можна пояснити цю думку? Пошук істини має відбуватися до того, як завершиться Божа робота. Інакше кажучи, це твердження справедливе до того, як Бог задзвонить у дзвін, щоб показати, що Його робота дійшла кінця. Але коли Божа робота завершиться й Він скаже: «Я вже більше не виконуватиму роботу спасіння людини й не говоритиму слів, що стосуються спасіння людини чи допомагають людям досягти спасіння. Я більше про це не говоритиму», – тоді Його робота воістину дійде кінця. Якщо ти відкладатимеш пошук істини до того часу, то буде справді запізно. Хай там що, якщо ти почнеш шукати істину зараз, у тебе ще буде час – у тебе ще є шанс одержати спасіння. Віднині роби все можливе, щоб поступово почати дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Намагайся швидко прочитати та зрозуміти всі Божі слова, які викривають розбещені людські характери, а також практикуй розмірковування над собою й пізнання себе. Це надзвичайно корисно для твого входження в життя. Візьмімо, наприклад, ті з Божих слів викриття розбещених характерів людства, які стосуються характеру антихристів. Хіба це не найфундаментальніші слова? (Так.) Що ж слід робити, коли ти візьмеш ці слова за основу? Засудити себе? Проклясти себе? Позбавити себе майбутнього й долі? Ні: ти мусиш використати їх, щоб пізнати свій розбещений характер. Не намагайся цього уникнути. Це етап, який мусить пройти кожна людина. Що це означає – що його мусить пройти кожна людина? Це так само, як кожна людина народжується в матері й батька, потім росте, потім старіє, а потім помирає. Це ті етапи, які один за одним мусить пройти кожна людина. Наскільки важливий пошук істини? Настільки ж, як і щоденна їжа й пиття. Якби ти перестав щодня їсти й пити, твоя плоть цього не пережила б, і ти не зміг би жити далі. «Згідно з Божими словами» означає, що ти мусиш дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно зі словами Бога, що, у свою чергу, формує твій світогляд, методи та практики. Звісно, «згідно з Божими словами» еквівалентно тому, щоб «мати істину за критерій». Отже, у визначенні пошуку істини зворот «згідно з Божими словами» самодостатній. Чому ж тоді знадобилося додавати слова про те, щоб «мати істину за критерій»? Тому що певні специфічні проблеми не розглянуто в Божих словах. У таких випадках ти мусиш шукати принципи істини, а далі дивитися на людей і речі, поводитись і діяти відповідно до цих принципів. Так ти остаточно досягнеш абсолютної правильності. Перш ніж досягти абсолютної правильності, людина мусить пізнати свій розбещений характер, визнати свої розбещені виливи й розбещену сутність. Після цього треба щиро покаятись і так по-справжньому виправитися. Кожен у цій низці процесів конче необхідний, точно як коли людина їсть: спершу їжа має потрапити до рота, потім – пройти через стравохід у шлунок, після чого перетравитись і засвоїтися. Лише після цього вона поступово потрапляє в кров і стає тією поживою, якої потребує тіло. Спершу люди шукають істину та беруть її за критерій, далі – отримують змогу втілювати істину в життя, жити нею та входити в її реальність. Кожен із нормальних процесів у цій послідовності конче необхідний; це обов’язкові етапи, і кожна людина, яка шукає істину, має пройти їх у пошуку кожного елементу істини. Хтось може сказати: «Мені для пошуку істини не потрібні ці етапи й процеси. Я просто шукатиму істину безпосередньо, а потім утілюватиму її в життя й робитиму її своєю реальністю». Це занадто спрощене розуміння, але якщо воно може дати результати, то, звісно, це кращий шлях. Він показує, що ти вже накопичив певну кількість знань і досяг певних успіхів, регулярно пізнаючи свій розбещений характер, тому можеш відмовитися від процесів дослідження, пізнання, прийняття, покаяння тощо та перейти просто до пошуку принципів істини. Щоб людина могла перейти просто до пошуку принципів істини, вона мусить мати певний духовний стан. Що означає мати такий духовний стан? Людина з ним має істинне знання про свій розбещений характер, і коли вона не розуміє істин про те, що з нею відбувається, їй уже не потрібно ні пізнавати себе, ні каятися, ні змінювати напрямок свого руху на протилежний. Їй потрібно лише безпосередньо зрозуміти принципи істини, а далі практикувати згідно з ними. Цього достатньо. Це не духовний стан звичайної людини. Людина з таким духовним станом щонайменше пережила процес суворого суду, кари, дисциплінування та випробування Богом. Вона підкорилася Йому й уже перебуває на дорозі до вдосконалення. Ці люди не потребують таких процесів, як пізнання своєї розбещеності, її подальше визнання, покаяння й виправлення. Ну а як щодо вас? Чи потрібно більшості з вас починати з пізнання себе? Якщо ти не знаєш себе, то будеш невпевненим, тобі буде нелегко прийняти істину, і ти не спроможешся на справжнє покаяння. Якщо ти не покаєшся по-справжньому, чи зможеш ти підкоритись істині? Чи зможеш підкоритися Богові? Безумовно, що ні, і в такому разі ти не спасешся.

Чи є у вас тепер, після цього спілкування, якийсь шлях пошуку істини? Чи є у вас упевненість, потрібна для її пошуку? (Так.) Це добре; якби у вас її не було, це було б тривожно. Можливо, дехто з вас після проповіді почувається негативно, мовляв: «О ні, у мене низький духовний рівень. Я послухав проповідь, але нічого з неї не зрозумів; я розумію лише якусь частину вчення. Схоже, у мене небагато духовного розуміння. Я ставлюся до пошуку істини мляво. Коли я виконую свій обов’язок, то можу хіба що трохи трудитися. У мене забагато недоліків, і я сповнений розбещених характерів. Мабуть, цього вже не змінити. Так воно й буде. Мені достатньо бути просто прислужником». Чи може людина з такими негативними думками стати на шлях пошуку істини? Як на Мене, це трохи небезпечно: саме такі негативні думки й становлять велику перепону для пошуку істини. Якщо їх не подолати, людина не зможе вирушити цим шляхом, яким би добрим він не був. Деякі люди на дорозі пошуку істини багато разів зазнавали невдач і падінь та кінець кінцем зневірювалися: «Годі вже, мені більше не потрібно шукати істину. Бути благословенним – не моя доля. Чи Бог Сам про це не казав: “Хіба твоє обличчя – це обличчя того, хто може здобути благословення?”. Дивлячись у дзеркало, я бачу, що в мене пересічна зовнішність, бездуховні очі та непропорційні риси без усякої витонченості. Як не крути, я просто не виглядаю як благословенна людина. Якщо Бог цього не визначив наперед, то люди можуть шукати скільки завгодно, але толку від цього не буде!». Подивіться на умонастрій цих людей: як вони можуть вирушити дорогою пошуку істини, коли в їхніх серцях ще не подолано стільки всього огидного? Пошук істини – найголовніша справа в житті, і найгірше, що тільки можна зробити, – це постійно пов’язувати її зі здобуттям благословень. Треба спочатку побороти свій намір здобути благословення. Після цього пошук істини піде трохи легше. Коли йдеться про пошук істини, найголовніше – не дивитися на те, чи багато людей іде цим шляхом, і не слідувати за тим, що обирає більшість, а зосередитися лише на прагненні відповідати Божим вимогам і наслідуванні Петра. Найважливіше – це ясно бачити теперішнє й жити в ньому, знати, який розбещений характер зараз із тебе виплескується, і негайно, відразу шукати істину, щоб його подолати, спочатку досконально проаналізувавши й пізнавши цей характер, а потім покаявшись перед Богом. Коли ти каєшся, украй важливо втілювати істину в життя: тільки так можна досягти реальних результатів. Якщо ти просто скажеш Богу: «Боже, я хочу покаятися. Мені шкода. Я був неправий. Прошу, прости мене!» – і вирішиш, що цього вже достатньо, щоб здобути Боже схвалення, чи це спрацює? (Ні.) Якщо ти завжди готовий сказати Богові: «Боже, мені шкода. Я був неправий», – і при цьому сподіваєшся, що Бог відповість: «Нічого страшного, продовжуй займатися своїми справами», – якщо ти постійно житимеш у такому стані, то не зможеш увійти в істину. То як же слід молитись і каятися перед Богом? Чи є для цього якийсь шлях? Хто має такий досвід, може трохи про це розповісти. Ніхто не може? Схоже, зазвичай ви ніколи не читаєте покаянних молитов, не сповідуєтесь у гріхах і не каєтеся перед Богом. Як же вам слід відкинути власні бажання й наміри? Як подолати свою розбещеність? Чи є у вас шлях практики? Наприклад, якщо в тебе немає шляху для подолання пихатого характеру, тобі слід молитися Богу так: «Боже, у мене пихатий характер. Я вважаю, що вищий, кращий і розумніший за інших, і я хочу, щоб інші робили так, як я кажу. Це так безглуздо. Чому я не можу відкинути це, хоча знаю, що це пиха? Благаю Тебе, дисциплінуй мене й докори мені. Я готовий відкинути свою пиху та власну волю, щоб натомість шукати Твоєї волі. Я готовий слухати Твої слова та приймати їх як своє життя й принципи, за якими я діятиму. Я бажаю жити Твоїми словами. Благаю, допоможи мені, скеруй і проведи мене». Чи стоїть за цими словами позиція покірності? Чи є в них бажання підкоритися? (Так.) Хтось може сказати: «Якщо помолитися лише один раз, це не спрацює. Коли зі мною щось стається, я все одно живу за своїм розбещеним характером і хочу бути головним». У такому разі продовжуй молитися: «Боже, я такий пихатий, такий бунтівничий! Благаю Тебе, дисциплінуй мене, спини моє лиходійство, стримай мій пихатий характер. Благаю Тебе, скеровуй і веди мене, щоб я жив Твоїми словами, діяв і практикував згідно з Твоїми словами та вимогами». Більше приходь до Бога в молитві й благанні та дай Йому працювати. Що щирішими будуть твої слова й серце, то більшим буде твоє бажання зректися плоті й самого себе. Коли воно пересилить твоє бажання діяти за власною волею, твоє серце поступово виправиться – і тоді з’явиться надія, що ти зможеш практикувати істину й діяти згідно з її принципами. Коли ти молитимешся, Бог нічого тобі не скаже й не вкаже, нічого не пообіцяє, але Він дослідить твоє серце й наміри, які стоять за твоїми словами; Він поспостерігає, чи щиро й правдиво ти говориш, чи із чесним серцем ти благаєш Його й молишся Йому. Коли Бог побачить, що твоє серце чесне, то поведе та скерує тебе, як ти просив і молився, – і, звісно, Він також докорить тобі й дисциплінує тебе. Коли Бог виконає те, про що ти благав, твоє серце просвітлиться й дещо зміниться. І навпаки, якщо твої молитви та благання до Бога нещирі, якщо ти не маєш справжнього бажання покаятися, а лише намагаєшся своїми словами формально задобрити й обдурити Бога, то, дослідивши твоє серце, Бог нічого для тебе не зробить, а погидує тобою й відкине тебе. За таких обставин ти теж не відчуєш, що Бог щось говорить тобі, робить із тобою чи взагалі щось чинить, але Бог зовсім не стане в тобі працювати, бо в серці ти нечесний. А що буде без Божої роботи? Як ти й намірявся, у твоєму серці бракуватиме бажання покаятися, і воно взагалі не виправиться. А значить, усе, що ти робитимеш у тому середовищі й ситуації, які тебе спіткали, усе одно буде продиктовано людською волею й розбещеними характерами, а не засновуватиметься на принципах істини. Ти все одно діятимеш і практикуватимеш згідно з тим, чого хочеш і бажаєш. У результаті своїх молитов Богу ти отримаєш те саме, що мав і до них; нічого не зміниться. Ти все одно робитимеш що захочеш і зовсім не виправишся. Це означає, що в процесі пошуку істини значення мають суб’єктивні зусилля людей, а також те, чи розуміє людина істину. Водночас, якщо люди розуміють істину й хочуть її практикувати, але їм це важко, вони мусять покластися на Бога й принести Йому своє серце та свої щирі молитви. Це також дуже важливо; усе це конче необхідно. Якщо ти тільки й робиш, що побіжно, поверхово молишся Богу, кажучи: «Боже, я був неправий. Мені шкода», – і в серці ставишся до Бога так само поверхово, як і в словах своєї молитви, то Бог не стане в тобі працювати й не зверне на тебе уваги. Якщо ти скажеш: «Боже, мені шкода. Я був неправий», – Бог точно не відповість тобі: «Нічого страшного». Через побіжні, поверхові слова, які ти Йому сказав, Бог запитає тебе: «У чому ти був неправий? Що ти наміряєшся зробити? Ти покаєшся? Ти відмовишся від свого зла й виправишся? Ти відкинеш власну волю, наміри й інтереси та поспішиш виправитися? Чи можеш ти прийняти рішення виправитися?». При цьому ти можеш не почути Божих запитань, але якщо ти Йому скажеш: «Боже, мені шкода. Я був неправий», – то з Божої точки зору Його ставлення буде саме таким, як Я щойно сказав: Він поставить тобі саме такі запитання. Як Він тебе запитає? Він поспостерігає за тим, що ти зробиш і що вибереш після того, як скажеш: «Боже, мені шкода. Я був неправий». Він подивиться, чи є в тебе щире покаяння, породжене справжнім визнанням власного розбещення й ненавистю до нього. Бог подивиться, яке твоє ставлення до Нього, до істини й до власного розбещеного характеру, які в тебе погляди на нього й чи маєш ти намір відкинути свої помилкові погляди та звички; Він подивиться на те, що ти вибираєш, і на те, чи вирішив ти йти дорогою пошуку істини, як ти мусиш діяти та яких принципів дотримуватися надалі, чи можеш ти практикувати істину й підкорятися Йому. Бог ретельно вивчить кожен твій крок, кожен намір і вибір, і при цьому Він дивитиметься, чи твої вчинки після зроблених виборів справді вказують на покаяння й виправлення. Це і є найголовніше питання.

Якщо людина вирішила покаятися, то як же їй виправитися? А ось як: відкинути свої бажання, думки, погляди та старі підходи до справ, щоб почати практикувати істину та справді змінитися. Ось що значить по-справжньому виправитися. Якщо ти лише заявляєш, що готовий виправитися, але в душі досі чіпляєшся за власні бажання, відмовляєшся від істини та тримаєшся за старі звички, то це не справжнє виправлення. Якщо, молячись, ти кажеш Богу лише: «Боже, мені шкода. Я був неправий», – але тим не менше в подальшій поведінці ти в усьому вибираєш, дієш, практикуєш і живеш згідно з власною волею, всупереч істині, то як тебе охарактеризувати з Божої точки зору? Ти не виправився. Як мінімум Він скаже, що ти не збираєшся виправлятися. Ти можеш говорити Богу: «Боже, мені шкода. Я був неправий», – але це лише побіжні слова, а не покаяння й не сповідь, яка йде з глибини серця. Вони не відображають позиції визнання своїх помилок і каяття; це просто пусті слова. Бог не слухає, що ти говориш: Він дивиться на те, що ти думаєш, плануєш і замишляєш. І коли Бог побачить, що основа та принципи твоїх дій досі суперечать істині, Він винесе тобі правдивий, реальний і точний вирок. Він скаже: «Ти не виправився й не виправляєшся». І коли Бог це скаже, коли Бог винесе тобі цей вирок, Він перестане тобою перейматися. А коли Бог перестане тобою перейматися, у подальші дні на серці в тебе буде темно, і тобі бракуватиме просвітлення та освічення в усьому, що ти робитимеш, і коли ти відкриватимеш якийсь розбещений характер, то геть цього не усвідомлюватимеш і не будеш за це дисциплінований. Ти животітимеш, заціпенілий і тупоумний, ти почуватимешся пустим і відчуватимеш, що тобі немає на що покластися. Найгірше те, що ти продовжуватимеш віддаватися своїй свавільній, нерозважливій поведінці та дозволяти своєму розбещеному характеру безконтрольно пухнути й розростатися. Ось що з тобою станеться. Яким буде кінцевий наслідок таких дій? Коли людина зрікається істини, наслідок, який вона накликає на себе, полягає в тому, що Бог більше нею не перейматиметься. Хоча Бог може нічого тобі не говорити й ні на що чітко не вказувати, але ти зможеш це відчути. Виходячи з твоїх думок та ідей, твоїх реальних станів і ставлення до істини, буде зрозуміло, що твій загальний стан – це заціпеніння, тупоумство, непоступливість та інші подібні прояви. Усе це відображається в людях. Отже, порівнявши зі сказаним своє реальне життя й те, що ви практикуєте, ви, можливо, захочете вивчити або дослідити таке: коли ти зовсім не повернувся до Бога, то можеш говорити Йому багато приємних, солодких слів, але в якому стані ти при цьому перебуваєш? А коли ти справді виправився, у якому стані ти перебуваєш під час молитви, навіть якщо просто кажеш кілька слів від щирого серця, а не говориш солодко та приємно? Ці два стани абсолютно різні. Бог може нічого ясно не вказувати людям у їхньому повсякденному житті, не говорити їм очевидних слів, але люди мають бути здатними відчувати у своєму повсякденному житті роботу Святого Духа, усе, що Він чинить, і кожен намір, який Він хоче висловити. Звісно, спостерігачі теж можуть таке помічати. Заціпеніла й тупоумна людина може раптом стати розумною, а загалом розумна – заціпенілою, тупоумною й нікчемною. Ці два стани можуть одночасно бути присутніми і в комусь одному, і в різних людях – таке трапляється досить часто. Із цього видно, що в багатьох випадках розумність чи дурість людини не залежить від її мозку, думок або рівня, а визначається Богом. Чи ясно це? (Так.) Ти ніколи не зрозумієш цих речей, поки не переживеш їх. А коли переживеш – дізнаєшся, і що глибшим буде твій досвід, то повнішим буде твоє розуміння й то більше ти їх цінуватимеш. Божі наміри – у Його діях; Він не вкаже їх тобі очевидно, не скаже явно й не заговорить із тобою про них, але це не означає, що Він не має Своєї позиції щодо тебе. Це не означає, що Бог не має жодних поглядів на твої думки, ідеї, стани та ставлення. Коли людина плекає свої особисті наміри та плани, якщо з нею щось трапляється, коли вона явно відкриває якийсь розбещений характер, це саме ті моменти, коли слід поміркувати над собою й пошукати істину, і саме в ці критичні моменти Бог проникливо спостерігає за людиною. Тому те, чи здатен ти шукати істину, приймати її й по-справжньому каятися, – це ті моменти, які найбільше розкривають людину. У такі миті ти мусиш визнати, що маєш розбещений характер, і бути готовим до справжнього покаяння. Ти мусиш зробити перед Богом щире визнання, а не відмахнутися від Нього зі словами: «Боже, мені шкода. Я був неправий». Богу від тебе потрібне байдуже ставлення, а позиція щирого покаяння. Якщо в тебе якісь труднощі, Бог допоможе тобі, скерує та крок за кроком проведе тебе до виправлення, до шляху прийняття й пошуку істини. Звісно, якщо ти каєшся лише на словах або якщо твій намір покаятись і прагнення відкинути свої наміри й бажання є нещирими, якщо ти не маєш для цього рішучості, то Бог не стане тебе силувати. Коли йдеться про Бога, то в Його ставленні до людини немає ніякого «мусиш»; Бог дає тобі свободу й вибір, і Він чекає. Чого Він чекає? Він чекає, щоб побачити, який вибір ти зрештою зробиш і чи маєш ти намір покаятися. Якщо так, то коли ти збираєшся це зробити? Як проявиться твоє покаяння? Якщо ти маєш намір покаятись і готовий це зробити, але у своїх діях усе одно намагаєшся захистити власні інтереси, усе одно не бажаєш утратити свій статус, то ясно, що ти не каєшся по-справжньому, що ти тут нещирий. Ти просто трохи бажаєш покаятися, але не каєшся по-справжньому. Чи стане Бог у тобі працювати, якщо ти лише маєш намір покаятися, але не каєшся по-справжньому? Ні, не стане. Він скаже: «Ну, коли ж ти наміряєшся покаятися?». А ти не знатимеш. Чи запитає Бог тебе ще раз? Ні. Він скаже: «Так, значить, ти не каєшся по-справжньому. Тоді Я просто почекаю». Можливо, у тебе немає наміру каятися, а можливо, ти не готовий покаятися чи відкинути свій статус та інтереси. Ну що ж, добре. Бог дає тобі свободу, і ти можеш вибирати що захочеш: Бог тебе не силуватиме. Але є один факт, який ти мусиш урахувати, як і ніневітяни: якщо ти не виправишся й не покаєшся, що із цього вийде? Ти будеш знищений. Якщо зараз ти лише маєш намір покаятися, але не робиш жодних реальних кроків до покаяння, то Бог не стане тобою перейматися. Чому Він не стане тобою перейматися? Бог каже: «Ти нещирий, ти не заявляєш про свою позицію, і у твоєму серці досі є сумніви». Ти можеш трохи подумати й заявити, що готовий покаятися, але це лише твоя думка, пуста заява, за якою не стоїть жодних дій чи конкретного плану. Ось чому Бог каже: «Таких, як ти, Я просто змахну вбік. Я тобою не переймаюся. Роби що хочеш!». Коли одного дня ти усвідомиш: «О ні, мені потрібно покаятися», – як тобі слід це зробити? Ці твої слова не обмануть Бога, і Він не візьметься за роботу сліпо, кажучи: «Він наміряється покаятися, тож тепер Я маю його благословити, хіба ні?». Бог так не зробить. А що Він зробить? Він тебе перевірить. Ти наміряєшся покаятися, ти бажаєш покаятися, і твоя потреба в каятті стала трохи сильнішою, але хтозна, скільки часу пройде до того, як ти справді це зробиш. Якщо ти не зробив конкретних кроків або не маєш конкретного плану практики покаяння, то це не справжнє покаяння. Ти мусиш зробити реальні кроки. Щойно ти їх зробиш, Бог почне в тобі працювати. Хіба за Божою роботою та Його ставленням до людей не стоять певні принципи? Коли Бог починає працювати, людина здобуває просвітління, її очі сяють, вона набуває здатності розуміти істину та входити в реальність, і її здобутки множаться стократно, тисячократно. Якщо з тобою таке відбувається, ти по-справжньому благословенний. Отже, на якому фундаменті люди мусять будувати, щоб досягти такого? (На фундаменті здатності до справжнього каяття.) Саме так. Коли люди справді відкинуть власні інтереси й бажання та щиро покаються перед Богом, – тобто негайно припинять свої лиходійства, відкинуть своє зло, бажання й наміри, сповідаються перед Богом, приймуть Божі вимоги та слова, – тоді вони почнуть входити в реальність виправлення. Тільки це і є справжнє покаяння.

Ми щойно поспілкувалися щодо проблем, які часто трапляються в людей під час пошуку істини, і проблем, які можуть розпізнати й пізнати ті, хто шукає істину. Це саме ті проблеми, які потрібно розв’язати. Можливо, раніше ми не дуже багато пояснювали й розбирали ці проблеми, – можливо, ми навіть не дійшли щодо них якихось чітких висновків, – але в Бога є відповідні слова й робота щодо кожного з етапів, які людина переживає в процесі пошуку істини, а також різних людських станів і проявів поведінки під час цього процесу, і в Нього є слушні шляхи та методи підходу до них і їх подолання. Люди здатні трохи все це переживати й усвідомлювати; їм не слід розуміти Бога неправильно та плекати якісь уявлення чи фантазії про Бога, що не відповідають реальності. Більше того, Бог дає людям достатню волю та свободу вибору щодо всіх етапів і всіх способів дій та практики, пов’язаних із пошуком істини: Він не примушує людей. І хоча ці слова й вимоги написано чорним по білому та викладено ясною, чіткою мовою, кожна людина все ж має сама вільно вибрати, як їй підходити до цих істин. Бог не силує людей. Якщо ти готовий шукати істину, то маєш надію на спасіння. Якщо ти не готовий шукати істину, якщо тобі байдуже до цих істин і ти їх відкидаєш, якщо тебе взагалі не цікавлять ці способи практикування пошуку істини – хай так. Бог тебе не силуватиме. Якщо ти готовий лише трудитися для Бога, то хай так. Поки ти не порушуєш принципів, Божий дім дозволить тобі зробити свій власний вибір. Хоча пошук істини нерозривно й тісно пов’язано з досягненням спасіння, досі вистачає людей, які не зацікавлені в пошуку істини, не думають про це й не мають ні наміру, ні планів її шукати. Виходить, цих людей засуджено? Ні, не зовсім. Якщо вони виконують свої обов’язки відповідно до вимог Божого дому, то можуть виконувати їх і далі. Божий дім не позбавить тебе права виконувати обов’язки через те, що ти не шукаєш істини. Але таке виконання обов’язку досі класифікується як «труд». «Труд» – це красива назва, це термін, який використовується в Божому домі, але насправді це можна було б назвати й просто «виконанням службових обов’язків». Дехто з вас, можливо, скаже: «За виконання службових обов’язків платять зарплату». Так, за це можна отримувати зарплату. Яка ж твоя зарплата? Усі благодаті, які Бог тобі дав: ось твоя зарплата. А що ж до пошуку істини, то зараз Я можу чітко тобі сказати: ти вільний, що б ти не намірявся, планував чи бажав робити. Можеш шукати істину – добре; не хочеш – хай так. Але наостанок Я скажу вам таке: спастися можна тільки через пошук істини. Хто не шукає істини, у того немає жодної надії на спасіння. Це факт, який Я хочу до вас донести. Ви мусите його почути, щоб він ясно, явно, точно й виразно закарбувався у ваших серцях – щоб у душі ви чітко знали, на якому фундаменті будується надія на спасіння. Якщо ти вдовольняєшся просто трудом і думаєш: «Якщо я можу просто виконувати свій обов’язок і мене не виключають із Божого дому, значить, усе добре; можна й не обтяжувати себе такими складнощами, як пошук істини», – чи слушний такий твій погляд? Хоча зараз ти досі віриш у Бога або виконуєш якийсь обов’язок, чи впевнений ти, що зможеш слідувати за Богом до кінця? Хай там що, пошук істини – це велика справа в житті. Шукати істину важливіше, ніж одружитись і мати дітей, ніж виховати синів і дочок, ніж прожити життя й заробити статки. Це навіть важливіше, ніж виконувати обов’язки й будувати майбутнє в Божому домі. Кінець кінцем пошук істини – найзначущіша справа на життєвому шляху людини. Якщо у вас іще не розвинувся інтерес до пошуку істини, ніхто не винесе вам вирок і не скаже, що ви не шукатимете істину надалі. Я теж не виноситиму вам вирок і не казатиму, ніби якщо ви не шукаєте істину зараз, то не шукатимете ніколи. Це не так. Такого логічного зв’язку немає; це не є фактом. Хай там що, Я дуже сподіваюся, що в найближчому майбутньому чи навіть у цю саму мить ви зможете вирушити шляхом пошуку істини, станете людьми, які шукають істину, і долучитеся до числа тих, хто має надію на спасіння.

Прагнення до істини безпосередньо пов’язане з одержанням спасіння, тому тема прагнення до істини досить об’ємна. Хоча вона, може, і загальна, але зачіпає дуже багато істин. Власне, ця тема тісно пов’язана з перспективами й долею людини, і хоча ми часто про це спілкуємося, люди досі не дуже чітко усвідомлюють різні істини й проблеми, які стосуються прагнення до істини та які потрібно розуміти. Натомість люди просто безтолково беруть різні моделі поведінки та підходи, які вважають добрими, а також деякі думки й погляди, які оцінюють як відносно активні, спрямовані вгору та позитивні, і прагнуть до них як до істини. Це жахлива помилка. Є багато речей, які люди вважають добрими, належними та правильними, але які, якщо говорити точно, не є істиною. Деякі із цих речей максимум можуть узгоджуватися з істиною, але не можна говорити, що вони є істиною. У більшості людей є глибокі непорозуміння й чимало хибних тлумачень і упереджень щодо прагнення до істини. Ось чому нам необхідно чітко спілкуватися про це та пояснювати людям, які пов’язані із цим істини вони мусять зрозуміти та які проблеми розв’язати. Чи є у вас якісь думки щодо конкретного змісту, пов’язаного з прагненням до істини, про яке ми щойно спілкувалися? Чи є у вас якісь плани або наміри? Тепер, коли ми дали в нашому спілкуванні конкретніше визначення того, що значить прагнути до істини, багато людей трохи спантеличено щодо того, що вони робили й виплескували раніше, а також того, що вони наміряються робити в майбутньому. Вони засмучені, а декому навіть здається, що в нього немає надії та йому загрожує небезпека вигнання. Якщо істину було чітко пояснено в спілкуванні, але люди однаково почуваються млявими, то чи правильний їхній стан? Чи нормальний він? (Ні, ненормальний.) Якби ти раніше справді прагнув до істини, а, послухавши це спілкування, переконався в цьому, хіба ти не став би почуватись енергійніше? (Так.) То чого б це люди почувалися млявими? У чому корінь цієї млявості? Що прозоріше та чіткіше істина пояснюється в спілкуванні, то більший шлях мусять мати люди – то чого б вони почувалися млявішими, коли мають більший шлях? Хіба тут немає певної проблеми? (Є.) Яка це проблема? (Якщо людина знає, що прагнути до істини добре, але не бажає до неї прагнути, причина в тому, що вона не любить істину.) Люди не люблять істину й не мають наміру до неї прагнути – ось чому вони почуваються млявими. А як щодо їхніх попередніх дій? (Вони засуджені.) «Засуджені» – це не зовсім правильне слово: якщо виразити це точно, їхні попередні дії не визнано. Що це за результат, коли твої дії не визнано? Що тоді відбувається? Що це означає, коли твої дії не визнано? Дуже просто: якщо дії людини не визнано, це показує, що вона прагне не до істини, а до того, що люди вважають правильним і добрим, і що вона досі живе за своїми уявленнями та фантазіями. Хіба не так? (Так.) Саме так. Коли Бог не визнає дії людини, вона засмучується. Хіба в такі моменти в неї немає певного позитивного, правильного шляху практики? Хіба правильно було б, якби людина стала негативно налаштованою, відмовилася від свого обов’язку й опустила руки, бо вона нібито безнадійна, і все це лише тому, що її дії не визнано? Чи правильний це шлях практики? (Ні.) Це неправильний шлях практики. Коли з людиною трапляється щось подібне й вона відкриває для себе власні проблеми, їй слід негайно змінити напрямок свого руху на протилежний. Якщо з нашого спілкування про те, що значить прагнути до істини, ти відкриєш для себе, що твої попередні дії й поведінка не мали нічого спільного з прагненням до істини, то незалежно від того, засмучує це тебе чи ні, ти мусиш у першу чергу змінити свої старі помилкові способи та методи практики, а також неправильний шлях свого прагнення. Усе це потрібно змінити негайно. Коли Бог відкидає й не визнає попередні дії деяких людей зі словами, що це лише труд, який не має нічого спільного з прагненням до істини, дехто думає: «О, ми, люди, справді дурні та сліпі. Ми не розуміємо істини й не здатні бачити речі такими, якими вони є. І весь цей час ми вірили, що практикуємо істину, прагнемо до неї й догоджаємо Богові. Лише тепер ми дізнаємося, що зроблене нами під час так званого “прагнення до істини” було просто доброю людською поведінкою – просто вчинками, які люди роблять на основі різних інстинктивних здібностей, духовного рівня й талантів своєї плоті. Ці вчинки дуже далекі від сутності й визначення прагнення до істини, від вимог до нього; вони попросту не мають нічого спільного з прагненням до істини. Що нам із цим робити?». Це велика проблема, яка потребує розв’язання. Як її розв’язати? Це питання вже піднімалося. Враховуючи, що всю поведінку й підходи, які люди раніше вважали добрими, однаково відкинуто, а Бог не пам’ятає про все це й не визначив це як прагнення до істини, то що ж тоді вважати прагненням до істини? Щоб відповісти на це запитання, треба уважно молитовно прочитати визначення прагнення до істини, знайти на основі цього визначення спосіб практикувати й перетворити його на реальність свого життя. У минулому люди не практикували прагнення до істини, тому відтепер вони мусять узяти визначення прагнення до істини за свою основу й фундамент своєї поведінки. Отже, яке ж визначення прагнення до істини? Ось воно: В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Чіткішого, прямішого формулювання й бути не може. Якими були всі попередні дії та поведінка людини? Чи узгоджувалися вони з Божими словами й чи мали істину за свій критерій? Згадайте, чи такими вони були? (Ні.) Можна сказати, що такі вчинки й поведінка трапляються дуже рідко – їх не буває практично ніде. То невже за стільки років віри в Бога, читання Його слів і спілкування про них людина справді нічого не досягла? Невже люди геть нічого не практикували згідно з Божими словами? На що спрямовано визначення, про яке ми тут говорили: «В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій»? Яку проблему воно покликане розв’язати? На яку з людських проблем і на які аспекти сутності людського характеру воно спрямоване? Можливо, тепер люди розуміють визначення прагнення до істини, але коли йдеться про те, чому їхні попередні дії не визнано й не визначено як прагнення до істини, це залишається для них незрозумілим, незбагненним і неясним. Дехто скаже: «Ми від стількох речей відмовилися відтоді, як прийняли ім’я Бога: ми покинули наші сім’ї й роботу, відмовилися від наших перспектив. Дехто з нас звільнився з хорошої роботи, дехто залишив щасливу сім’ю; дехто мав чудову кар’єру з високою зарплатою й безмежними перспективами – і все це відкинув. Ось від чого ми відреклися. Відколи ми ввірували в Бога, ми навчилися бути смиренними, терплячими й терпимими. Взаємодіючи з іншими, ми не вступаємо з ними в суперечки; ми щосили намагаємося вирішувати всі питання, які виникають у церкві, і робимо все можливе, щоб із любов’ю допомагати нашим братам і сестрам, коли в них бувають труднощі. Ми стараємося не шкодити іншим і, наскільки можливо, не зачіпати інтереси інших людей. Невже такі підходи справді не мають нічого спільного з прагненням до істини?». А тепер подумайте добре: із чим пов’язані людські відречення, присвяти, зусилля, терпимість, терпіння та навіть страждання? Як вони досягаються? На чому вони засновані? Яка рушійна сила спонукає людей до таких учинків? Поміркуйте над цим. Хіба це не варте глибоких роздумів? (Варте.) Що ж, раз воно варте глибоких роздумів, то дослідімо й вивчімо сьогодні це питання; подивімося, чи мають щось спільне з прагненням до істини ці речі, які людина завжди вважала добрими, правильними та шляхетними.

Ми почнемо з розгляду людських відречень, зусиль і цін, які платить людина. Звідки походить основна рушійна сила таких учинків, незалежно від контексту й середовища цих відречень, зусиль і цін? Якщо узагальнити, у них два джерела. Перше – це коли люди у своїх ідеях та уявленнях думають: «Якщо людина вірить у Бога, вона мусить відрікатися від себе, повністю присвячувати себе Богові та платити заради Нього ціну. Богу подобається, коли люди так роблять. Йому не подобається, коли люди віддаються втіхам і прагнуть до мирського або залишаються байдужими та живуть собі далі власним життям навіть після того, як заявили, що прийняли Його ім’я та стали Його послідовниками. Бог не любить, коли люди так чинять». З погляду суб’єктивної волі людей ця думка безсумнівна. З якої б причини людина не прийняла Бога та Його нову роботу, суб’єктивна воля людини погоджується на такі дії, бо людина вірить, що Богу не подобається ніяка інша поведінка й тільки так можна догодити Йому та порадувати Його. Вона думає, що поки люди ревно борються, докладають зусиль, силкуються, не просячи нічого натомість, нехтують власним добробутом і горем, щоб заплатити ціну, і продовжують силкуватися, і платити ціну, і повністю присвячувати себе Богові, і приносити себе Йому в жертву, то це неодмінно Його порадує. А коли хтось у це вірить, він без жодних роздумів схиляє голову та, незважаючи ні на що, відрікається від усього, від чого тільки може, жертвує всім, чим тільки може, і терпить усі страждання, які тільки може витерпіти. Люди застосовують ці підходи, але чи хоч хтось із них підняв голову та спитав у Бога: «Боже, чи потрібне Тобі те, що я роблю? Боже, чи визнаєш Ти мої присвяти, зусилля, страждання та заплачені ціни?». Люди ніколи не питають про це Бога, і, не знаючи ні Божої реакції, ні Його ставлення, вони продовжують радо силкуватися, жертвувати, присвячувати себе, вірячи, що тільки такі їхні страждання догодять Богу та порадують Його. Деякі люди заходять настільки далеко, що припиняють їсти пельмені, боячись, що інакше Бог буде ними незадоволений. Натомість вони їдять кукурудзяний хліб на парі, вважаючи, що їсти пельмені – значить віддаватися втіхам. Вони почуваються спокійно лише тоді, коли їдять кукурудзяний хліб на парі, черстві коржі та мариновані овочі, а коли вони почуваються спокійно, то вважають, що точно догодили Богу. Вони плутають власні почуття – власну радість, смуток, гнів і щастя – з почуттями Бога, з Його радістю, смутком, гнівом і щастям. Хіба це не абсурдно? Багато людей вважає істиною те, що людина оцінює як правильне, і нав’язує це Богові, називаючи це Божими вимогами до людини, бо в це вірять усі. І поки люди дотримуються такої віри, цілком імовірно та природно, що вони несвідомо характеризуватимуть ці твердження, поведінку й підходи як істину. А раз люди вирішили, що ці речі – істина, то вони думатимуть, ніби це і є принципи практики, дотримання яких вимагається від людини, і якщо хтось так практикує й дотримується їх, то він практикує Божі слова, прагне до істини та, звісно, виконує Його волю. А раз люди «виконують Божу волю», то хіба їхні тяготи того не варті? Хіба вони не платять цю ціну правильно? Хіба це не догоджає й не запам’ятовується Богу? Люди, певно, подумали б, що саме так і є. Це і є відстань і відмінність між тим, що людина вважає «істиною», і Божими словами. Люди однаково відносять до істини все, що за їхніми уявленнями й фантазією узгоджується з людською моральністю та є добрим, шляхетним і правильним, а потім діють і намагаються практикувати в цьому напрямку, ставлячи до себе суворі вимоги. Вони вірять, що так прагнуть до істини, що вони не хто інший, як люди, які прагнуть до істини, та, звісно, що вони точно можуть спастися. Річ у тому, що Божі слова й істина не мають нічого спільного з тим, що люди у своїх уявленнях вважають добрим, правильним і позитивним. Але навіть коли люди читають і тримають у руках Божі слова, вони вважають, ніби все, що в їхніх уявленнях є хорошим, правильним, красивим, добрим, позитивним і пропагується людиною, – це істина, щось позитивне, і невтомно прагнуть до всього цього, вимагаючи прагнення до цих речей і їх досягнення не тільки від себе, а й від інших. Люди невтомно плутають з істиною те, що людина вважає добром, а потім прагнуть до нього відповідно до стандартів і напрямку, яких воно вимагає, і тому вірять, ніби вже прагнуть до істини та живуть істиною-реальністю. Це один з аспектів хибних людських розумінь щодо прагнення до істини. Ось у чому полягає таке хибне розуміння: люди приймають те, що у своїх уявленнях вважають добрим, правильним і позитивним, за свої стандарти, і підміняють цим Божі вимоги до людини, а також вимоги й стандарти Його слів. Люди хибно приймають за істину те, що у своїх уявленнях вважають правильним і добрим, і не тільки приймають, а й дотримуються цього та прагнуть до нього. Хіба це не проблема? (Так.) Це проблема з людськими думками й поглядами. Які мотиви штовхають людей так робити? Яка першопричина призводить до того, що в них виникають такі думки й хибні розуміння? Першопричиною є те, що люди вірять, ніби це подобається Богові, і тому нав’язують це Йому. Наприклад, традиційна культура каже людям бути сумлінними й ощадливими, а сумлінність і ощадливість – це людські чесноти. «Щоб узяти гору, потрібно багато вистраждати» – ще одна така чеснота, як і «Роби, як наказує господар, інакше навіть найревніші зусилля нічого тобі не дадуть» та інші подібні ідеї. Люди з усіх рас і груп вірять, ніби істина – це все, що вони вважають добрим, правильним, позитивним, активним і спрямованим угору, і ставляться до цих речей як до істини, підміняючи ними всі істини, висловлені Богом. Вони плутають те, у що твердо вірить людина й що походить від сатани, з істиною та стандартами Божих вимог. Вони спрямовують своє прагнення на ідеали, напрямки й цілі, які вони собі фантазують і вважають правильними. Це жахлива помилка. Усе це походить від людських уявлень і фантазій, зовсім не відповідає Божим словам і в усьому суперечить істині.

Щоб ця думка не була такою абстрактною й ви змогли її зрозуміти, Я наведу кілька прикладів того, як люди хибно приймають за істину те, що за їхніми уявленнями добре й правильне. Наприклад, деякі жінки, ввірувавши в Бога, перестають користуватися косметикою та прикрасами. Вони відкидають косметику та прикраси, думаючи, що віруючі в Бога мають належно поводитися, і їм не можна ні користуватися косметикою, ні нарядно вбиратися. Деякі люди мають автомобілі, але не їздять на них, а пересуваються на велосипеді. Вони думають, що водіння автомобіля – це отримання задоволення від комфорту. Хтось має змогу їсти м’ясо, але не їсть, бо думає, що якби він постійно споживав м’ясо, а потім прийшов би час, коли обставини більше не дозволили б йому їсти м’ясо, то він став би слабким, негативно налаштованим і зрадив би Бога. Тому такі люди заздалегідь учаться страждати без м’яса. Інші думають, що раз вони вірують у Бога, то мусять виглядати добре вихованими, і тому приглядаються до своїх недоліків і поганих звичок, з усіх сил намагаються говорити в іншому тоні, стримують свій норов і роблять усе можливе, щоб бути витонченими, а не вульгарними. Вони думають, що раз людина ввірувала в Бога, то вона мусить обмежувати та стримувати себе, добре поводитись і бути хорошою людиною в чужих очах. Вони думають, що так платять ціну, догоджають Богові та практикують істину. Деякі люди час від часу нарядно вбираються й ходять по магазинах, і при цьому вони відчувають провину. Вони думають, що тепер, коли вони вірять у Бога, їм не можна ні користуватися косметикою, ні нарядно вбиратися, ні носити гарний одяг. Вони вірять, що якщо вони користуватимуться косметикою, нарядно вбиратимуться й носитимуть гарний одяг, то Богові це не сподобається й викличе в Нього огиду. Вони вірять, що Богу подобається примітивне людство й не подобається ні промисловість, ні сучасна наука, ні жодні віяння. Вони думають, що прагнуть до істини тільки тоді, коли відпускають прагнення до цих речей. Хіба це розуміння не викривлене? (Викривлене.) Чи уважно ці люди читали Божі слова? Чи прийняли вони Його слова як істину? (Ні.) А якщо вони не прийняли Божі слова як істину, то чи прагнуть вони до істини? (Ні.) Ось чому такі підходи та прояви показують, що люди просто хибно приймають за істину те, що у своїх уявленнях вважають правильним і добрим, і підміняють цим істину. Вони радо це практикують, а потім думають, що прагнуть до істини та володіють істиною-реальністю. Наприклад, деякі люди, відколи ввірували в Бога, не дивилися телепередач і новин та навіть не ходили по магазинах. Вони багато ночей провели на стогах сіна й багато днів – біля псарень, бо поширювали Євангеліє та виконували свої обов’язки. Від холодної їжі в них часто боліли шлунки, вони сильно схудли та багато страждали від недосипання й напівголодного життя. І вони дуже добре про все це знають – вони підраховують усі такі речі. Чому вони ведуть такий чіткий облік цих речей? Причина в тому, що вони вірять, ніби така поведінка й підходи є практикуванням істини й догоджанням Богові, і якщо вони досягнуть такої доброї поведінки, то Бог їх схвалить. Тому люди не нарікають і без вагань усе це практикують. Вони ніколи не втомлюються про це торочити, згадувати та споминати все це, і від того вони відчувають велике вдоволення. Проте коли вони зіткнуться з Божими випробуваннями, коли Він улаштує їм не таке середовище, як їм хотілося б, коли те, що Він вимагає від них, і Його дії не відповідатимуть їхнім уявленням, тоді те, що ці люди вважають правильним, заплачені ними ціни та їхні практики не принесуть їм жодної користі. Усе це нітрохи не допоможе їм ні підкоритися Богові, ні пізнати Його в середовищах, з якими вони зіткнуться. Навпаки, ці речі стануть каменем спотикання та перешкодою для входження в реальність Божих слів і підкорення Богові. Причина цього в тому, що люди так ніколи й не зрозуміли: ті речі, які вони вважають правильними, в основі своїй не є істиною, а те, що вони практикують, не є прагненням до істини. Що ж тоді люди здобудуть від цих речей? Лише певну добру поведінку. Люди не здобудуть від них ні істини, ні життя. І все ж вони хибно вважають, що ця добра поведінка є істиною-реальністю, і ще більше зміцнюються у своєму рішучому переконанні, буцімто все те, що вони у своїх уявленнях вважають правильним, є істиною й позитивним, і далі це рішуче переконання вкорінюється в їхніх серцях. Що більше люди поклоняються тому, що вважають правильним у своїх уявленнях, і сліпо в це вірять, то більше вони відкидають істину та віддаляються від Божих вимог і слів. І водночас що більше цін люди платять, то більше думають, що здобувають капітал, і то більше вірять, що відповідають критеріям для спасіння й отримання Божої обітниці. Хіба це не замкнене коло? (Так і є.) У чому корінь цієї проблеми? Хто тут головний винуватець? (Люди помилково приймають свої уявлення за позитивне та підмінюють ними Божі слова.) Люди заміняють Божі слова власними уявленнями, відкидають Божі слова – по суті, ігнорують їх. Інакше кажучи, вони взагалі не приймають Божі слова за істину. Можна з упевненістю сказати, що, ввірувавши в Бога, люди, може, і читають Божі слова, але те, до чого вони прагнуть, що обирають і практикують, усе одно засноване на людських уявленнях і фантазіях, і вони не вирушили шляхом віри в Бога згідно з Його словами й вимогами. Звідки, власне, береться проблема того, що люди вірять у Бога на основі власних уявлень і фантазій? Звідки виникають людські уявлення й фантазії? Звідки вони походять? Можна сказати, що в першу чергу вони походять із традиційної культури та людської спадщини, а також з умов і впливу релігійного світу. Людські уявлення та фантазії безпосередньо з усім цим пов’язані.

Що ще люди у своїх думках і поглядах вважають добрим, правильним і позитивним? Ви можете навести кілька прикладів. Люди часто кажуть: «Добрі люди мають мирне життя», «Безхитрісні завжди беруть гору», – ось кілька таких прикладів, хіба ні? (Так.) А є ще й такі вислови: «За добро відплата добром, а за зло – злом; якщо не сьогодні, то вже на підході», «Запекле лиходійство веде до самознищення», «Бог позбавляє розуму тих, кого хоче знищити», «Щоб узяти гору, потрібно багато вистраждати», «Інші заняття дрібні, книги кращі за них усі» тощо. Уся ця нісенітниця викликає огиду. Коли Я чую такі слова, Мене охоплює лють, але люди так легко їх говорять. Чому вони можуть так легко говорити ці слова? Чому Я наче не можу їх вимовити? Мені не подобаються ці слова, ці вислови. Те, що вони у вас напоготові, що вони злітають із ваших язиків і ви так легко їх вимовляєте, доводить, що ви особливо обожнюєте такі речі й поклоняєтеся їм. Ви поклоняєтеся цим пустим, ілюзорним, нереальним речам і водночас берете їх за гасла, за принципи, критерії й основу для своїх дій. А далі ви навіть думаєте, що Бог теж вірить у ці речі, що Його слова – це просто інший підхід до тих самих ідей, а ці речі – загальний сенс Його слів: заклик до людей бути добрими. Чи правильний цей погляд? Чи справді все це – значення Божих слів та істин, які Він висловлює? Аж ніяк; те, що Бог має на увазі, не має із цим нічого спільного. Тому люди мають повністю змінити своє ставлення до істини, а їхнє визнання істини має бути виправлене, тобто стандарт, за яким вони позиціонують істину, потрібно виправити та повністю змінити. Інакше їм буде важко прийняти істину, і вони ніяк не зможуть вирушити шляхом прагнення до неї. Що таке істина? У широкому розумінні істиною є всі Божі слова. А якщо конкретніше, то що таке істина? Я вам уже говорив. Що Я казав? («Істина є критерієм людської поведінки, дій і поклоніння Богові» (Слово, т. 4. Розвінчання антихристів. Пункт восьмий, частина третя).) Саме так. Істина є критерієм людської поведінки, дій і поклоніння Богові. Отже, чи має істина щось спільне з тим, що люди у своїх уявленнях вважають правильним і добрим? (Ні.) Звідки береться це людське? (Із сатанинської філософії життя, а також із деяких думок, які людині прищеплює традиційна культура.) Саме так. Точніше, воно походить від сатани. А хто ті видатні, відомі постаті, які прищепили все це людині? Хіба вони не сатана? (Так.) Усі ці ваші патріархи – сатана, живий і дихаючий сатана. Ви тільки подивіться на вислови, за якими живуть китайці: «Коли друг приходить здалеку, це велика радість», «Раз приїхав, то й залишайся», «Доки батьки живі, не мандруй далеко», «Синовня шанобливість – це чеснота, яку слід поважати понад усе», «З трьох синівських вад найгірша – це не мати спадкоємця», «Померлих треба поважати», «Коли людина близька до смерті, її слова правдиві й добрі». Ретельно проаналізуйте ці слова – чи є якісь із них істиною? (Ні.) Усі вони – нісенітниці й омани. Скажіть Мені, це наскільки нерозумними треба бути, щоб, прийнявши Божу роботу, плутати ці омани й нісенітниці з істиною? Чи здатні люди, які так роблять, осягнути істину? (Ні.) Такі люди – абсурдного сорту й абсолютно не здатні зрозуміти істину. А ви – невже ви, прочитавши так багато Божих слів, не маєте дещиці знання істини? (Маємо.) Звідки походить істина? (Від Бога.) Істина походить від Бога. Не вірте жодному слову, сказаному не Богом. Ті сатанинські філософії життя й ідеї з традиційної культури – не істина, і не можна поводитись і діяти відповідно до них, не можна брати їх за критерії того, як ви дивитеся на людей і речі, тому що вони не походять від Бога. Якщо щось походить від людини, то не має значення, чи це йде з традиційної культури або від якоїсь відомої особи, чи це продукт навчання або суспільства, і неважливо, від якої династії чи раси людей це походить: це не є істиною. Але це саме ті речі, які люди приймають за істину, до яких вони прагнуть і які практикують замість істини. І при цьому люди постійно думають, що практикують істину та близькі до догоджання Богу, хоча насправді все відбувається з точністю до навпаки: прагнучи й практикуючи на основі цих речей, ти дедалі більше віддаляєшся від істини та Божих вимог.

Те, що люди хибно приймають за істину речі, які людина вважає добрими й позитивними, і прагнуть до них, наче вони справді є істиною, – по суті своїй абсурд. Як так сталося, що люди, які прийняли Божу роботу та прочитали багато Його слів, досі вперто плутають з істиною речі, які людина вважає добрими, і прагнуть до них, наче вони є істиною? У чому тут проблема? Цього достатньо, щоб показати: люди не розуміють, що таке істина, і не мають справжнього знання істини. Це один із факторів, пов’язаних із запитанням, яке Я щойно поставив: «Раз ці речі – не істина, то як же люди можуть і далі практикувати їх, думаючи, що практикують істину?». Я поговорю про інший фактор, який стосується розбещеного характеру людини. Люди вірять, ніби те, що вони у своїх уявленнях вважають добрим, правильним і позитивним, – це істина, і на такому фундаменті вони виношують певний план, вірячи, що коли вони догодять Богу й Він буде задоволений, то Він обдарує їх благословеннями, які обіцяв людині. Хіба цей план – не спроба укласти з Богом угоду? (Так і є.) З одного боку, люди дотримуються цих речей і прагнуть до них, плекаючи неправильне, абсурдне розуміння, а з іншого боку, вони водночас намагаються укласти з Богом угоду на основі власних бажань і амбіцій. Хіба це не ще один фактор? (Так і є.) Раніше ми часто спілкувалися про цей фактор, тому зараз не говоритимемо про нього детально. Отже, скажіть Мені: коли людина, яка вірить у Бога, відрікається, страждає, повністю присвячує себе Богові та платить заради Нього ціни, хіба за цим не стоїть певний намір і мета? (Так і є.) Хіба є така людина, що каже: «Я нічого не бажаю й нічого не прошу. Я відречуся, повністю присвячу себе Богові та заплачу ціну незалежно від обставин. За цим нічого не стоїть. Я не маю жодних особистих бажань і амбіцій. Як би Бог до мене не поставився, хай так і буде. Він може нагородити мене, а може не нагородити – у будь-якому разі я вчинив згідно з Його вимогами, приніс себе в жертву, відрікся від усього, заплатив ціну й витерпів страждання»? Хіба є такі люди? (Ні.) Така людина досі не народилася на світ. Хтось може сказати: «Така людина мала б жити у вакуумі». Але навіть якби людина жила у вакуумі, вона б такою не була: у неї все одно був би розбещений характер, амбіції, бажання, і вона однаково намагалася б укласти з Богом угоду. Отже, другий фактор у цьому питанні такий: коли люди починають приймати за істину речі, які у своїх уявленнях вважають правильними, вони виношують план. Що ж це за план? Практикувати ці речі, щоб виміняти їх на благословення, які Бог обіцяв людині, і на прекрасне місце призначення. Вони вірять, ніби якщо людина вважає щось позитивним, то це, мабуть, правильно, і тому вони роблять те, що вважають правильним, і прагнуть до нього, і думають, ніби, практикуючи так, обов’язково отримають благословення від Бога. Це людський план. Цей другий фактор стосується виключно людей, які намагаються задовольнити власні амбіції та бажання й укласти з Богом угоду. Якщо ти в це не віриш, спробуй заборонити людям укладати угоди, позбав їх бажань і амбіцій – змусь їх відпустити свої бажання й амбіції. Вони відразу ж утратять сили страждати та платити ціни. Чому вони втратять ці сили? Бо відчують, що втратили свої перспективи та долю, що в них більше немає надії на благословення та немає чого здобувати. Те, що вони практикують, не є істиною, і те, до чого вони прагнуть, не є істиною: це просто те, що вони вважають позитивним. Але коли їхні бажання й амбіції розбиваються, люди більше не хочуть платити навіть за них. Скажи Мені, що є в людей? Чи є в них справжня віра? (Ні.) Якщо піти ще далі, чи вірні люди? Дехто може сказати: «Що б там зараз не казав Бог, ми за Ним слідуємо. Хай там що Він говорить, ми не зневірюємось і не впадаємо в негатив, ми не відступаємо й тим більше не здаємося. Навіть якщо Бог не захоче нас і скаже, що ми прислужники й трудівники, що ми не прагнемо до істини й не маємо надії на спасіння, ми все одно слідуватимемо за Ним без вагань і наполегливо виконуватимемо свої обов’язки. Хіба це не вірність? Хіба це не віра? Хіба бути вірним і мати віру – не те саме, що прагнути до істини? Хіба це не значить, що ми певною мірою прагнемо до істини?». Скажіть Мені, чи це прагнення до істини? (Ні.) Що це значить – сказати, що це не прагнення до істини? Це значить, що в людини відібрано всі «рятувальні круги», що в неї немає навіть соломинки, за яку можна було б ухопитися. Що ж тоді робити? Чи можна тут щось зробити? Як почуваються люди, почувши таке, незалежно від того, чи можуть вони щось зробити? Вони почуваються вкрай розчарованими: «Невже це справді значить, що я не маю надії на благословення? Та що ж це відбувається?». У таких обставинах люди повністю втрачають орієнтири. Тепер, коли Мої слова позбавили вас усіх «рятувальних кругів», Я подивлюся, куди ви підете далі. Дехто каже: «Якщо трудитися, намагатись укладати угоди, мати викривлені уявлення, страждати та платити ціну – це неправильно, то що ж тоді правильно? Що б там Бог не казав, ми Його не залишимо. Ми й надалі виконуватимемо свої обов’язки. Хіба це не дорівнює практикуванню істини?». Треба чітко розуміти це питання. Оскільки люди не розуміють істину та постійно мають викривлені розуміння того, що означає практикувати істину, то вони вважають, що відречення, присвята, страждання та плата цін – це і є практикування істини й підкорення Богові. Це жахлива помилка. Практикувати істину означає практикувати Божі слова, але люди мусять практикувати їх із принципами – аж ніяк не на основі людських уявлень і фантазій. Богу потрібне щире, боголюбне серце, яке Йому догоджає. Тільки таке практикування Божих слів є практикуванням істини. Якщо, повністю присвячуючи себе Богові, людина постійно хоче укласти з Ним угоду й бажає задовольняти власні амбіції та бажання, то вона не практикує істину, а грається з нею й топче її, і вона – лицемір. Отже, якщо хтось здатен прийняти Божі слова суду, не залишає Бога та наполегливо виконує свій обов’язок попри те, що його наміри та бажання здобути благословення зруйновані, що йому немає на що сподіватись і немає чим мотивуватися, чи дорівнює це прагненню до істини та її практикуванню? Як на Мене, якщо оцінювати на основі визначення того, що значить прагнути до істини, то це однаково не прагнення до істини й зовсім не відповідає стандарту прагнення до істини. Тепер, коли в нас є точне визначення прагнення до істини, ми маємо суворо дотримуватися його, коли судимо про дії, поводження та прояви людей. Яке судження можна винести на основі здатності людини залишатися з Богом і наполегливо виконувати свій обов’язок, хоча їй годі й сподіватися на якісь благословення? Таке, що люди, будучи створіннями, від народження мають у своїй людськості дві похвальні речі, і якщо ти зможеш їх використовувати, тоді ти точно наймінімальнішою мірою слідуватимеш за Богом. Чи знаєте ви, що це за дві речі? (Совість і розум.) Правильно. У людськості є дві найцінніші речі. Коли людина не розуміє істини, має дуже низький духовний рівень, позбавлена всяких знань і входження щодо Божих вимог та істини, але все ж може бути непохитною у своїй позиції, яка базова передумова дає їй змогу цього досягти? Для цього людина мусить мати совість і розум нормальної людськості. Отже, відповідь очевидна. Раз люди не прагнуть до істини та не мають бажання й амбіцій бути благословенними, раз їх позбавили бажання бути благословенними, але при цьому вони однаково можуть слідувати за Богом і виконувати свої обов’язки, то на якій основі вони це роблять? Що їх мотивує? Для їхніх дій немає жодної підстави чи мотивації: поки люди мають совість і розум нормальної людськості, вони на таке здатні. Ось так і зараз: ти не розумієш істини, це факт – і від твого розуміння доктрин немає жодної користі, воно не означає, що ти ввійшов в істину-реальність. Ти знаєш, що неправильно намагатись укласти з Богом угоду, щоб шукати для себе перспективи та долю, але ось що було б справді дивовижно: якби твоє прагнення до перспектив і долі та бажання бути благословенним було засуджено й відібрано в тебе, а ти все одно був би щасливий слідувати за Богом і виконувати свій обов’язок. Якби ти міг слідувати за Богом, не здобувши істини, від чого б це залежало? Це б залежало від твоєї совісті й розуму. Совість і розум людини можуть підтримувати її нормальне існування, життя, ставлення до людей і речей. То в чому ж полягає прірва між виконанням свого обов’язку на основі совісті й розуму та практикуванням істини? Людина, яка прагне до істини, проявляється в тому, що вона в усьому дивиться на людей і речі, поводиться й діє згідно з Божими словами, маючи істину за критерій, тоді як ті, хто просто діє по совісті й розуму, можуть не прагнути до істини, але однаково здатні трудитися, виконувати свої обов’язки та залишатись у Божому домі, і в їхньому послужному списку може не бути жодних доган. Від чого це залежить? Ті, хто діє по совісті й розуму, дивляться на людей і речі, поводяться та діють на основі критеріїв своєї совісті й розуму, а не згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Отже, з огляду на це, якщо ти просто виконуєш свій обов’язок, спираючись на совість і розум, хіба між цим і прагненням до істини немає прірви? (Є.) Виконувати свій обов’язок, спираючись на совість і розум, означає задовольнятися просто трудом і приймати за стандарти такі речі, як добрий труд, уникнення створення переривань і порушень, послух і покірність, добра поведінка та добрі стосунки з іншими людьми, відсутність доган у послужному списку. Чи сягає це рівня прагнення до істини? Ні, не сягає. Скількома б формами доброї поведінки людина не володіла, якщо вона геть нічого не знає про свої розбещені характери, про власне бунтарство, уявлення, непорозуміння про Бога та свої різні негативні стани; якщо вона неспроможна все це подолати; якщо вона неспроможна зрозуміти принципи практикування істини; якщо жоден із виливів її розбещених характерів не подолано; якщо вона досі пихата й самовдоволена, свавільна та нерозважлива, покручена та підступна, а часом навіть стає слабкою, негативно налаштованою й починає сумніватись у Богові тощо, – якщо в ній досі все це існує, чи зможе вона досягти справжньої покірності Богу? Якщо в ній досі залишаються ці розбещені характери, чи зможе вона по-справжньому переживати Божу роботу? Якщо людина просто добре поводиться, чи є це проявом прагнення до істини? (Ні.) Що в людині найкраще? Лише совість і розум; це єдині дві позитивні речі в людині, і вони – це те, що в ній є похвального. Однак ні те, ні інше не пов’язане з істиною; це не більше ніж найбазовіші передумови для прагнення людини до істини, тобто якщо ти матимеш нормальну совість і розум людськості та будеш здатен розуміти істину, ти зможеш зробити правильний вибір, коли з тобою щось трапиться. Совість і розум, якими наділено людину, полягають у такому: Бог – Господь творіння, а ти – створена істота; Бог тебе вибрав, тож якщо ти слухатимеш Його слова, якщо ти віддаватимеш і повністю присвячуватимеш себе Богові, то це буде справедливо. Ця «справедливість» визначається твоєю совістю й розумом – але чи слухав ти Божі слова? Якими принципами й методами ти керуєшся у своїх діях? У тебе розбещений характер – чи ти його зрікся? Чи подолав його? Такі речі не мають нічого спільного зі «справедливістю». Якщо в учинках і діях ти не йдеш далі цього фундаменту справедливості, якщо ти живеш серед параметрів «справедливості», хіба це не наслідок роботи твоєї совісті й розуму? (Так і є.) Твоя совість каже тобі: «Бог мене спас, тож я мушу повністю присвячувати себе Йому. Бог спас моє життя та дав мені друге життя, тому відплатити за Його любов – це справедливо. Бог – Господь творіння, а я – створена істота, тож я мушу підкорятися Його розпорядженням». Хіба це не наслідок роботи твоєї совісті й розуму? (Так.) Різноманітні моделі поведінки, способи практикування, ставлення та погляди, які виникають у людей унаслідок роботи їхньої совісті й розуму, не виходять за межі параметрів того, на що їхня совість і розум здатні від природи, і не дотягують до практикування істини. Хіба не так? (Так.) Дехто може сказати, наприклад: «Божий дім підніс мене, дозволивши мені виконувати обов’язок, і Божий дім годує мене, одягає мене та дбає про моє житло. Божий дім піклується про всі аспекти мого життя. Я стільки тішився Божою благодаттю, а значить, я мушу відплатити за Його любов; мені не слід обманювати Бога, поверхово виконуючи свої обов’язки, і тим більше створювати якісь переривання чи порушення. Я готовий коритись усім розпорядженням Божого дому. Що б Божий дім не наказав мені робити, я не скаржитимуся». У такій заяві немає нічого поганого, але хіба людині із совістю й розумом не легко її зробити? (Легко.) Чи може це піднятися до рівня практикування істини? (Ні.) Це не дотягує до практикування істини. Тож незалежно від того, яка в людини шляхетна совість і який здоровий глузд, чи здатна вона робити все, керуючись совістю й розумом, наскільки її дії пристойні й порядні та наскільки інші ними захоплюються, усе це просто добра людська поведінка, і не більше того. Її можна класифікувати лише в межах доброї людської поведінки; вона в основі своїй не дотягує до практикування істини. Коли ти взаємодієш з іншими на основі свого розуму, то говоритимеш трохи лагідніше, не нападатимеш на інших, не гніватимешся та не станеш придушувати, контролювати, цькувати людей, шукати важелі впливу на них тощо. Усього цього можна досягти за допомогою розуму нормальної людськості – але чи пов’язане це з практикуванням істини? Ні, не пов’язане. Усього цього можна досягнути людським розумом, і між цими речами й істиною є певна відстань.

Чому Я кажу, що коли хтось діє по совісті й розуму, це не стосується практикування істини? Наведу приклад. Припустімо, що людина ставиться до тебе по-доброму, і ти з нею в добрих стосунках. Вона приймає Божу роботу останніх днів, а потім несе тобі Євангеліє. Це рівнозначно тому, що Бог використовує її, аби принести тобі Євангеліє. Прийнявши нову Божу роботу, ти почуваєшся ще вдячнішим цій людині та постійно хочеш їй відплатити. Тож у всіх своїх діях ти робиш їй невеликі поблажки, а коли ти щось їй говориш, то завжди дуже ввічливо. Ти ставишся до неї з особливою повагою, шанобливістю й терпимістю, і які б погані вчинки не коїла ця людина, яку б натуру не мала, ти все одно терпиш і поступаєшся аж до того, що беззастережно допомагаєш цій людині щоразу, коли вона стикається з якоюсь проблемою та звертається до тебе по допомогу. Чому ти так робиш? Що впливає на твої вчинки? (Моя совість.) Це робиться під впливом твоєї совісті. Цей вплив совісті не можна назвати ні позитивним, ні негативним; можна лише сказати, що в тебе є совість і трохи людськості, і коли хтось до тебе добрий, ти вдячний і відплачуєш йому. Із цього погляду ти непогана людина. Але якби ми оцінювали це за допомогою істини, то могли б прийти до іншого висновку. Припустімо, що одного дня ця людина коїть зло, і церква вирішує її усунути, а ти все одно оцінюєш цю людину за допомогою своєї совісті й тому кажеш так: «Це ж вона принесла мені Євангеліє. Я не забуду її доброту до кінця життя; якби не вона, я не прийшов би туди, де я зараз. Навіть якщо сьогодні вона скоїла зло, я не можу її викрити. Хоча я й бачив, що її вчинок неправильний, але не можу про це сказати, бо вона мені так сильно допомогла. Може, я й не зумію їй відплатити, але нападати на неї я теж не можу. Якщо хтось інший захоче поскаржитися на неї, то хай скаржиться, але я цього не робитиму. Я не можу сипати сіль на її рани: якби я так зробив, то ким би я тоді був? Хіба не безсовісною людиною? Хіба людина без совісті – це не звичайний звір?». Що ви про це думаєте? Який вплив має совість у таких обставинах? Хіба цей вплив совісті не суперечить істині? (Суперечить.) Звідси ми бачимо, що інколи почуття людини обмежують вплив совісті та позначаються на ньому, і в результаті рішення людини суперечать істині-принципам. Отже, ми можемо чітко побачити один факт: вплив совісті поступається стандарту істини, і часом, діючи по совісті, люди йдуть проти істини. Якщо ти віриш у Бога, але не живеш за істиною, а натомість дієш по совісті, чи спроможний ти коїти зло й опиратися Богові? Ти справді будеш спроможним коїти певне зло: категорично не можна сказати, що діяти по совісті – це завжди правильно. Це показує: якщо людина хоче догоджати Богу та відповідати Його волі, то просто діяти по совісті вкрай недостатньо. Щоб виконувати Божі вимоги, потрібно діяти на основі істини. Коли ти ставишся до своєї совісті як до істини та вважаєш її вищою за все інше, то де ж тоді ти помістив істину? Ти замінив її своєю совістю; хіба це не опір істині? Хіба це не противенство істині? Якщо ти живеш по совісті, то можеш іти проти істини, а йти проти істини – значить опиратися Богові. Багато людей, увірувавши в Бога, бере свою совість за стандарт своїх слів і дій, та й поводиться теж по совісті. Діяти по совісті – це практикувати істину чи ні? Чи може совість людини заступити істину? У чому саме полягає різниця між тим, щоб діяти по совісті, і тим, щоб діяти на основі істини? Деякі люди постійно наполягають на тому, щоб діяти по совісті, і думають, що прагнуть до істини. Чи правильний такий погляд? (Ні.) Чи можуть почуття совісті людини заступити істину? (Не можуть.) Яку помилку роблять ці люди? (Переступають через істину, а значить, опираються Богові.) Правильно. Вони ототожнюють почуття своєї совісті з істиною, і тому вони схильні йти проти істини. Такі люди завжди дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють на основі стандарту своєї совісті, маючи совість за критерій. Їхня совість обплутує й контролює і їх, і їхній розум. Якщо людина перебуває під контролем совісті, чи може вона однаково шукати істину та практикувати згідно з нею? Ні, не може. Отже, чи може совість замінити істину? Ні, не може. Хтось може спитати: «Раз нам не можна вдаватися до своєї совісті для оцінювання того, як ми ставимося до інших людей, і не можна ставитися до неї як до істини, то чи правильно використовувати стандарти нашої совісті для оцінювання того, як ми ставимося до Бога?». Це питання заслуговує на увагу. У будь-якому разі совість людини не може заступити істину. Якщо ти не володієш істиною й підходиш до Бога на основі своєї совісті, за людським стандартом це вважалося б нормальним, але якщо ти покладатимешся на цей стандарт, то не зможеш досягти ні любові до Бога, ні покірності Йому: ти максимум зумієш не йти проти істини й не опиратися Богові, що саме по собі вже доволі добре. Хтось може сказати: «Не треба вдаватися до совісті ні з іншими людьми, ні з Богом». Це правильно чи ні? З погляду доктрин і теорії це начебто хибно, чи не так? У такому разі оцініть ці слова на основі істини: чи видаються вони вам правильними? Чи каже Бог людям удаватися до своєї совісті в підході до Нього? Чого Бог вимагає від людини? Як Він вимагає від людини підходити до Нього? Може, у тебе і є совість, але чи ти щирий? Якщо в тебе є совість, але ти нещирий, це просто не годиться. Бог вимагає того, щоб людина підходила до Нього зі щирістю. Про це написано в Біблії: «Люби Господа, Бога свого, усім серцем своїм, і всією душею своєю, і всім своїм розумом, і із цілої сили своєї!» (Марка 12:30). Чого вимагає Бог? (Щоб люди любили Бога всім серцем, розумом і душею.) Чого Бог хоче від людей? (Щирості.) Правильно. Чи казав Бог: «Ви мусите любити Мене своєю совістю, розумом та інстинктами»? Чи Бог таке говорив? (Ні, не говорив.) Чому Бог такого не говорить? (Бо совість – не істина.) Що таке совість? (Найнижчий стандарт людськості.) Саме так, совість і розум – це найнижчі, найбазовіші стандарти людськості. Як визначити, чи добра людина, чи є в неї людськість? Як це оцінити? За чим це можна оцінити? Найнижчий, найбазовіший стандарт – це те, чи є в людини совість і розум. Це стандарт, за яким можна оцінити, чи є в неї людськість. Який же тоді стандарт оцінювання того, чи прагне людина до істини? Чи правдиві такі слова: «Те, прагне людина до істини чи ні, можна визначити на основі того, чи є в неї совість і розум»? Чи правильні ці слова? (Ні.) Чого ж тоді Бог хоче від людини? (Щирості.) Бог хоче людської щирості. Із чого складається ця щирість? Що треба робити, щоб виявляти щирість? Якщо, молячись, людина просто говорить, що приносить Богові свою щирість, але після цього не присвячує себе Богові щиро й повністю, не виконує свій обов’язок вірно, чи це щирість? Це не щирість – це обман. Отже, яка поведінка є виявом щирості? Яка тут конкретна практика? Ви це знаєте? Хіба не позиція покірності Богові? (Так.) Людина щира лише тоді, коли має позицію покірності. Хіба це не набагато вище за совість? Розум і совість людини навіть близько не стоять до щирості, між ними є відстань. Совість і розум людей – це просто найбазовіші умови для підтримання їхнього існування, нормального життя та стосунків з іншими, не більше того. Якби люди втратили совість і розум, то не змогли б існувати, жити нормальним життям і мати стосунки з іншими навіть на найбазовішому рівні. Просто подивіться на людей без совісті й розуму, на цих лихих людей – чи хтось у певній групі взаємодіяв би з ними з власного бажання? (Ні.) З такими людьми ніхто не став би взаємодіяти з власного бажання. Що відчувають інші, взаємодіючи з ними? Відразу, огиду – часом вони навіть бояться таких людей і відчувають, що ті їх обмежують і зв’язують. Такі люди не мають навіть совісті й розуму нормальної людськості, і ніхто не став би взаємодіяти з ними з власного бажання. Скажіть Мені, чи став би Бог спасати таких людей? (Ні.) Якщо лиха людина відповідає кожному, хто її ображає, словами: «Якщо обставини колись дадуть мені таку змогу, я тебе вб’ю, я тебе знищу!» – то хіба те, що вона може таке сказати, не робить її лихою людиною, незалежно від того, чи вона справді на це здатна? (Робить.) То які ж вони, ці люди, чиї слова викликають в інших страх? Хіба це люди із совістю й розумом? (Ні.) А чи є людськість у тих, хто не має совісті й розуму? (Ні.) Хто б наважився взаємодіяти з такою лихою людиною без людськості? Чи мають такі лихі люди нормальні стосунки з іншими? (Не мають.) У якому стані їхні стосунки з іншими? Їх усі бояться, вони всіх обмежують і сковують: вони прагнуть цькувати кожного зустрічного та всіх карати. Чи мають такі люди нормальну людськість? Ніхто не наважується взаємодіяти з такими людьми, не наділеними совістю й розумом. Ці люди навіть не можуть жити нормальним людським життям, тому вони нічим не відрізняються від дияволів і звірів. У групах вони постійно накидаються на інших і карають то того, то іншого. Кінець кінцем усі починають триматися від них подалі й уникати їх. Які ж вони, певно, страхітливі! Вони навіть не здатні на нормальні людські стосунки, не можуть закріпитись у групі – що ж вони таке? Такі люди навіть не наділені людськістю – чи можуть вони прагнути до істини? (Ні.) Які люди не мають людськості? Звірі, дияволи. Бог дарує істини, які Він висловлює, людству, а не звірам і не дияволам. Тільки ті, хто має совість і розум, гідні називатися людьми. Скажіть Мені ще раз: чи для того, щоб повністю втілювати в життя нормальну людськість, потрібно лише мати совість і розум? Можна сказати, що тут досі є прірва, бо люди мають розбещені характери. Перш ніж вони зможуть позбутися своїх розбещених характерів і почати втілювати в життя нормальну людськість, вони мусять прагнути до істини. Дехто може сказати: «У мене є совість і розум. Якщо я постараюся не коїти зла, то володітиму істиною-реальністю». Чи так це? Ні те, що хтось має совість і розум, ні той факт, що ця людина живе по совісті й розуму, ще не означає, що вона вже прагне до істини. То що ж таке совість і розум? Совість і розум людини – це просто найбазовіші показники та якості людськості, які мусять мати люди, щоб прагнути до істини. Життя по совісті й розуму не означає, що людина прагне до істини, і тим більше не доводить, що вона володіє істиною-реальністю. З прикладу, який Я щойно наводив, видно, що коли людина дивиться на людей і речі, поводиться й діє на основі своєї совісті й розуму, вона схильна йти проти істини та принципів. Вона дуже далека від стандарту «Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій». Тож якщо ти не можеш дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій, значить, ти не прагнеш до істини, яким би совісним ти не був і яким би здоровим не був твій глузд. І так само не можна сказати, що ти прагнеш до істини, скільки б ти не страждав і не трудився в межах інстинктів своєї совісті й розуму.

Ми щойно проаналізували три речі, і всі вони були людськими упередженнями й непорозуміннями щодо прагнення до істини. Скажіть Мені, що це були за три речі? (По-перше, люди помилково вважають істиною ті речі, які в їхніх уявленнях є добрими, правильними й позитивними, і беруть їх за стандарти, підмінюючи ними Божі вимоги до людини, а також вимоги та стандарти Його слів, після чого прагнуть до цих речей і практикують їх. По-друге, люди чіпляються за оманливі розуміння та на цьому фундаменті намагаються укладати угоди з Богом, водночас плекаючи бажання й амбіції. Люди вірять, ніби коли вони догодять Богу й Він буде задоволений, то Він обдарує їх Своєю обітницею. По-третє, люди вірять, ніби якщо вони поводяться та діють по совісті й розуму, то це вони вже практикують істину.) Якщо облишити ці три речі, то що саме значить прагнути до істини? Повернімося до нашого визначення прагнення до істини: «В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій». Цих слів достатньо, щоб люди зрозуміли, що значить прагнути до істини та як це робити. Ми вже багато говорили про те, що значить прагнути до істини. Як же тоді до неї прагнути? Ми багато про це спілкувалися, як зараз, так і раніше: те, як ти дивишся на людей і речі, поводишся й дієш, завжди має узгоджуватися з Божими словами, а твоїм критерієм має бути істина. Це і є прагнення до істини. Усе інше, не пов’язане із цими словами, – не прагнення до істини. Звісно, якщо визначення «В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій» не спрямоване на розбещені людські характери, воно все ж стосується деяких людських думок, поглядів і уявлень. А якщо воно стосується цих речей і призначене для досягнення цілі, яка полягає в тому, щоб дати людині можливість практикувати згідно з істиною-принципами, підкорятися Божим словам та істині, то, природно, це й буде його кінцевий результат. «В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій» – це абсолютно чітке, пряме визначення. Шлях, який воно врешті-решт відкриває перед людьми, дає їм змогу позбутись упереджень у своїх практиках, відкинути свої бажання й амбіції. Водночас людям не слід жити, ховаючись за переконаннями про свою вищість, про те, що вони мають людськість, совість і розум, і використовувати це, щоб підміняти принцип практики, коли за основу беруться Божі слова, а за критерій – істина. Які б у тебе не були виправдання, які б сильні сторони й переваги ти не мав, вони не будуть достатньою заміною тому, щоб дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Це абсолютно точно. І навпаки: якщо вихідна точка твоїх поглядів на людей і речі, твоєї поведінки й дій повністю узгоджується з Божими словами, а твої принципи практики – це істина, тоді ти практикуєш істину, а в іншому разі – ні. Загалом, коли люди живуть серед людських уявлень і фантазій, діють із наміром укладати угоди чи постійно підміняють прагнення до істини та її практикування вірою в те, що вони поводяться дуже високоморально, усі ці підходи нерозумні. Жоден із них не є проявом прагнення до істини, і зрештою результатом цих нерозумних підходів буде те, що люди не зрозуміють істини, не зможуть осягнути Божу волю та не зуміють вирушити дорогою спасіння. Ви це розумієте? (Так.) Звісно, серед тих, хто не прагне до істини, – крім тих, хто не може спастися, – є й такі, хто хоче бути прислужниками, які виживуть. Це цілком нормально, це можна розглядати як добру альтернативу відмові від прагнення до істини. Який саме шлях ви оберете, залежить тільки від вас. Можливо, хтось скаже: «Ти стільки спілкувався, але так і не сказав нам, як дивитися на людей і речі, як поводитись і діяти». Хіба Я цього не казав? (Казав.) Згідно із чим треба дивитися на людей і речі, поводитись і діяти? (Згідно з Божими словами.) А що при цьому потрібно мати за критерій? (Маючи істину за критерій.) А що ж тоді таке Божі слова? Де ж істина? (Божі слова – це істина.) Божих слів дуже багато, вони розповідають людям про всі аспекти того, як дивитися на людей і речі, як поводитись і діяти, тому зараз ми не станемо детально розглядати ці питання. Зачитайте ще раз, що значить прагнути до істини. (Що значить прагнути до істини? В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій.) Ви мусите викарбувати ці слова у своєму серці та зробити їх своїм життєвим девізом. Часто повертайтеся до цих слів, щоб подумати й поміркувати про них; порівнюйте з ними свою поведінку, життєву позицію, погляди на речі, свої наміри та цілі. Тоді ти зможеш ясно відчути, який твій справжній стан і в чому сутність характерів, які ти виплескуєш. Зіставляй із цими словами свою поведінку, життєву позицію, погляди на речі, свої наміри та цілі; зроби ці слова своїми принципами практики, її шляхом і напрямком. Коли ти прагнутимеш саме так, коли ти зможеш повністю ввійти в ці слова й утілити їх у життя, то зрозумієш, що значить прагнути до істини. Звісно, коли ти ввійдеш у реальність цих слів, то вже будеш на шляху прагнення до істини. Коли ти вирушиш шляхом прагнення до істини, що це дасть? Страждання, спричинені завадами, контролем і обмеженнями твого розбещеного характеру, почнуть дедалі полегшуватися. Чому? Бо ти відчуватимеш, що в тебе є шлях до подолання свого розбещеного характеру та надія на спасіння. Тільки тоді ти відчуєш, що життя, у якому ти справді віриш у Бога, їси та п’єш Його слова, повноцінне, мирне й радісне. Після багатьох років віри в Бога ті, хто не любить істину, досі відчувають, що їхнє життя дуже пусте та їм немає на що покластися. Часто вони навіть відчувають, що жити в розбещеному характері воістину боляче, і не можуть його позбутися, хоч і прагнуть. Вони вічно будуть обмежені, скуті та зв’язані своїм розбещеним характером, який завдає їм великих страждань, але в них немає взагалі ніякого шляху, яким вони могли б піти. Ці їхні гіркі дні нескінченні. Якби вони могли прийняти істину й досягти спасіння, то ці гіркі дні минули б. Однак результати всього цього залежать від вашого майбутнього прагнення та входження.

29 січня 2022 року


Що значить прагнути до істини (3)

У наш час виконавці обов’язків стають дедалі зайнятішими. Їм здається, що час минає занадто швидко, що його не вистачає. Чому так відбувається? Насправді причина в тому, що тепер вони усвідомлюють істину й мають розуміння багатьох питань. Почуття відповідальності дедалі більше тисне на них, і вони працюють над своїми обов’язками дедалі старанніше, виконують дедалі детальнішу роботу. Тож вони відчувають, що в них стає дедалі більше обов’язків. Ось чому вони дедалі зайнятіші своїми обов’язками. А крім того, щодня більшість із тих, хто виконує обов’язки, також мусить читати Божі слова та спілкуватися про істину. Вони мусять розмірковувати над собою, а коли з ними трапляється якась проблема – шукати істину, щоб подолати цю проблему. Вони також мусять опановувати певні професійні навички. Вони постійно відчувають, що їм бракує часу, що кожен день минає занадто швидко. Вночі вони обдумують те, що зробили за день, і їм здається, що зроблене не має великої цінності, що з нього не вийшло нічого дуже доброго. Вони почуваються такими неповноцінними, їм здається, що в них дуже маленький духовний стан, і їх пориває швидше в ньому зростати. Дехто з них каже: «Коли вже я буду не такий зайнятий цією роботою? Коли я зможу заспокоїти своє серце та як слід почитати Божі слова й спорядитись істиною? Те, що я можу здобути від одного-двох зібрань на тиждень, таке обмежене. Нам треба частіше проводити зібрання та слухати більше проповідей: тільки так можна зрозуміти істину». Отак вони чекають і жадають, і не встигають вони оком змигнути, як минає три, чотири, п’ять років, а їм здається, що час іде занадто швидко. Деякі люди не можуть запропонувати багато досвідних свідчень навіть після десяти років віри. Вони стають неспокійними, бояться залишитися покинутими та бажають чимшвидше спорядитися додатковою істиною. Саме тому вони відчувають тиск часу. Багато людей думає саме так. Усі, хто несе тягар виконання обов’язку та прагне до істини, відчувають, що час минає дуже швидко. Ті ж, хто не любить істини, хто жадає комфорту й утіх, не відчувають, що час плине швидко; деякі з них навіть нарікають: «Коли ж настане Божий день? Я постійно чую, що Його робота добігає кінця, то чого ж вона ще не закінчилася? Коли Божа робота пошириться на цілий усесвіт?». Люди, які так говорять, відчувають, що час рухається дуже повільно. У глибині душі вони не зацікавлені в істині; вони постійно бажають повертатись у світ і жити собі своїм маленьким життям. Такий їхній стан явно відрізняється від стану людей, які прагнуть до істини. Наскільки б люди, які прагнуть до істини, не були зайняті своїми обов’язками, вони все одно здатні шукати істину для подолання проблем, з якими стикаються, шукати спілкування про те, що вони не зрозуміли в почутих проповідях, і щодня заспокоювати своє серце, щоб розмірковувати над тим, наскільки добре вони попрацювали, а потім роздумувати над Божими словами й дивитися відео з досвідними свідченнями. Із цього вони щось здобувають. Наскільки б вони не були зайняті своїми обов’язками, це нітрохи не перешкоджає їхньому входженню в життя й не затримує його. Для людей, які люблять істину, природно практикувати саме так. Якщо людина не любить істини, вона її не шукає й не бажає заспокоїтися перед Богом, щоб поміркувати над собою й пізнати себе, незалежно від того, чи зайнята вона своїм обов’язком і з якими проблемами вона стикається. Отже, така людина не прагне до істини незалежно від того, зайнята вона своїм обов’язком чи відпочиває. Насправді коли людина налаштована прагнути до істини, жадає її й несе тягар входження в життя та зміни свого характеру, то в серці вона наближатиметься до Бога й молитиметься Йому, наскільки б вона не була зайнята своїм обов’язком. Вона обов’язково здобуде трохи просвітління та тямущості Святого Духа, і її життя безперервно зростатиме. Якщо ж людина не любить істини й не несе жодного тягаря входження в життя чи зміни свого характеру або ж не зацікавлена в цих речах, то вона нічого не зможе здобути. Розмірковувати над тим, які в тебе бувають виливи розбещеності, потрібно завжди й усюди. Наприклад, якщо людина виплеснула розбещеність, виконуючи свій обов’язок, вона мусить у серці помолитися Богу, поміркувати над собою, пізнати свій розбещений характер і пошукати істину, щоб його подолати. Це питання пов’язане із серцем; воно не стосується твого поточного завдання. Чи легко це зробити? Це залежить від того, чи прагнеш ти до істини. Люди, які не люблять істину, не цікавляться питаннями зростання в житті. Вони над таким не замислюються. Лише люди, які прагнуть до істини, готові докладати зусиль до зростання в житті; лише такі люди часто замислюються над проблемами, які справді існують, і над тим, як шукати істину для подолання цих проблем. Власне, процес подолання проблем і процес прагнення до істини – це те саме. Якщо людина, виконуючи свій обов’язок, постійно зосереджена на пошуку істини для подолання проблем і за кілька років такої практики розв’язала чимало проблем, то те, як вона виконує свій обов’язок, безумовно, відповідає стандарту. У таких людей набагато менше виливів розбещеності, і під час виконання своїх обов’язків вони здобули багато справжнього досвіду. Тому вони здатні свідчити про Бога. Як такі люди переживають досвід із моменту, коли вони тільки приступили до виконання своїх обов’язків, і до моменту, коли вони зуміли свідчити про Бога? Вони роблять це, покладаючись на пошук істини для подолання проблем. Ось чому люди, які прагнуть до істини, шукатимуть істину для подолання проблем і успішно виконуватимуть свої обов’язки згідно з принципами, наскільки б вони не були зайняті своїми обов’язками, і такі люди зможуть практикувати істину й підкорятися Богу. Це процес зростання в житті, а також процес входження в реальність істини. Деякі люди постійно кажуть, ніби вони настільки зайняті своїми обов’язками, що не мають часу прагнути до істини. Це не витримує критики. Якщо людина прагне до істини, то якою б роботою вона не займалася, відразу після виявлення проблеми вона візьметься шукати істину, щоб розв’язати цю проблему та зрозуміти й здобути істину. Це безсумнівно. Багато хто думає, що істину можна зрозуміти лише за допомогою щоденних зібрань. Хибнішої думки й бути не може. Істина – це не та річ, яку можна зрозуміти, лише беручи участь у зібраннях і слухаючи проповіді; потрібно ще й практикувати та переживати Божі слова, потрібен також цей процес виявлення й подолання проблем. Що критично важливо, то це навчитися шукати істину. Хто не любить істини, той не стане її шукати, які б проблеми його не спіткали; хто любить істину, той шукатиме її, наскільки б він не був зайнятий своїми обов’язками. Отже, можна впевнено сказати, що люди, які постійно скаржаться, ніби вони настільки зайняті своїми обов’язками, що не мають часу на зібрання й тому змушені відкладати своє прагнення до істини, просто не люблять істину. Це люди з абсурдним розумінням, які не усвідомлюють суті духовних питань. Чому вони не можуть практикувати прочитані Божі слова та прослухані проповіді й застосовувати їх у виконанні своїх обов’язків? Чому вони не можуть застосовувати Божі слова до свого реального життя? Це вже показує, що вони не люблять істину й тому не шукають і не практикують її, з якими б труднощами вони не стикалися при виконанні своїх обов’язків. Очевидно, що ці люди – прислужники. Деякі люди, може, і хотіли б прагнути до істини, але їхній духовний рівень занадто низький. Вони не можуть навіть як слід улаштувати власне життя; коли в них є дві-три справи, вони не знають, до якої братися першою, а до якої останньою. Якщо вони зіткнуться з двома-трьома проблемами, то не знатимуть, як їх подолати. У них голова йде обертом. Чи можуть такі люди здобути доступ до істини? Чи можуть вони успішно шукати істину, щоб долати проблеми? Не обов’язково, бо їхній духовний рівень занадто низький. Багато людей хоче прагнути до істини, але зрештою не може дати жодного свідчення про свій досвід і не здобуло навіть дрібки істини, хоч і вірує в Бога вже десять чи двадцять років. Основна причина цього – те, що їхній духовний рівень занадто низький. Те, чи прагне людина до істини, не залежить від того, наскільки вона зайнята своїм обов’язком і чи багато в неї часу; це залежить від того, чи в серці вона любить істину. Насправді часу в усіх однаково багато – різниця лише в тому, як кожен його витрачає. Цілком можливо, що той, хто каже, ніби не має часу прагнути до істини, витрачає свій час на тілесні втіхи чи зайнятий якимись сторонніми справами. Такі люди не витрачають цей час на пошук істини для подолання проблем. Люди, що недбало ставляться до свого прагнення, саме такі. Це затримує велику справу їхнього входження в життя.

На наших останніх двох зібраннях ми поспілкувалися на тему «Що значить прагнути до істини», а також про деякі її деталі. Почнімо з того, що згадаємо, про що ми спілкувалися на минулому зібранні. Ми дали точне визначення тому, що значить прагнути до істини, а потім перейшли до спілкування про деякі конкретні проблеми та способи поведінки людей, пов’язані з темою «Що значить прагнути до істини». Про яке заключне питання ми спілкувалися на останньому зібранні? (Бог поставив таке запитання: якщо те, що людина вважає добрим і правильним, не є істиною, то чому ж вона все одно прагне до цього, наче воно і є істина?) Якщо те, що людина вважає добрим і правильним, не є істиною, то чому ж вона все одно дотримується цього, вважаючи, що прагне до істини? Минулого разу ми спілкувалися про три речі, пов’язані із цим питанням. Перше: те, чого прагне людина, не є істиною, то чому ж вона все одно практикує це, наче воно таки істина? Бо те, що людина вважає правильним і добрим, здається їй істиною, тому людина й прагне до того, що вважає добрим і правильним, наче це істина. Хіба це не чітке пояснення? (Чітке.) Отже, яка ж точна відповідь на це запитання? Люди дотримуються того, що вважають правильним і добрим, ніби це і є істина, і при цьому думають, що прагнуть до істини. Хіба це не вичерпна відповідь? (Вичерпна.) Друге: чому людина думає, що прагне до істини, коли дотримується того, що вважає добрим і правильним, так, ніби це і є істина? На це можна відповісти так: бо людина має бажання бути благословенною. Коли людина береться прагнути до того, що вважає правильним і добрим, вона має певні бажання й амбіції, і тому вона думає, що практикує істину та прагне до неї. По суті, це спроба укласти угоду з Богом. Третє: якщо людина має нормальну совість і розум, то у випадках, коли вона не розуміє істини, вона інстинктивно вирішує діяти згідно із совістю й розумом, дотримуючись норм, законів, правил тощо. Можна сказати, що людина інстинктивно дотримується того, що по совісті вважає позитивним, конструктивним і узгодженим із людською сутністю, так, ніби це і є істина. Цього можна досягти в межах людської совісті й розуму. Є багато людей, які можуть нормально трудитись у Божому домі; вони готові відбувати службу та підкорятись упорядкуванням Божого дому, бо мають нормальну совість і розум. Заради здобуття благословень вони готові навіть терпіти страждання та платити будь-яку ціну. Тож людина також вважає те, на що вона здатна в межах своєї совісті й розуму, практикуванням істини та прагненням до неї. Це три основні частини відповіді на наше питання. Минулого разу ми поспілкувалися про ці три складники в загальних рисах; сьогодні ми проведемо конкретну детальну розмову про ті проблеми, які ці три пункти залишають по собі, і проаналізуємо проблеми, які тягне за собою кожен пункт, а також те, як кожен елемент відрізняється від прагнення до істини чи суперечить йому, щоб ви краще зрозуміли, що таке прагнення до істини та як саме слід його практикувати. Для людей це буде кращим стимулом правильно практикувати істини та прагнути до них у своєму повсякденному житті.

Почнемо спілкування з першого пункту. Якщо говорити просто, у нашому спілкуванні про перший пункт ми зосередимося на речах, які людина у своїх уявленнях вважає правильними й добрими. Чому наше спілкування має бути зосереджене на цьому матеріалі? З якими проблемами пов’язаний цей матеріал? Спершу подумайте про це детально. Чи змогли б ви достовірно пізнати ці проблеми, якби ми не поспілкувалися про них на зібраннях як слід? Що, якби ми не поспілкувалися про ці проблеми спеціально та ви керувалися б самими лише власними міркуваннями про них або витратили певний час на їх переживання й пізнання? Чи знали б ви тоді, яких істин торкається цей матеріал? Чи змогли б ви визначити їх, розмірковуючи про це? (Ні.) Ми почнемо з розгляду буквального значення фрази «речі, які людина у своїх уявленнях вважає правильними й добрими» та подивимося, наскільки далеко сягають ваші знання про це. По-перше, про що йдеться у важливій частині цієї фрази, про яку ми зараз поспілкуємося? Хіба ви не бачите? Ця фраза абстрактна? У ній є якась таємниця? (Вона стосується уявлень і фантазій людини.) Це загальне формулювання; наведіть якийсь приклад. (У своїх уявленнях людина вірить, що доки вона здатна відрікатися, повністю присвячувати себе Богові, страждати та платити ціну, вона зможе отримувати Боже схвалення. Ще є певні речі з традиційної культури, як-от шанобливість до батьків і те, коли жінки дбають про своїх чоловіків і виховують дітей. Люди вважають, що це теж добрі вчинки.) Ти назвав кілька таких речей. Ви вловили суть? Які частини тут стосуються нашої теми? (Відречення, повна присвята себе Богові, страждання та плата ціни.) (Шанобливість до батьків і те, коли жінки дбають про своїх чоловіків і виховують дітей.) Так. Щось іще? (Прояви побожності, терпіння й терпимості, як у фарисеїв.) Смиренність, терпіння, терпимість – усе це пов’язано з кількома конкретними поведінковими проявами й висловами. Раз ми збираємося про це побесідувати, буде краще, якщо ми поспілкуємося конкретно, на матеріалі конкретних висловів. Якщо ми розглянемо це питання саме так, люди зможуть здобути точніше, чіткіше розуміння. Наразі ви не можете запропонувати жодних зачіпок, тож Я просто перейду до спілкування, гаразд? (Гаразд.) П’ятитисячолітня культура Китаю «величезна та глибока», і в ній безліч усіляких популярних прислів’їв і фразеологізмів. Ще в ній багато хвалених «стародавніх мудреців», таких як Конфуцій, Мен-цзи тощо. Вони створили китайське вчення конфуціанства, яке становить основну частину традиційної китайської культури. У ній багато виразів, слів і висловів, які створювалися поколіннями людей. Деякі посилаються на речі з давнини, а деякі ні; деякі походять від простих людей, а інші – від відомих. Можливо, традиційна культура вам не дуже подобається, або ви віддалилися від цієї простонародної традиційної культури, або ви досить молоді та ще не встигли глибоко вивчити чи дослідити «величезну та глибоку» традиційну культуру Китаю, і тому ви ще не знаєте про неї чи не розумієте таких речей. Власне, це добре. Мислення й уявлення людини інфіковано речами з традиційної культури, і ці речі підсвідомо прищеплено людині, хоча вона може цього й не розуміти. Зрештою вона живе цими речами, сама того не усвідомлюючи. У тому, що передається від пращурів, – тобто в традиційній культурі, переданій від людських предків, – є багато всіляких заяв про те, як людина має говорити, діяти й поводитися. І хоча люди можуть по-різному розуміти різні твердження з традиційної культури та дивитися на них, загалом вони в них упевнені. Із цього спостереження ми бачимо, що всі джерела впливу на життя й існування людства, людську поведінку та дії, людський погляд на людей і речі належать до традиційної культури. Хоча в різних етносів людства побутують різні твердження про моральні стандарти й критерії, яких дотримуються ці етноси, але загальні ідеї в основі таких стандартів і критеріїв схожі. Сьогодні ми поспілкуємося про деякі із цих ідей і детально їх проаналізуємо. Хоча ми не зможемо згадати й проаналізувати все, що людина вважає правильним і добрим, його загальний зміст – не що інше, як два елементи, про які йдеться у визначенні прагнення до істини: погляди людини на інших людей і речі, а також те, як вона поводиться й діє. Перший елемент – це погляди, другий – поведінка. Це означає, що людина розглядає інших людей і події світу крізь призму того, що вона у своїх уявленнях вважає правильним і добрим, і бере це за фундамент, основу та критерії своєї поведінки й дій. Отже, які ж вони, ці добрі та правильні речі? У широкому розумінні речі, які людина у своїх уявленнях вважає правильними й добрими, – це не що інше, як вимоги, щоб людина поводилася добре та мала добру людську мораль і натуру. Оті два елементи – це воно і є. Подумайте – хіба це, по суті, не ті два елементи? (Так і є.) Перший – це добра поведінка; другий – людська натура й мораль. По суті, людство визначило дві речі стандартами оцінювання людської сутності, з якою людина живе, і того, як вона поводиться. Одна із цих речей – вимога до людини демонструвати добру зовнішню поведінку, інша – мати моральне поводження. Людство використовує ці два фактори, щоб оцінювати, чи людина добра. Оскільки воно використовує ці два фактори для оцінювання того, чи людина добра, то відповідно виникли стандарти, за якими судять поведінку та моральність людей, і при цьому люди, природно, почали чути всілякі твердження про моральне поводження та поведінку людини. Які це конкретно вислови? Ви їх знаєте? Щось просте – наприклад, які існують стандарти та вислови для оцінювання поведінки людей? Бути освіченим і розсудливим, лагідним і витонченим – це стосується зовнішньої поведінки. А бути ґречним – це про зовнішню поведінку? (Так.) Решта більш-менш подібні до цих, і за аналогією ви зрозумієте, які слова та твердження є стандартами оцінювання поведінки людини, а які – її моралі. Ось, наприклад, «Жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною» – це стандарт зовнішньої поведінки чи моралі? (Тут ідеться про мораль і етику.) А як щодо вимоги бути великодушним? (Це теж про мораль.) Правильно. У цих стандартах ідеться про мораль, про моральне обличчя людини. Основні твердження, пов’язані з поведінкою людини, – це вимоги бути ґречним, лагідним і витонченим, освіченим і розсудливим тощо. Усе це речі, які людина у своїх уявленнях вважає правильними й добрими; це те, що, виходячи із заяв традиційної культури, вона вважає не негативним, а позитивним або принаймні таким, що відповідає совісті й розуму. Ми говоримо про те, що люди загалом визнають правильним і добрим. Отже, які ще є твердження про добру поведінку людини, крім тих трьох, які Я щойно назвав? (Що треба поважати старих і піклуватися про молодих.) Що треба поважати старих і піклуватися про молодих, бути привітним і приступним – усе це речі, які люди певною мірою знають і розуміють. Бути освіченим і розсудливим, лагідним і витонченим, ґречним, привітним, приступним, поважати старих і піклуватися про молодих – у свідомості людини кожен, хто проявляє такі форми поведінки, вважається хорошою, добросердою людиною, яка має людську сутність. Усі люди оцінюють інших за їхньою поведінкою; вони судять, чи людина добра, за її зовнішньою поведінкою. Судячи, визначаючи й оцінюючи, чи людина культурна, чи має вона людську сутність, чи гідна спілкування й довіри, люди виходять із думок та ідей традиційної культури, а також із видимої поведінки людини. Чи здатні люди осягнути матеріальний світ? Анітрохи. Люди можуть судити й розрізняти, добра людина чи погана та якого вона сорту, лише за її поведінкою; люди здатні спостерігати й визначати ці речі, лише спілкуючись, розмовляючи та співпрацюючи з кимось. Незалежно від того, чи ти прямо використовуєш у своїх оцінках такі твердження, як «Будь освіченим і розсудливим», «Будь привітним», «Поважай старих і піклуйся про молодих», стандарти твоїх оцінок не виходять за межі цих тверджень. Коли людина не бачить внутрішнього світу іншої людини, вона оцінює її як добру чи погану, шляхетну чи ницу, спостерігаючи за її поведінкою й діями та застосовуючи ці поведінкові критерії. По суті, це все, чим вона послуговується. Хіба не так? (Так.) Виходячи зі щойно викладених тверджень, які стандарти оцінювання має людство? Які речі людство у своїх уявленнях вважає добрими й правильними? Замість починати з питань, які стосуються морального поводження, почнімо наше спілкування й аналіз із добрих, правильних і позитивних речей, які людина виплескує та проявляє у своїй поведінці. Погляньмо, чи ці речі справді позитивні. Отже, чи є в щойно перелічених нами твердженнях хоч щось таке, що стосується істини? Чи їхній зміст хоч у чомусь відповідає істині? (Ні.) Якщо хтось прагне бути такою людиною з такою поведінкою й такими зовнішніми проявами, то чи прагне ця людина до істини? Чи те, чого вона прагне, стосується прагнення до істини? Чи людина з такою поведінкою практикує істину та прагне до неї? Чи людина з такою поведінкою та проявами – це добра людина в істинному значенні цього терміна? Відповідь негативна: це не добра людина. Це очевидно.

Розгляньмо спершу твердження про те, що людина мусить бути освіченою й розсудливою. Скажіть, що твердження «бути освіченим і розсудливим» означає саме по собі. (Воно описує людину, яка досить пристойна та має добрі манери.) Що означає бути «пристойним»? (Це означає відповідати певним нормам.) Правильно. Яких норм дотримується така людина? Що конкретнішою буде твоя відповідь, то повніше ти зрозумієш це питання та його сутність. Отже, що значить відповідати нормам? Наведу приклад. За трапезою молодшому поколінню не можна сідати, поки не сядуть старші, і не можна розмовляти, коли не говорять старші. Якщо для старших залишилася їжа, її нікому не можна їсти, поки старші не дозволять. Крім того, під час їди не можна розмовляти, показувати зуби, голосно сміятися, плямкати губами й копатись у їжі на тарілці. Коли старше покоління закінчило їсти, молодші повинні негайно припинити їсти й підвестися. Їм можна буде повернутися до їди тільки після того, як вони проведуть старших. Хіба це не дотримання норм? (Так і є.) Ці норми більшою чи меншою мірою існують у кожному домі, у кожній родині, у сім’ях із будь-яким ім’ям і родоводом. Усі люди більшою чи меншою мірою дотримуються цих норм, і при цьому норми їх обмежують. У різних сім’ях існують різні норми – а хто ж їх установив? Їх установили предки цієї сім’ї та поважні старійшини різних минулих епох. Особливого значення ці норми набувають під час відзначання важливих свят і пам’ятних дат; у такі дні їх повинні дотримуватись усі без винятку. Якщо хтось порушить або зламає норми, він буде суворо покараний сімейним осудом. Комусь навіть доводиться ставати на коліна перед родинним вівтарем і просити пробачення. Ось що таке норми. Те, про що ми щойно говорили, – це лише деякі з норм, що можуть діяти в певному домі чи родині. Хіба такі норми не є частиною того, що значить бути «пристойним»? (Так і є.) Можна визначити, чи людина пристойна, просто спостерігаючи за тим, як вона їсть. Якщо вона плямкає губами чи розмовляє під час їди, перебирає їжею, постійно подає шматочки іншим, голосно сміється чи навіть у деяких випадках показує паличками на співрозмовника, то в усьому цьому вона демонструє свою непристойність. Коли хтось каже, що людина непристойна, під цим мається на увазі, що інші роблять їй зауваження, сумніваються в її поведінці та зневажають її. Що ж до пристойних людей, то вони не розмовляють під час їди, не хихотять, не перебирають їжею й не подають шматочки іншим. Вони відповідають певним нормам. Інші бачать, як ця людина поводилась і як себе зарекомендувала, і на підставі цього кажуть, що вона пристойна. І завдяки цій пристойності вона здобуває повагу, пошану та прихильність інших. Це частина того, що лежить в основі пристойності. То що ж таке насправді пристойність? Як ми щойно сказали, «пристойність» стосується лише поведінки людей. У цих останніх прикладах, скажімо, різні покоління мають різний пріоритет під час їди. Кожен повинен сідати за стіл відповідно до норм; неналежне місце займати не можна. І старше, і молодше покоління дотримуються сімейних норм, які ніхто не має права порушувати, і ці люди видаються такими відповідними нормам, такими елегантними, такими шляхетними, такими гідними – але наскільки б вони такими не здавалися, усе це зводиться просто до зовнішньої доброї поведінки. Чи стосується це розбещених характерів? Ні, це не більше ніж стандарт, за яким оцінюється зовнішня поведінка людей. Яка саме поведінка? Здебільшого це мова та вчинки. Наприклад, не можна розмовляти під час їди або плямкати під час жування. Коли люди сідають за стіл, то в певному порядку, який визначає, хто сідає першим. Існують і правила щодо того, як належно стояти й сидіти. Усе це – не більше ніж поведінка, зовнішня поведінка. Тож чи справді люди хочуть слідувати цим нормам? Що люди собі думають із цього приводу? Як вони до цього ставляться? Чи приносить людям користь дотримання цих жалюгідних норм? Чи можуть вони дати людям просування в житті? У чому проблема з дотриманням цих жалюгідних норм? Чи пов’язані вони з питанням про те, чи змінюється погляд людини на речі й характер її життя? Нітрохи. Дотримання норм стосується лише поведінки людей. При цьому до поведінки людей просто висуваються певні вимоги щодо норм, що їх людям слід виконувати й дотримуватися. Що б хтось не думав про ці норми, – навіть якщо він їх ненавидить і зневажає, – у нього немає іншого вибору, крім як жити зв’язаним цими нормами через свою сім’ю, предків і домашній уклад. Але ніхто не береться дослідити, що саме люди думають про ці норми, як дивляться на них і сприймають їх у своєму мисленні, який їхній погляд на норми та ставлення до них. Тобі достатньо демонструвати добру поведінку й дотримуватися цих правил у визначених рамках. Той, хто так чинить, – пристойна людина. Вимоги «бути освіченим і розсудливим» висуваються лише до поведінки людей. Це твердження використовується лише для того, щоб визначити межі поведінки людей, зокрема те, якою має бути постава людей, коли вони сидять і стоять, якими мають бути рухи тіла й органів чуття, як мають виглядати очі людей, як має рухатися рот, як має повертатися голова тощо. Це дає людям стандарт зовнішньої поведінки без огляду на те, які в них розум, характер і сутність їхньої людської природи. Ось такий він, стандарт освіченості й розсудливості. Якщо ти відповідаєш цьому стандарту, то ти освічена й розсудлива людина, а якщо ти демонструєш добру поведінку, яка полягає в тому, щоб бути освіченим і розсудливим, то в очах інших ти людина, яка викликає пошану й повагу. Хіба не так? (Так.) Отже, чи в центрі уваги цього твердження стоїть поведінка людини? (Так.) Яка взагалі користь від цього поведінкового стандарту? Здебільшого він використовується для оцінювання того, наскільки людина пристойна та відповідає нормам, чи може вона заслужити повагу й пошану в стосунках з іншими, чи гідна вона захоплення. Оцінювання людей у такий спосіб повністю суперечить принципам істини. Воно не має значення.

Те, про що ми щойно спілкувалися, здебільшого стосувалося культурності людини, тобто однієї з вимог, які накладає вислів «Будь освіченим і розсудливим». Що значить «бути розсудливим»? (Виявляти розуміння манер і етикету.) Це трохи поверхово, але теж входить у це поняття. Хіба «бути розсудливим» не значить мати ґречність добрати розуму, дослухатися до розуму? Чи можемо ми сказати аж так? (Можемо.) Виявляти розуміння манер і етикету, а також мати ґречність добрати розуму. Отже, якщо узагальнити, то коли хтось уміє поводитися так, як передбачає вимога «бути освіченим і розсудливим», як саме він загалом це демонструє? Ви колись бачили освічену, розсудливу людину? Чи є серед ваших старших, родичів, друзів освічені та розсудливі люди? Яка їхня визначальна характеристика? Вони дотримуються надзвичайно великої кількості норм. Вони дуже уважні до своєї мови, тож вона не звучить ні грубо, ні неотесано, ні образливо для інших. Коли вони сідають, то сидять правильно; коли стоять, то з належною поставою. Їхня поведінка в усіх аспектах здається іншим витонченою, впевненою та стриманою, викликає прихильність і заздрість. Знайомлячись із людьми, вони опускають голову та схиляються, кланяються та стають на одне коліно. Вони розмовляють увічливо, суворо дотримуючись правил громадської пристойності й порядку, уникаючи старих звичаїв і хуліганства, властивих нижчим верствам суспільства. Загалом їхня зовнішня поведінка викликає задоволення й похвалу в тих, хто її бачить. Однак тут є одна тривожна річ: у таких людей на все є норми. Для їди є свої норми; для сну є свої норми; для ходьби є свої норми; навіть для того, як слід виходити з дому й повертатися, є свої норми. Коли ти поруч із такою людиною, то почуваєшся скуто й некомфортно. Ти не знаєш, коли вона вихопиться з якоюсь нормою, а якщо ти необережно порушиш цю норму, то виглядатимеш досить нерозважливим і нетямущим, тоді як ці люди видаються такими витонченими. Вони ну такі вже витончені навіть у тому, як вони посміхаються, геть не показуючи зубів, і як плачуть: ніколи не на людях, а тільки в складках своєї ковдри пізно вночі, поки інші сплять. Що б не робили такі люди, усе це регулюється нормами. Це те, що називається «вихованням». Такі люди живуть у світі етикету, у величезній родині; у них дуже багато норм, і вони дуже виховані. Як не крути, а форми доброї поведінки, які передбачає вимога бути освіченим і розсудливим, – це добра на позір поведінка, яка прищеплюється людині середовищем, у якому вона виросла, і поступово загартовується в ній високими стандартами та суворими вимогами, які людина ставить до власної поведінки. Яким би не був вплив такої поведінки на людей, вона не зачіпає нічого, крім зовнішньої поведінки людини, і хоча вона сприймається людиною як добра поведінка, до якої люди прагнуть і яку схвалюють, але вона – не те саме, що людський характер. Якою б доброю не була зовнішня поведінка людини, вона не може приховати її розбещений характер; якою б доброю не була зовнішня поведінка людини, вона не може замінити зміну в її розбещеному характері. Хоча поведінка освіченої та розсудливої людини досить регламентована й викликає в інших досить велику повагу та пошану, від цієї доброї поведінки немає жодної користі, коли виплескується розбещений характер людини. Якою б шляхетною та зрілою не була її поведінка, проте коли з людиною трапляється щось таке, що зачіпає істину-принципи, ця добра поведінка не приносить жодної користі й не спонукає людину зрозуміти істину: навпаки, оскільки людина вірить у свої уявлення про те, що бути освіченим і розсудливим – це добре, вона починає сприймати це як істину, згідно з якою оцінює та ставить під сумнів слова, сказані Богом. Вона оцінює власну мову та дії відповідно до цього твердження, і воно також виступає її стандартом для оцінювання інших. Подивіться тепер на визначення того, що значить прагнути до істини: «В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій». Отже, чи має стандарт зовнішньої поведінки, який вимагає бути освіченим і розсудливим, хоч щось спільне з Божими словами й істиною? (Ні.) Вони не просто не пов’язані між собою – вони суперечать одне одному. У чому полягає ця суперечність? (Такі вислови спонукають людей приділяти увагу лише зовнішній добрій поведінці, ігноруючи наміри та розбещені характери в собі. Через такі вислови люди знаджуються цією доброю поведінкою й не розмірковують над змістом власних думок та ідей, а також не можуть дослідити свій розбещений характер і навіть сліпо заздрять і поклоняються іншим відповідно до їхньої поведінки.) Ось такі наслідки прийняття тверджень традиційної культури. Отже, коли людина бачить вияви такої доброї поведінки, вона їх цінує. Вона починає з віри в те, що така поведінка добра й позитивна, і на основі цієї позитивності людина ставиться до такої поведінки так, ніби це істина. Потім людина починає використовувати її як критерій для стримування себе й оцінювання інших; вона бере таку поведінку за основу своїх поглядів на людей і речі, а також своєї поведінки й дій. Хіба ж це не суперечить істині? (Суперечить.) Залишмо поки що осторонь питання про те, чи знаджує людей твердження про необхідність бути освіченим і розсудливим, і поговорімо про саме це твердження. «Бути освіченим і розсудливим» – це цивілізована, шляхетна фраза. Це твердження подобається всім, і людина спирається на нього, коли оцінює інших і дивиться на людей та речі, бо виходить із припущення, що це твердження правильне, добре та є певним критерієм. І при цьому вона також бере це твердження за основу для своєї поведінки й дій. Наприклад, люди оцінюють те, чи хтось добрий, не на основі Божих слів. А на якій основі? «Чи освічена й розсудлива ця людина? Чи культурна її зовнішня поведінка? Чи добре ця людина слідує нормам? Чи поважає інших? Чи має манери? Чи скромно поводиться в розмові з іншими? Чи проявляє такі форми доброї поведінки, як ґречність і повага, – як колись Кун Жун, що віддав братові найбільшу грушу? Чи така це людина?». На якій основі люди ставлять ці запитання й висловлюють такі погляди? Передусім на основі критерію освіченості та розсудливості. Чи правильно з їхнього боку використовувати ці речі як критерій? (Ні.) Чому це неправильно? Відповідь така проста, а ви не можете до неї додуматися. Тому що Бог оцінює не так, і Він не хотів би, щоб людина так оцінювала. Якщо людина так робить, вона помиляється. Якщо хтось оцінює певну людину чи подію саме так, якщо він використовує цей критерій як стандарт того, як слід дивитися на людей і речі, то він іде проти істини й Божих слів. У цьому й полягає суперечність між традиційними уявленнями й істиною. Хіба не так? (Так.) На якій основі, за Божою волею, людина має оцінювати інших? Згідно із чим Він наказує людині дивитися на людей і речі? (Згідно з Його словами.) Він вимагає, щоб людина дивилася на інших людей згідно з Його словами. Зокрема, це значить оцінювати наявність людськості згідно з Його словами. Це один з аспектів. Крім того, оцінка людини має засновуватися на тому, чи любить ця людина істину, чи має в серці шану до Бога й чи може підкорятись істині. Хіба це не конкретні деталі? (Так і є.) Отже, на якій основі люди оцінюють, чи хтось добрий? На тому, чи він культурний і чи добре слідує нормам, чи плямкає губами й копається в пошуках смачних шматочків, коли їсть, і чи чекає, поки сядуть старші, перш ніж сісти за стіл самому. Ось за такими речами люди оцінюють інших. Хіба використання таких речей – це не використання освіченості й розсудливості як стандарту поведінки? (Так і є.) Чи точні такі оцінки? Чи узгоджуються вони з істиною? (Не узгоджуються.) Цілком очевидно, що вони не узгоджуються з істиною. Що ж тоді зрештою виходить із такого оцінювання? Оцінювач вважає, що всі освічені й розсудливі люди добрі, і якщо попросити його поспілкуватися про істину, він постійно прищеплюватиме людям ті внутрішні правила, вчення й форми доброї поведінки. Наслідком прищеплення людям цих речей зрештою буде те, що завдяки цьому люди почнуть поводитися добре, але їхня розбещена сутність зовсім не зміниться. Робити так – це дуже далеко від істини та Божих слів. Такі люди просто володіють кількома формами доброї поведінки. То чи можуть розбещені характери всередині них змінитися через добру поведінку? Чи можуть люди досягти покірності й вірності Богові? Аж ніяк. На кого перетворилися ці люди? На фарисеїв, які лише зовні поводяться добре, але принципово не розуміють істини й не можуть підкоритися Богові. Хіба не так? (Так.) Подивіться на фарисеїв – хіба на позір вони не були бездоганними? Вони шанували суботу; у суботу вони нічого не робили. Вони ґречно говорили, досить добре слідували нормам і правилам, були досить культурні, досить цивілізовані й навчені. За те, що вони добре вміли маскуватись і зовсім не шанували Бога, а судили Його й засуджували, врешті-решт Бог їх прокляв. Він проголосив їх лицемірними фарисеями, які всі лиходії. Так само й люди, що беруть добру поведінку, яка полягає в освіченості й розсудливості, за критерій своєї поведінки та дій: це вочевидь не ті люди, що прагнуть до істини. Коли вони спираються на це правило в тому, як поводяться, діють і оцінюють інших, вони, звісно, не прагнуть до істини; і коли вони виносять судження про когось або щось, стандарт і основа цих суджень не узгоджуються з істиною, а йдуть проти неї. Єдине, чому приділяють увагу такі люди, – це поведінка та спосіб життя людини, а не її характер і сутність. Вони беруть за основу не Божі слова й не істину; натомість їхні оцінки ґрунтуються на такому стандарті поведінки з традиційної культури, як освіченість і розсудливість. У результаті такого оцінювання вони доходять висновку, що людина добра й відповідає Божій волі щодо неї, якщо вона виявляє такі зовнішні форми доброї поведінки, як освіченість і розсудливість. Коли люди приймають для себе такі класифікації, очевидно, що вони займають позицію протистояння істині й Божим словам. І що більше вони послуговуються цим поведінковим критерієм, коли дивляться на людей і речі, поводяться й діють, то більше вони в результаті віддаляються від Божих слів та істини. При цьому вони все одно тішаться тим, що роблять, і вірять, що прагнуть до істини. Дотримуючись кількох добрих тверджень традиційної культури, вони вірять, що дотримуються істини й істинного шляху. Але як би вони не дотримувалися цих речей, як би не наполягали на них, зрештою в них не буде ні досвіду Божих слів та істини, ні знайомства з ними, і такі люди нітрохи не підкорятимуться Богові. Тим більше таке не дасть справжньої пошани до Бога. Ось що відбувається, коли люди дотримуються якихось таких форм доброї поведінки, як освіченість і розсудливість. Що більше уваги людина приділяє добрій поведінці, втіленні її в життя, прагненні до неї, то більше вона віддаляється від Божих слів – а що більше людина віддаляється від Божих слів, то менше вона здатна розуміти істину. Це цілком очікувано. Якщо в людини покращилася поведінка, чи значить це, що її характер змінився? Чи є у вас досвід такого? Чи ви колись несвідомо прагнули бути освіченими, розсудливими людьми? (Так.) Причина в тому, що всі розуміють: коли людина освічена й розсудлива, то вона видається іншим досить поважною та шляхетною. Інші високо її ставлять. Так воно і є, правда? (Так.) Отже, у тому, щоб виявляти ці форми доброї поведінки, наче не має бути нічого поганого. Але чи може здобуття цих форм доброї поведінки, цих добрих проявів подолати розбещений характер людини? Чи може воно втримати людей від поганих учинків? Якщо ні, то яка користь від такої доброї поведінки? Це просто добрий імідж; від нього жодної користі. Чи здатні люди з такою доброю поведінкою коритися Богові? Чи здатні вони прийняти істину та практикувати її? Очевидно, що ні. Добра поведінка не може замінити людині практикування істини. Так само було й із фарисеями. Їхня поведінка була чудовою, і вони були досить побожними, але як вони поставилися до Господа Ісуса? Ніхто й уявити не міг, що вони підуть на розп’яття Спасителя людства. Отже, ті, хто лише зовні поводиться добре, але не здобув істини, перебувають у небезпеці. Вони можуть і далі жити, як жили, опираючись Богу та зраджуючи Його. Якщо ти не вмієш цього розгледіти, то добра поведінка людей може й далі тебе знаджувати.

Бути освіченим і розсудливим – це традиційне уявлення людини. Воно абсолютно не відповідає істині. З огляду на те, що воно суперечить істині, що саме мусить мати людина, щоб утілювати істину в життя? Яка реальність при її втіленні в життя узгоджується з істиною й Божими вимогами? Ви це знаєте? Після такого спілкування дехто може сказати: «Ти кажеш, що бути освіченим і розсудливим не відповідає істині, що це просто зовнішня добра поведінка. Тож ми просто більше не будемо освіченими, розсудливими людьми. Наше життя стане безтурботнішим, позбавленим усяких обмежень і не скутим жодними правилами. Ми зможемо робити що хочемо й жити як хочемо. Які ж безтурботні ми тоді будемо! Раз добра поведінка людини не пов’язана з її результатом, то тепер ми вільніші. Нам не потрібно перейматися культурністю, правилами та іншими подібними речами». Це правильний висновок? (Ні.) Це абсурдне розуміння; ті, хто так каже, роблять помилку впадання в крайнощі. Отже, чи є такі люди, що припустилися б цієї помилки? Можливо, хтось скаже: «Раз культурні люди все одно можуть опиратися Богу та зраджувати Його, то я просто не буду культурною людиною. Я починаю відчувати до культурних людей презирство. Я зневажаю тих, хто освічений і розсудливий, лагідний і витончений, ґречний, привітний, хто поважає старих і піклується про молодих. Я зверхньо дивлюся на кожного, у кого бачу такі вияви, і публічно докоряю їм: “Твоя поведінка – це поведінка фарисеїв. Вона покликана знаджувати людей. Це не прагнення до істини й тим більше не практикування істини. Годі намагатися нас обдурити – ми не піддамося на твої підступи й хитрощі!”». Ви б так поводилися? (Ні.) І правильно. Якби ви зробили щось настільки безглузде, це було б украй абсурдно з вашого боку. Деяким людям з абсурдним розумінням бракує чистого розуміння істини – вони на нього неспроможні. Вони можуть лише слідувати правилам, тож саме так вони й діють. Отже, чому ми спілкуємося про цю проблему й аналізуємо її? Здебільшого для того, щоб люди зрозуміли, що прагнення до істини не дорівнює прагненню до зовнішньої доброї поведінки та не покликане зробити тебе культурною людиною, яка добре і поводиться, і слідує нормам. Натомість воно покликане зробити так, щоб ти зрозумів істину, почав її практикувати й умів діяти на основі істини, тобто щоб усе, що ти робиш, мало основу в Божих словах і узгоджувалося з істиною. Поведінка, яка узгоджується з істиною й засновується на Божих словах, – це не те саме, що освіченість і розсудливість, і не те саме, що стандарти, яких вимагають від людини традиційна культура й мораль. Це дві різні речі. Божі слова – це істина, і тільки вони є єдиним критерієм, за яким оцінюється те, добра людина чи зла, правильно вона чинить чи хибно. З іншого боку, стандарт освіченості та розсудливості в традиційній культурі дуже далекий від стандарту істини-принципів. Коли, на якій стадії роботи Бог казав тобі, що ти мусиш бути освіченою, розсудливою, культурною, шляхетною людиною без жодних ницих інтересів? Бог таке казав? (Ні.) Не казав. Отже, яке ж твердження й вимогу Бог висуває щодо поведінки людини? В усьому поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Яка ж тоді основа Божих слів? Тобто які істини ви мусите брати за критерії та яким життям маєте жити, щоб прагнути до істини та практикувати її? Хіба це не щось таке, що слід розуміти? (Так і є.) Отже, які ж стандарти з вимогами до поведінки людини встановлено в Божих словах? Чи можете ви знайти Його слова, які чітко про це говорять? (У Божих словах сказано: «Я маю багато надій. Я сподіваюся, що ви зможете поводитися правильно й порядно, чесно виконувати свій обов’язок, володіти істиною й людяністю, бути людьми, здатними віддати все, що мають, і навіть своє життя заради Бога, і таке інше. Усі ці сподівання походять від ваших недоліків, вашої зіпсованості й непокори» (Слово, т. 1. Явлення й робота Бога. Переступи приведуть людину до пекла).) Усі ці слова є принципами людської поведінки й вимогами до неї. Отже, які ще Божі слова стосуються конкретної практики? (Є ще один уривок, де говориться: «Твоє серце повинно перебувати в стані постійної тиші, а коли з тобою щось трапляється, не поспішай, не будь упередженим, впертим, радикальним, неприродним чи фальшивим, аби ти міг діяти розсудливо. Це і є належний прояв нормальної людськості» (Слово, т. 3. Промови Христа останніх днів. Шлях до подолання розбещеного характеру).) Це певна конкретна практика. Це конкретні приписи й вимоги щодо зовнішньої поведінки та способу життя людини. Чи можна їх вважати основою Божих слів? Чи достатньо вони конкретні? (Так.) Прочитайте їх іще раз. («Твоє серце повинно перебувати в стані постійної тиші, а коли з тобою щось трапляється, не поспішай, не будь упередженим, впертим, радикальним, неприродним чи фальшивим, аби ти міг діяти розсудливо. Це і є належний прояв нормальної людськості».) Зверніть увагу на ці положення; це принципи, яких вам слід дотримуватись у подальших діях. Вони говорять людям, що слід навчитися раціонально реагувати на речі у своїй поведінці та діях, а також уміти шукати істину-принципи на фундаменті дій по совісті й розуму. Поводьтесь і дійте саме так, і тоді у вас будуть принципи та шлях практики.

Ті кілька речей, про які ми щойно говорили: «А коли з тобою щось трапляється, не поспішай, не будь упередженим, впертим, радикальним, неприродним чи фальшивим, аби ти міг діяти розсудливо» – чи легко їх виконувати? Насправді всі вони досяжні, якщо повчитися певний час. А що робити, якщо хтось дійсно не може так чинити? Не страшно – просто роби лише одне: стикаючись із проблемою чи взаємодіючи з іншими, дотримуйся хоча б цієї однієї речі, а саме: поводься та дій так, щоб повчати інших. Це найфундаментальніше. Якщо ти це практикуватимеш і дотримуватимешся цієї вимоги, відповідатимеш їй і матимеш її за критерій, то загалом не завдаватимеш іншим великої шкоди, та й сам не нестимеш великих утрат. Поводитись і діяти так, щоб повчати інших, – чи є тут якісь деталі? (Так.) Не будувати своє самозадоволення на шкоді інтересам інших, не будувати своє щастя й радість на стражданнях інших – ось що значить повчати. Яке найпростіше розуміння такого повчання? «Поводитися повчально» значить, що твоя поведінка має бути стерпною для інших за оцінкою совісті й розуму людськості; вона має узгоджуватись із совістю й розумом людськості. Хіба цю вимогу не може виконувати кожна людина з нормальною людськістю? (Може.) Скажімо, хтось відпочиває в кімнаті, а ти заходиш, не звертаючи уваги на оточення, вмикаєш музику та починаєш співати. Це було б доречно? (Ні.) Хіба в такому разі ти не будував би свої веселощі та щастя на стражданнях інших? (Будував би.) Якщо людина якраз читає Божі слова чи спілкується про істину, а тобі кортить поговорити з нею про власні проблеми, хіба це повага до неї? Хіба це для неї повчально? (Ні.) Що значить бути неповчальним? Це як мінімум значить, що ти не поважаєш інших. Не можна переривати інших, коли вони говорять або чимось займаються. Хіба це не щось таке, чого може досягти нормальна людськість? Якщо ти не можеш досягти навіть цього, то в тебе справді немає ні совісті, ні розуму. Чи може людина без совісті чи розуму здобути доступ до істини? Ні, не може. Досягти практикування істини можуть лише ті, хто має хоча б совість і розум, і якщо ти прагнеш до істини, то мусиш принаймні відповідати стандартам совісті та розуму у своїх словах і діях; ти мусиш робити так, щоб люди навколо тебе вважали тебе стерпним і щоб усі могли з тобою миритися. Про це ми щойно й говорили: твої вчинки принаймні мають виглядати для інших пристойними та бути для них повчальними. Бути повчальним – це те саме, що бути корисним для інших? Насправді ні: бути повчальним – це значить взаємно поважати ваші особисті кордони, не зазіхати на них, не порушувати й не переступати їх; це значить поводитися так, щоб іншим це не завдавало ні шкоди, ні страждань. Ось що значить бути повчальним. Як ви це розумієте? Суть того, щоб бути повчальним, не в тому, скільки користі ти приносиш іншим, а в тому, щоб люди могли реалізувати свої законні права й інтереси, а ти не порушував цього й не відбирав їх своєю сваволею й неналежною поведінкою. Хіба не так? (Так.) Тепер ви знаєте трохи Божих слів, які стосуються Його вимог до поведінки та дій людини, але все ж, кажу вам, найфундаментальніше – це бути повчальним для інших у своїй поведінці та діях. Це принцип, за яким треба діяти. Ви зрозуміли, що значить бути повчальним? (Так.) Деякі люди не замислюються над тим, чи їхні слова й дії повчальні для інших, але при цьому стверджують, що вони освічені й розсудливі. Хіба це не ошуканство? Бути повчальним для інших у поведінці та діях – хіба із цього не можна засвоїти певний урок? Може, це й демонстрація певної поведінки, але чи легко її досягти? Якщо людина розумітиме трохи істини, вона знатиме, як діяти відповідно до принципів, так, щоб повчати інших і приносити їм користь. Якщо людина не розумітиме істини, вона не знатиме, що робити; вона зможе діяти, лише покладаючись на свої уявлення й фантазії. Деякі люди ніколи не шукають істини в повсякденному житті, що б із ними не трапилося. Вони просто діють відповідно до своїх уподобань, геть не думаючи про те, які почуття це викликає в інших. Чи ґрунтуються такі дії на принципах? Ви маєте бути в змозі побачити, чи є тут якісь принципи, хіба не так? Усі ви часто збираєтесь і читаєте Божі слова; якщо ви дійсно здатні зрозуміти трохи істини, то зможете практикувати й займатися деякими справами згідно з істиною-принципами. Що ти відчуваєш від такої практики? Що відчувають інші? Якщо ти дуже постараєшся це визначити, то дізнаєшся, яка саме практика повчальна для інших. Коли з вами щось трапляється, що б це не було, ви зазвичай не замислюєтеся над реальними проблемами, а саме над тим, як діяти в спосіб, що стосується нормальної людськості чи практики істини. Тож якби з вами щось трапилось і хтось запитав у вас, яка практика чи дія була б повчальною для інших, вам було б важко відповісти, начебто чіткого шляху й не існує. Усе, про що Я спілкуюся на зібраннях, – це ось такі реальні життєві проблеми, але коли ви з ними стикаєтеся, то ніколи не реагуєте своєчасно, і у вас щоразу все вилітає з голови. Хіба тут немає парадокса? (Є.) Що ж ви тоді здобули від своєї віри в Бога? Кілька доктрин, кілька гасел. Які ви бідні й жалюгідні!

Одна з обговорених нами речей, які людина у своїх уявленнях вважає правильними й добрими, а саме освіченість і розсудливість, включає деякі конкретні людські уявлення та фантазії, а також певні традиційні людські способи розуміння такої поведінки. Якщо коротко, то, подивившись зараз на вияви такої поведінки, ми бачимо, що вона не має нічого спільного ні з істиною, ні зі справжньою людськістю. Причина в тому, що вона дуже далека від істини, – їх годі навіть згадувати в одному реченні, – а крім того, така поведінка фундаментально не узгоджується зі стандартами Божих вимог до того, як людям слід дивитися на інших людей і речі, поводитись і діяти; така поведінка повністю несумісна із цими вимогами та ніяк їх не стосується. Це просто людська поведінка. Як би добре людина не виявляла таку поведінку, як би належно її не практикувала, це лише форма поведінки. Її навіть не можна вважати справжньою нормальною людськістю. Твердження про те, що людина має бути освіченою й розсудливою, – це просто спосіб довершити зовнішню поведінку людини. Щоб добре обгорнути себе та причепуритися, людина щосили намагається бути освіченою та розсудливою, чим завойовує пошану й повагу інших, піднімає своє становище та цінність у своїй групі. Але факт такий, що ця поведінка не дотягує навіть до рівня моральності, доброчесності й гідності, які мають бути притаманні справжній людині. Бути освіченим і розсудливим – це твердження, яке походить із традиційної культури, і набір поведінкових виявів, які розбещене людство у своїх переконаннях визначило для себе як щось таке, чого слід дотримуватися. Ці поведінкові вияви покликані підвищити статус людини в її групі та збільшити її цінність, щоб людина завоювала повагу інших і стала найсильнішою – кимось таким, хто навряд чи зазнає в цій групі зневаги або цькування. Ця зовнішня поведінка не має геть нічого спільного з моральністю чи якістю людськості, але людина так високо її ставить і надає їй такої великої ваги. Подивіться самі, скільки в цьому має бути ошуканства! Тож якщо твоє нинішнє прагнення – бути освіченою, розсудливою людиною, у своїй поведінці ти слідуєш нормам, а у своєму прагненні та практиці наполегливо йдеш до цілі бути освіченим і розсудливим, Я закликаю тебе негайно покласти цьому край. Така поведінка й такі методи можуть лише змусити тебе дедалі більше маскуватись і ставати дедалі більшим лицеміром, і при цьому ти дедалі більше віддалятимешся від того, щоб бути чесною, простою, відкритою людиною. Що більше ти намагатимешся бути освіченим і розсудливим, то більше маскуватимешся, а що більше ти маскуватимешся, що товстішою буде твоя маска, то важче іншим буде оцінити та зрозуміти тебе й то глибше буде приховано твій розбещений характер. Зробиш так – і тобі буде дуже важко досягти прийняття істини та спасіння. Отже, якщо дивитись у світлі цих моментів, дорога прагнення бути освіченою, розсудливою людиною – це те саме, що дорога прагнення до істини? Це належне прагнення? (Ні.) Хіба за поведінкою, що виявляється в освіченості й розсудливості, не ховається ще більше ошуканства інших і самого себе, крім власне її негативної сутності й результатів? (Так і є.) Освіченість і розсудливість людини приховує за собою багато таємниць, які не слід згадувати, а ще більше – всіляких помилкових думок, уявлень, поглядів, ставлень та ідей, які іншим невідомі, які для них мерзенні, гидкі, лихі й відразливі. За доброю поведінкою освіченої, розсудливої людини ховається її більш розбещений характер. Така людина прикривається виявами цієї поведінки й не має ні відваги подивитися в очі своєму розбещеному характеру, ні впевненості для того, щоб його визнати. Ще менше в неї впевненості та відваги відкритися про свій розбещений характер, абсурдні знання, лихі думки, наміри та цілі – або, можливо, навіть про свої злісні, отруйні думки. За людьми цього сорту приховано стільки такого, що ніхто не бачить; люди бачать лише так звану «добру людину», що виявляє таку добру поведінку, як освіченість і розсудливість. Хіба це не ошуканство? (Так і є.) Уся поведінка, діяльність, прагнення та сутність таких людей – це ошуканство. Вони обманюють як інших, так і себе. Яким буде кінцевий результат для такої людини? Аби бути освіченою, розсудливою людиною, вона зрікається Бога й відвертається від істинного шляху, і Бог починає гидувати нею й відкидати її. У кожному прихованому куточку за доброю поведінкою освіченості та розсудливості людина таїть свої прийоми й форми поведінки, що полягають у маскуванні й ошуканстві, а разом із цим і свої характери – пихаті, лихі, порочні, непоступливі характери людини, яку нудить від істини. Отже, що більше людина освічена й розсудлива, то більше вона ошуканець, і що більше вона намагається бути освіченою, розсудливою людиною, то менше вона любить істину й то більше її нудить від істини та Божих слів. Скажіть Мені, хіба це не так? (Так.) На цьому ми поки що завершимо наше спілкування про таку форму доброї поведінки, як освіченість і розсудливість.

Щойно ми поспілкувалися про одне твердження з традиційної культури про добру поведінку: бути освіченим і розсудливим. Ми не бесідуватимемо про кожне інше твердження окремо. Загалом усі твердження про добру поведінку – це просто спосіб довершити зовнішню поведінку й імідж людини. «Довершити» – це ще м’яко сказано; якщо говорити точніше, то це, по суті, форма маскування, спосіб за допомогою фальшивого фасаду обманом викликати в інших добрі почуття до тебе, змусити людей позитивно оцінювати й поважати тебе, тоді як темна сторона твого серця, твої розбещені характери та справжнє обличчя – усе це приховано й добре загорнуто. Ще можна сказати так: під ореолом цієї доброї поведінки ховається справжнє розбещене обличчя кожного з розбещеного людства. Те, що приховано, – це кожен із лихого людства з пихатим характером, підступним характером, порочним характером і характером людини, яку нудить від істини. Не має значення, чи зовні людина поводиться освічено й розсудливо, чи лагідно й витончено, чи привітно й приступно, чи поважає вона старих і піклується про молодих, чи ще щось таке: що б із цього вона не виявляла, це просто зовнішня поведінка, яку бачать інші, і не більше. Добра поведінка не може привести людину до пізнання своєї природи-сутності. Хоча людина прихильно дивиться на освіченість і розсудливість, лагідність і витонченість, приступність і привітність, так що весь людський світ прихильно ставиться до таких зовнішніх форм доброї поведінки, не можна заперечувати, що під покровом такої поведінки насправді існують розбещені людські характери. Нудота людини від істини, її опір і бунтарство проти Бога, її природа-сутність, що полягає в нудоті від сказаних Творцем слів і опорі Творцеві, – усе це справді існує в людині. У цьому немає нічого неправдивого. Як би добре людина не прикидалася, якою б презентабельною чи пристойною не була її поведінка, як би добре чи красиво людина себе не загортала, як би не обманювала, не можна заперечувати того, що кожна розбещена людина наповнена сатанинським характером. Під маскою цієї зовнішньої поведінки люди все одно опираються Богові й бунтують проти Нього, опираються Творцеві й бунтують проти Нього. Звісно, використовуючи ці форми доброї поведінки як покров і прикриття, люди виплескують розбещені характери щодня, щогодини, щомиті, щохвилини та щосекунди, у кожній справі, і при цьому живуть серед розбещених характерів і гріха. Це незаперечний факт. Незважаючи на презентабельну поведінку людини, її приємні слова та фальшиві фасади, її розбещений характер анітрохи не ослабнув, і ця зовнішня поведінка геть його не змінила. Навпаки, саме тому, що людина прикривається цією зовнішньою доброю поведінкою, її розбещений характер постійно виливається назовні, і людина ніколи не припиняє крокувати до лиходійства й опору Богові – і, звісно, під орудою її порочних і лихих характерів її амбіції, бажання й надмірні вимоги постійно збільшуються та поглиблюються. Скажіть Мені, де та ґречна, привітна, приступна людина, що втілює в життя образ, який є позитивним і узгоджується з Божими словами й істиною, і бере для своєї поведінки та дій саме таку основу? Де та освічена, розсудлива, лагідна, витончена людина, яка любить істину й готова знайти в Божих словах напрямок і ціль свого життя, яка зробила свій внесок у спасіння людства? Чи знайдеться хоч одна така людина? (Ні.) Факт такий: що більше хтось із людства обізнаний і освічений, що більше в нього ідей, статусу та репутації, то більше його письмові заяви можуть обманювати людей, то більше зла він коїть і то сильніше опирається Богові, хоча його й можна назвати освіченою, розсудливою, привітною, приступною людиною. Люди з кращою репутацією та статусом іще більше обманюють інших і ще лютіше опираються Богові. Поглянь-но на людство – на його відомих і великих людей, на його мислителів, педагогів, письменників, революціонерів, державних діячів і подібних світил із різних сфер: хто з них не був освіченим і розсудливим, приступним і привітним? Хто з них не поводився зовні так, що це здобувало похвалу інших і було гідне їхньої поваги? Але що ці діячі фактично зробили для людства? Вони вивели людство на правильний шлях чи збили його зі шляху? (Збили зі шляху.) Вони привели людство під владу Творця чи під ноги сатани? (Під ноги сатани.) Вони дали людству зужиткувати володарювання, забезпечення та провід Творця – чи зіткнутися з топтанням, жорстокістю та знущаннями сатани? Якщо взяти всіх героїчних особистостей в історії, – відомих, великих, піднесених, надзвичайних, наділених владою людей, – то хто з них здобув владу й статус не вбивством мільйонів і мільйонів людей? Хто з них здобув репутацію не ошуканством, знаджуванням і намовами людства? Зовні, у повсякденному спілкуванні з людьми, вони здаються приступними, досить невимушеними, тримаються на рівних з іншими та розмовляють привітно – але те, що вони роблять за лаштунками, зовсім інакше. Дехто з них плете інтриги, заманюючи інших у пастку; дехто вдається до хитрощів, аби дошкулити й нашкодити іншим; ще хтось шукає нагоди помститися. Більшість державних діячів безмірно жорстока та небезпечна для людей. Вони здобули свій статус і вплив, міцно стоячи на головах безлічі людей ногами, заплямованими їхньою кров’ю, але на публіці люди бачать їхнє доброзичливе лице та привітну поведінку. Люди бачать те, якими лагідними, витонченими, освіченими, розсудливими та скромними вони виглядають. Зовні вони ґречні, лагідні та витончені, але за цією маскою вони вбивають безліч людей, захоплюють майно безлічі людей, панують над безліччю людей і забавляються з ними, наче з іграшками. Вони все говорять красиво, а роблять усякі лиходійства, і вони безсоромно, нахабно проповідують зі своєї сцени, навчаючи інших, як бути приступними, освіченими та розсудливими людьми, як приносити користь країні та людству, як служити народові й бути слугами громадськості, як присвячувати себе нації. Хіба це не безсоромність? Усі вони нахабні, ненаситні покидьки! Словом, бути людиною з доброю поведінкою, яка відповідає традиційним уявленням про моральність, – це не значить прагнути до істини; це не прагнення бути справжнім створінням. Навпаки, за прагненням до такої доброї поведінки ховається багато темних таємниць, які не слід згадувати. До якої б доброї поведінки не прагнула людина, її ціль – не що інше, як завоювати більшу прихильність і повагу людей, покращити власне становище, змусити людей думати, що вона поважна та гідна довіри й доручення. Якщо ти прагнеш бути людиною з такою доброю поведінкою, хіба в цього не така сама якість, що й у тих відомих і великих постатей? Якщо ти людина, яка просто добре поводиться, але не любить Божого слова й не приймає істини, то за якістю ти такий самий, як і вони. Який же в цього результат? Ти відмовився не від чого іншого, як від істини; ти втратив не що інше, як свій шанс на спасіння. Це найдурніша поведінка – це вибір і прагнення ідіота. Чи хотіли ви колись бути тією великою, знаменитою, вражаючою людиною на сцені, якою ви так довго захоплювалися? Тією привітною, приступною людиною – такою ґречною, лагідною, витонченою, освіченою й розсудливою? Людиною, яка ззовні виглядає приязною та гідною любові? Хіба раніше ви не слідували за такими людьми й не боготворили їх? (Так і було.) Якщо ти досі слідуєш за такими людьми й боготвориш їх, то Я скажу тобі: ти недалеко від смерті, бо люди, яких ти боготвориш, – це лихі люди, що вдають із себе добрих. Лихих людей Бог не спасе. Якщо ти боготвориш лихих людей і не приймаєш істини, то кінець кінцем і ти будеш знищений.

Сутність доброї поведінки, як-от приступності та привітності, можна охарактеризувати одним словом: лицемірство. Така добра поведінка не народжується з Божих слів і не виникає в результаті практикування істини чи дій за принципом. Що її породжує? Вона походить від людських мотивів та інтриг, від того, що люди прикидаються, хитрують, щось із себе вдають. Коли люди чіпляються за цю добру поведінку, вони мають на меті отримати бажане; в іншому разі вони нізащо б так себе не обтяжували та не жили б усупереч власним бажанням. Що це значить – «жити всупереч власним бажанням»? Це значить, що їхня справжня натура не така ґречна, безхитрісна, лагідна, добра й чеснотлива, як уявляють люди. Ті, хто поводиться «добре», не живуть по совісті й розуму; натомість вони живуть заради того, щоб досягти якоїсь мети чи задовольнити певну потребу. Якою є істинна природа людей? Вона нетямуща та неуцька. Без законів і заповідей, дарованих Богом, люди не мали б жодного уявлення про те, що таке гріх. Хіба не таким людство було раніше? Лише коли Бог установив закони й заповіді, у людей з’явилося певне уявлення про гріх. Але вони досі не мали поняття про добро та зло, про позитивне й негативне. І звідки в такому разі вони могли б дізнатися про правильні принципи, за якими треба говорити й діяти? Хіба могли вони знати, які способи дій, які види доброї поведінки повинні бути в нормальній людськості? Хіба могли вони знати, що породжує справді добру поведінку, яким шляхом треба йти, щоб жити за людською подобою? Ні, не могли. Через сатанинську натуру людей, через їхні інстинкти вони могли тільки вдавати й розігрувати пристойне та гідне життя, що й породило такі хитрощі, як освіченість і розсудливість, лагідність і витонченість, ґречність, повагу до старих і піклування про молодих, привітність і приступність; так з’явилися ці викрути й прийоми обману. І щойно вони з’явилися, люди вибірково вчепилися в один чи декілька видів цих хитрощів. Хтось вирішив бути привітним і приступним, хтось освіченим і розсудливим, лагідним і витонченим, хтось – бути ґречним, поважати старих і піклуватися про молодих, а хтось – усе разом. І все ж Я маю для всіх людей із такою доброю поведінкою одне визначення. Яке воно? «Гладенькі камінці». Що за гладенькі камінці? Це те гладеньке каміння в річках, яке довгими роками полірував плин води, шліфуючи всі гострі краї. І хоча на такі камінці не боляче наступати, але без належної обережності люди можуть на них послизнутися. За зовнішнім виглядом і формою ці камінці дуже красиві, але якщо забрати їх додому, вони виявляться ні до чого не придатними. Їх і викинути шкода, і берегти немає сенсу – ось що таке «гладенькі камінці». Для Мене люди з такою нібито доброю поведінкою ледь теплі. Зовні вони прикидаються добрими, але зовсім не приймають істину, говорять красиві слова, але не роблять нічого реального. Такі люди – не що інше, як гладенькі камінці. Якщо ти спілкуватимешся з ними про істину та принципи, вони говоритимуть із тобою про те, як бути лагідним, витонченим і ґречним. Якщо ти розмовлятимеш із ними про те, як розпізнавати антихристів, вони говоритимуть із тобою про повагу до старих і піклування про молодих, про те, як бути освіченим і розсудливим. Якщо ти скажеш їм, що слід поводитися відповідно до певних принципів, що у своєму обов’язку треба шукати цих принципів, а не діяти свавільно, то як такі люди до цього поставляться? Вони скажуть: «Діяти відповідно до істини-принципів – це інша справа. Я просто хочу бути освіченим і розсудливим, і ще я хочу, щоб інші схвалювали мої вчинки. Поки я поважаю старих і піклуюся про молодих, а інші мене схвалюють, цього достатньо». Такі люди не зосереджуються на істині, а дбають лише про гарну поведінку. Зазвичай вони здатні поважати людей похилого віку, старших за себе, тих, хто має кваліфікацію, високу моральність і репутацію у своїй групі, а також дуже добре, з любов’ю піклуються про спільноти молодих і вразливих. Вони суворо дотримуються соціального правила поважати старих і піклуватися про молодих, щоб продемонструвати, які вони шляхетні. Однак не можна заперечувати, що коли їхні інтереси вступають у конфлікт із цим правилом, такі люди відмітають його та стрімголов кидаються захищати свої інтереси, не «терплячи» нічиїх обмежень. Хоча їхня добра поведінка викликає схвалення всіх, кого вони зустрічають і з ким знайомі чи близькі, не можна заперечувати, що навіть коли такі люди демонструють цю добру поведінку, яку хвалять інші, вони ні дрібки не шкодять власним інтересам і борються за них будь-якими способами, не «терплячи» нічиїх обмежень. Їхня повага до старих і піклування про молодих – це лише тимчасова поведінка, побудована на фундаменті непорушення власних інтересів. Вона обмежена режимом манер. Ці люди можуть так поводитись у випадках, коли це зовсім не зачіпає їхні інтереси й не порушує їх, але коли на кону їхні інтереси, саме за них такі люди зрештою й боротимуться. Отже, їхня повага до старих і піклування про молодих насправді не заважають їм гнатися за своїми інтересами й не здатні стримати цю гонитву. Повага до старих і піклування про молодих – це добра поведінка, яку люди можуть демонструвати лише за певних обставин, за умови, що вона не заважає їхнім інтересам. Це не щось таке, що виникає зсередини життя людини, з її кісток. Скільки б людина не практикувала таку поведінку, як би довго вона не намагалася це робити, така поведінка не здатна змінити розбещені характери, на які людина покладається у своєму житті. Це значить, що навіть якщо хтось не виявляє цієї доброї поведінки, він усе одно виплескує розбещені характери – однак після того, як він здобуде цю добру поведінку, його розбещені характери нітрохи не покращаться й не зміняться. Навпаки, вони ховатимуться дедалі глибше. Це основне, що ховається за такою доброю поведінкою.

Оце, власне, і є наше спілкування про такі форми доброї поведінки в традиційній культурі, як лагідність і витонченість, привітність і приступність, ґречність, повага до старих і піклування про молодих, а також аналіз цих форм поведінки. Вони схожі на освіченість і розсудливість і більш-менш такі самі за своєю сутністю. Вони несуттєві. Люди мають відпустити ці форми доброї поведінки. Чого люди мусять прагнути досягти найбільше, – це зробити слова Божі своєю основою, а істину – своїм критерієм; тільки тоді вони зможуть жити у світлі й жити, як нормальна людська істота. Якщо ви хочете жити у світлі, ви мусите діяти відповідно до істини; ви мусите бути чесною людиною, яка говорить чесні слова й робить чесні вчинки. Головне – мати істину-принципи у своїй поведінці; щойно люди втрачають істину-принципи й зосереджуються тільки на хорошій поведінці, це неминуче призводить до фальші й удавання. Якщо поведінка людей не спирається на принцип, то, якою б хорошою вона не була, люди – лицеміри; вони можуть якийсь час обманювати інших, але вони ніколи не заслуговуватимуть на довіру. Тільки коли люди діють і поводяться відповідно до слів Бога, у них є істинне підґрунтя. Якщо вони не ведуть себе відповідно до слів Бога й зосереджуються тільки на вдаванні хорошої поведінки, чи можуть вони в результаті стати хорошими людьми? Зовсім ні. Добрі доктрини та поведінка не можуть змінити ні розбещені людські характери, ні сутність людини. Тільки істина й Божі слова здатні змінити розбещені характери, думки й погляди людей і стати їхнім життям. Різноманітні форми поведінки, які людина у своїй традиційній культурі й уявленнях вважає добрими, як-от освіченість, розсудливість, лагідність, витонченість, ґречність, привітність і приступність, повага до старих і піклування про молодих, – це просто форми поведінки. Це не життя й тим більше не істина. Традиційна культура не є істиною, так само як не є істиною і всі форми доброї поведінки, які вона пропагує. Як би багато людина не засвоїла з традиційної культури, скільки б форм доброї поведінки не практикувала у своєму житті, це не може змінити її розбещені характери. Отже, людству тисячоліттями прищеплювали традиційну культуру, а його розбещений характер анітрохи не змінився: навпаки, його розбещеність стала ще глибшою, а світ – іще темнішим і лихішим. Це безпосередньо пов’язано з вихованням у традиційній культурі. Люди можуть прожити життя як справжні люди тільки тоді, коли приймають Божі слова як своє життя. Це безсумнівно. Отже, які ж параметри поведінки людини й вимоги до неї встановлюють Божі слова? Крім того, що визначено в законах і заповідях, існують також вимоги Господа Ісуса до поведінки людини, особливо вимоги та правила для людини на Божому суді останніх днів. Для людства це найцінніші слова та найбазовіші принципи поведінки. Ви мусите знайти в Божих словах найбазовіші поведінкові критерії для своєї поведінки та дій. Зробивши це, ви зможете позбутись омани та хитрощів доброї поведінки в традиційній китайській культурі. Тоді ви знайдете шлях і принципи поведінки та дій, а значить, і шлях та принципи спасіння. Якщо ви візьмете за основу нинішні Божі слова, а за критерій – істину, про яку ми зараз спілкуємося, і заміните ними ті стандарти доброї поведінки, що існують у людських уявленнях, то ти – людина, яка прагне до істини. Божі вимоги до людини завжди стосуються того, якою вона має бути та якою дорогою мусить іти. Він ніколи не вимагає, щоб людині була притаманна якась окрема форма поведінки. Він вимагає, щоб люди були чесними, а не облудливими; Він вимагає, щоб людина приймала істину та прагнула до неї, була вірною Йому, покірною та свідчила про Нього. Він ніколи не вимагав від людини просто виявляти кілька форм доброї поведінки й не казав, що це було б добре саме по собі. Проте традиційна культура Китаю вимагає, щоб людина приділяла увагу лише добрій поведінці, добрим зовнішнім проявам, і геть ніяк не проливає світло на те, які в людини розбещені характери та звідки береться її розбещеність. Тим більше традиційна культура Китаю не здатна вказати шлях, яким можна позбутися розбещених характерів. Тож як би вона не пропагувала якісь форми доброї поведінки, що їх має виявляти людина, але в питанні того, щоб люди позбулися своїх розбещених характерів і жили як справжні люди, від традиційної культури немає жодної користі. Якими б шляхетними та привабливими не були її твердження про мораль, вона ніяк не може змінити розбещену сутність людства. Через вплив традиційної культури й те, що вона прищеплювала, у розбещеного людства з’явилося багато підсвідомого. Що тут значить слово «підсвідоме»? Воно значить, що після того, як людині було непомітно прищеплено традиційну культуру й людина була нею заражена, вона інстинктивно практикуватиме загальноприйняті в народі ідеї й методи та дотримуватиметься їх завжди, коли в неї не буде якихось чітких слів, тверджень, правил або знань про те, як діяти належно. Живучи в таких обставинах, у такому стані, вона, як і всі люди, мимоволі приходить у своїй підсвідомості до такої думки: «Бути освіченим і розсудливим – це чудово, це позитивно й узгоджується з істиною; бути лагідним і витонченим – це чудово, люди мусять бути саме такими, це подобається Богові й узгоджується з істиною; бути ґречним, привітним і приступним, поважати старих і піклуватися про молодих – усе це прояви, що йдуть із нормальної людськості та узгоджуються з Божими словами й істиною». Хоча людина й не знайшла чіткої основи в Божих словах, у душі вона вважає, ніби Божі слова та вимоги до людини й обов’язкові стандарти традиційної культури приблизно однакові, і між ними немає суттєвої різниці. Хіба це не спотворене, неправдиве тлумачення Божих слів? Хіба в Божих словах про таке говориться? У них такого не говориться, і це не те, чого Він бажає; це людське спотворене, неправдиве тлумачення Божих слів. У них ніколи такого не говорилося, тому вам потрібно за жодних обставин не думати в таких термінах. Ви мусите ретельно прочитати Божі слова й точно визначити вимоги, які Його слова ставлять до поведінки людини, далі знайти ще кілька уривків із Його слів і зібрати їх докупи, а потім молитовно читати їх і спілкуватися про всі ці уривки разом. Вам слід практикувати й переживати ці слова саме після того, як ви їх пізнаєте. Так Божі слова ввійдуть у ваше реальне життя, де стануть основою ваших поглядів на людей і речі, вашої поведінки та дій. Що має лежати в основі висловлювань і вчинків людей? Божі слова. Отже, які вимоги та стандарти щодо висловлювань і вчинків людей висуває Бог? (Щоб ці висловлювання та вчинки були конструктивними для людей.) Правильно. Найголовніше – ти мусиш казати правду, говорити чесно та приносити користь іншим. Твої висловлювання як мінімум мають повчати людей, а не обманювати, не висміювати їх і не глузувати з них, не вводити їх в оману, не кепкувати й не глумитися з них, не обмежувати їх, не викривати їхні слабкості й не завдавати їм болю. Це вираження нормальної людськості. Це чеснота людськості. Чи говорив тобі Бог, наскільки голосно слід розмовляти? Чи вимагав Він, щоб ти говорив літературною мовою? Чи вимагав Він, щоб ти вдавався до пишномовної риторики чи піднесеного, витонченого мовного стилю? (Ні.) У Божих вимогах немає ні дрібки цього поверхового, лицемірного, фальшивого, дріб’язкового. Усі Божі вимоги стосуються того, чим має бути наділена нормальна людськість: це стандарти та принципи мови й поведінки людини. Не має значення, де людина народилася та якою мовою розмовляє. У будь-якому разі слова, які ти вимовляєш, їхні формулювання та зміст мусять бути повчальними для інших. Що значить «повчальними»? Це значить, що інші, почувши їх, мають відчувати, що ці слова правдиві, отримувати від них збагачення й допомогу, розуміти істину та більше не плутатись і не піддаватися знаджуванню інших. Отже, Бог вимагає, щоб люди казали правду, говорили те, що думають, а не обманювали, не висміювали інших і не глузували з них, не вводили їх в оману, не кепкували й не глумилися з них, не обмежували їх, не викривали їхні слабкості й не завдавали їм болю. Хіба це не принципи висловлювань? Що означає «не слід викривати слабкості людей»? Це означає, що не можна поливати інших людей брудом і чіплятися до їхніх минулих помилок або недоліків із метою осуду чи засудження. Це мінімум, який від вас вимагається. Як конструктивні висловлювання виявляються в ініціативному аспекті? Переважно це заохочення, орієнтування, скеровування, закликання, розуміння та розрада. Також у деяких особливих випадках виникає необхідність відкрито викривати помилки інших, розбиратись із цими людьми й обтинати їх, щоб вони пізнали істину та захотіли покаятися. Тільки тоді досягається належний результат. Такий спосіб практики приносить людям велику користь. Для них це реальна допомога, і для них це конструктивно, чи не так? Скажімо, наприклад, ти є особливо впертим і зарозумілим. Ти ніколи про це не знав, але хтось, хто добре знає тебе, не мовчить і прямо говорить тобі про цю проблему. Ти думаєш про себе: «Я – упертий? Я – зарозумілий? Ніхто інший не наважувався сказати про це мені, але він мене розуміє. Те, що він зміг сказати таке, вказує на те, що це – дійсно правда. Я повинен присвятити деякий час тому, щоб над цим подумати». Потім ти говориш цій людині: «Інші люди говорять мені тільки приємні речі, вони співають мені дифірамби, ніхто ніколи не говорить зі мною про особисте, ніхто ніколи не вказував на ці недоліки й проблеми в мені. Тільки ти зміг сказати мені, зміг поговорити про це зі мною особисто. Це так чудово, така велика допомога для мене». Це щира розмова, чи не так? Поступово інша людина повідомляє тобі, що в неї на думці, свої думки про тебе та свій досвід того, як у неї були уявлення, фантазії, негативність і слабкість у цьому питанні, і як їй удалося звільнитися від цього, шукаючи правду. Це – щира розмова, це – спілкування на рівні душ. Коротше кажучи, який принцип лежить в основі спілкування? Ось цей: говори те, що у тебе на серці, і говори про свої справжні переживання й про те, що ти насправді думаєш. Ці слова найбільш корисні для людей, вони забезпечують людей, вони допомагають їм, вони позитивні. Відмовся промовляти оті фальшиві слова, ті слова, які не приносять користі або повчання людям; це дозволить уникнути заподіяння їм шкоди або збивання з пантелику, занурення їх у негатив і створення негативного ефекту. Ти повинен говорити позитивні речі. Ти повинен прагнути допомагати людям якомога більше, приносити їм користь, забезпечувати їх, виховувати в них справжню віру в Бога; і ти повинен дозволяти людям отримувати допомогу та багато здобувати з твого досвіду щодо Божих слів і того, як ти вирішуєш проблеми, і могти розуміти шлях переживання роботи Божої та входження в істину-реальність, дозволяючи їм увійти в життя і спонукаючи їхнє життя до зростання – усе це результат того, що твої слова ґрунтуються на принципах і є повчальними для людей. Натомість коли люди збираються, щоб просто так попліткувати й похихотіти, це безпринципно. Усе, що вони виплескують, – це їхні розбещені характери. Таке не ґрунтується на Божих словах, і вони не дотримуються істини-принципів. Усе це людські філософії життя: ці люди живуть так, як ними маніпулюють їхні розбещені характери.

Бог вимагає, щоб у своїй мові людина була принциповою й повчальною для інших. Це якось стосується отієї зовнішньої доброї поведінки людини? (Ні.) Це нітрохи її не стосується. Припустімо, у своїй мові ти не домінуєш над іншими, не фальшивиш і не хитруєш, але при цьому вмієш підбадьорювати, скеровувати й утішати інших. Якщо ти здатен на обидві ці речі, то чи потрібно тобі робити їх із приступним ставленням? Чи потрібно досягати приступності? Хіба ці речі можна робити лише в поведінкових рамках таких зовнішніх речей, як ґречність, лагідність і витонченість? У цьому немає потреби. Передумовою повчальності для інших буде те, що твоя мова засновуватиметься на Божих словах і Його вимогах – на істині, а не на добрій поведінці, прийнятій у традиційній культурі. Якщо твоя мова принципова та повчальна для інших, ти можеш говорити як сидячи, так і стоячи, як голосно, так і тихо, як лагідними словами, так і суворими. Якщо кінцевий результат позитивний, якщо ти виконав своє зобов’язання, а інша сторона отримала користь, твоя мова узгоджується з істиною-принципами. Якщо те, до чого ти прагнеш, є істиною, і те, що ти практикуєш, є істиною, а в основі твого мовлення й дій лежать слова Бога, істина-принципи, і інші можуть отримати користь та щось здобути від тебе, то хіба це не піде на користь і тобі, і їм? Якщо ти живеш у кайданах традиційної культури і зовні ґречний, кланяєшся й розшаркуєшся, живучи лише доброю поведінкою, що її пропагує традиційна культура, але всередині твоє серце сповнене лукавства, обману та фальшивої прихильності, якщо ззовні твоя поведінка здається належною, але все це – прояв лицемірства, це облудно й вводить в оману, і з твоїх вуст неможливо почути жодного правдивого слова, то іншим занадто легко бути обдуреними тобою! Які наслідки спілкування з такою людиною, як ти? Твоя поведінка здається досить хорошою, але коли інші взаємодіють і вирішують справи з тобою, їх обдурять, і вони відчуватимуть до тебе відразу, триматимуться від тебе подалі й відкинуть тебе. Коли всі люди триматимуться від тебе подалі й відкинуть тебе, ти відчуєш, що твоя гордість і гідність зазнали величезної образи. Тобі просто доведеться терпіти це всередині, а зовні однаково дотримуватися добрих манер традиційної культури: бути ґречним, освіченим і розсудливим, не вишукувати дрібних недоліків в інших і не вимагати від них занадто багато. Тобі однаково доведеться миритися з цим і бути терпимим, вдаючи байдужість і великодушну щедрість із променистою посмішкою. Скільки ж років самовдосконалення потрібно, щоб досягти такого стану! Якщо ти вимагатимеш від себе жити так перед іншими, хіба твоє життя не виснажить тебе? Прикидатися, що в тебе так багато любові, прекрасно знаючи, що це не так, – таке лицемірство практикувати нелегко! Ти відчув би ще більшу втому від такої поведінки; ти волів би народитися коровою або конем, свинею або собакою в своєму наступному житті, ніж людиною. Ти просто вважав би їх занадто фальшивими та лихими. Чому людина живе так, що це її настільки виснажує? Тому що вона живе серед традиційних уявлень, які її обмежують і сковують. Покладаючись на свій розбещений характер, вона живе в гріху, з якого не може вирватися. У неї немає виходу. Те, що вона втілює в життя, – це не подоба справжньої людини. Між людьми не можна ні почути, ні отримати жодного слова елементарної щирості, навіть між чоловіком і дружиною, матір’ю й донькою, батьком і сином, найближчими людьми: ніде не почути жодного слова близькості, теплоти чи розради. Тож яку функцію виконує ця зовнішня добра поведінка? Вона тимчасово слугує для підтримання нормальної відстані та стосунків між людьми. Але за цією доброю поведінкою ніхто не наважується на глибокі стосунки хоч із кимось іншим, що людство врешті-решт узагальнено сформулювало в такій фразі: «Відстань породжує красу». Це розкриває справжню природу людства, чи не так? Як відстань може породжувати красу? У фальшивій і лихій реальності такого життя людина живе в дедалі більшій самотності, замкненості, депресії, обуренні й невдоволенні, не маючи шляху вперед. Це справжній стан безбожників. Однак сьогодні ти віриш у Бога. Ти прийшов до Божого дому та прийняв забезпечення Його слів, і ти часто слухаєш проповіді. Але в глибині душі тобі досі подобається добра поведінка, яку пропагує традиційна культура. Це дещо доводить – а саме те, що ти не розумієш істини й не маєш реальності. Чому зараз у своєму житті ти досі такий пригнічений, такий самотній, такий жалюгідний, такий самопринизливий? Єдина причина – у тому, що ти не приймаєш істини та зовсім не змінився. Інакше кажучи, ти не дивишся на людей і речі, не поводишся й не дієш згідно з Божими словами, не маєш істину за критерій. Ти досі живеш, покладаючись на розбещені характери та традиційні уявлення. Ось чому твоє життя досі таке самотнє. У тебе немає друзів, немає кому довіритися. Ти не можеш отримати від інших підбадьорення, проводу, допомоги чи повчання, які тобі потрібні, і сам не можеш дати іншим ні підбадьорення, ні проводу, ні допомоги. Навіть у цих наймінімальніших формах поведінки ти не береш Божі слова за основу, а істину – за критерій, то що вже казати про твої погляди на людей і речі, про твою поведінку та дії – від них до істини та Божих слів сто тисяч кілометрів!

Ми щойно поспілкувалися про те, які вимоги Бог ставить до поведінки людини: Він вимагає, щоб слова й дії людини були принциповими та повчальними для інших. Отже, виходячи із цього, чи всі тепер знають, чи є якась цінність у тих формах доброї поведінки, які вигадує людина, і чи варто ними дорожити? (Ні, не варто.) Отже, що вам слід робити, раз ви не вірите, що ними варто дорожити? (Відректися від них.) Як від них відректися? Щоб відректися від них, потрібен конкретний шлях і етапи практики. По-перше, людина мусить перевірити, чи проявляє вона форми поведінки, які пропагуються традиційною культурою: освіченість і розсудливість, лагідність і витонченість. У якій формі відбувається така перевірка та який її зміст? Вона полягає в тому, щоб подивитися на себе й побачити, на чому засновано твої погляди на людей і речі, твою поведінку й дії та які сатанинські речі пустили глибоке коріння у твоєму серці й просочились у твою кров і кістки. Наприклад, скажімо, певну людину балували з дитинства, і вона мало знає про самоконтроль, але її людськість непогана. Це щиро віруюча людина, вона вірить у Бога та чесно виконує свій обов’язок, і вона вміє страждати та платити ціну. У неї є лише одна вада: коли вона їсть, то має звичку плямкати губами й копатись у тарілці, вишукуючи смачні шматочки. Ці звуки так тебе дратують, що в тебе їжа застрягає в горлі. Раніше ти відчував до таких людей особливу антипатію. Ти думав, що вони невиховані й не вміють проявляти самоконтроль, що вони неосвічені й нерозсудливі. У серці ти зневажав їх, думаючи, що такі люди ниці й негідні, що вони ніяк не можуть бути Божими обранцями й тим більше не заслуговують на Його любов. На чому засновувалася твоя думка? Чи ясно ти бачив сутність таких людей? Чи оцінював ти їх на основі їхньої сутності? На чому засновувалася твоя оцінка? Очевидно, що ти оцінював людей на основі різних тверджень із китайської традиційної культури. Отже, коли ти дізнаєшся про цю проблему, що ти маєш подумати, виходячи з істин, про які ми сьогодні спілкувалися? «Боже, а я ж дивився на цю людину зверхньо. Я завжди неохоче слухав її спілкування. Що б вона не говорила й не робила, наскільки б правильно це не було, наскільки б практичними не були слова її спілкування, у мене зникало всяке бажання її слухати, щойно я згадував, як вона за їдою плямкає губами й копається в тарілці, вишукуючи смачні шматочки. Я завжди вважав її невихованою людиною без духовного рівня. Тепер, завдяки такому спілкуванню з Богом, я бачу, що мої погляди на людей не засновуються на Божих словах; натомість я ставлюся до поганих звичок і форм поведінки, які люди виявляють у житті, – зокрема, до тих аспектів, де їм бракує виховання чи пристойності, – як до виливів їхньої людськості-сутності. Тепер, оцінюючи на основі Божих слів, я бачу, що все це маленькі недоліки, які не вказують на людськість-сутність цієї людини. Це аж ніяк не принципові проблеми». Хіба це не самоперевірка? (Так, це вона.) Ті, хто може прийняти Божі слова та зрозуміти істину, здатні ясно таке бачити. Отже, що ж робити далі? Чи є тут якийсь шлях? Якщо ти вимагатимеш, щоб людина негайно покинула ці погані звички, це спрацює? (Ні.) Такі маленькі недоліки вкорінені в людині, і їх важко виправити. Це не те, що можна змінити за день чи два. Поведінкові проблеми не так важко розв’язати, а от щоб позбутися дефектів у життєвих звичках, потрібен певний час. Однак вони не вказують ні на якість чиєїсь людськості, ні на людськість-сутність людини, тож не варто надавати їм завеликої ваги чи відмовлятися їх відпускати. У кожної людини власні звички та життєві шляхи. Ніхто не з’являється з вакууму. У кожного є по кілька недоліків, і якими б вони не були, їх треба виправляти, якщо вони впливають на інших. Так можна досягти дружньої взаємодії. Однак неможливо бути ідеальним у всьому. Люди походять із дуже різних місць, і в усіх людей різні життєві звички, тому слід бути терпимими одне до одного. Це те, що має бути притаманно нормальній людськості. Не беріть дріб’язкові проблеми близько до серця. Виявляйте терпимість. Це найправильніший спосіб ставитися до інших. Це принцип терпимості, принцип і метод вирішення подібних питань. Не намагайтеся визначити сутність і людськість людей на основі їхніх маленьких недоліків. Ця основа абсолютно не відповідає принципам, бо які б вади чи недоліки не були в людини, вони не говорять про її сутність і не означають ні того, що вона не щирий вірянин, ні тим більше того, що вона не прагне до істини. Ми мусимо придивлятися до чужих сильних сторін, а наші погляди на людей мають засновуватися на Божих словах і вимогах до людини. Таке ставлення до людей справедливе. Як має дивитися на людей той, хто прагне до істини? Усі його погляди на людей і речі, його поведінка й дії мусять засновуватися на Божих словах, а їхнім критерієм має бути істина. Отже, як ставитися до кожної людини згідно з Божими словами? Треба дивитися, чи є в неї совість і розум, добра вона людина чи лиха. Спілкуючись із нею, ти можеш побачити, що в неї є свої невеликі вади й недоліки, але її людськість при цьому досить добра, що ця людина терпима й терпляча з іншими, а коли хтось слабкий і негативно налаштований, вона ставиться до нього з любов’ю, може забезпечити його й допомогти йому. Таке її ставлення до інших. А як же вона ставиться до Бога? За її ставленням до Бога можна ще краще оцінити, чи є в неї людськість. Можливо, ця людина виявляє покірність, шукає й жадає в усьому, що робить Бог, а коли вона виконує свій обов’язок і взаємодіє з іншими, – тобто діє, – її серце сповнене шани до Бога. Вона не те щоб шибайголова, який діє зухвало та робить і говорить що заманеться. Коли трапляється щось, що стосується Бога чи Його роботи, вона дуже обережна. Коли ти переконаєшся, що в неї є такі прояви, як тобі слід оцінювати, добра ця людина чи погана, виходячи з того, що виплескується з її людськості? Тут потрібно оцінювати на основі Божих слів і того, чи є в людини совість і розум, на основі її ставлення до істини й Бога. Оцінивши її в цих двох аспектах, ти побачиш, що хоча в її поведінці є кілька вад і недоліків, вона все ж може бути людиною із совістю й розумом, з покірністю й шаною до Бога в серці, яка ставиться до істини з любов’ю та прийняттям. Якщо так, то в Божих очах її можна спасти, і Він її любить. А якщо в Божих очах її можна спасти й Він її любить, то як ти сам маєш ставитися до цієї людини? Ти мусиш дивитися на людей і речі згідно з Божими словами й оцінювати їх згідно з Його словами. Така людина – справжній брат або сестра, і ти мусиш ставитися до неї правильно й без упереджень. Не дивися на неї упереджено, не оцінюй її за твердженнями з традиційної культури – оцінюй її за Божими словами. Що ж до недоліків у її поведінці, то якщо в тебе добре серце, ти мусиш їй допомогти. Поясни їй, як поводитися правильно. Що робити, якщо вона здатна це прийняти, але не може відразу виправити недоліки у своїй поведінці? Тут слід виявити терпимість. Якщо ти нетерпимий, це значить, що твоє серце недобре й тобі слід пошукати істину у своєму ставленні до цієї людини, а також поміркувати про власні вади й пізнати їх. Саме так і можна прийти до правильного ставлення до людей. Якщо ж ти, навпаки, кажеш: «У цієї людини стільки недоліків. Вона невихована, не вміє проявляти самоконтроль, не знає, що таке повага до інших, і в неї погані манери. Значить, вона безбожник. Я не хочу з нею спілкуватися, не хочу її бачити й чути, що б вона там не говорила, наскільки б воно не було правильним. Хто повірить, що вона шанує Бога й підкоряється Йому? Хіба вона на це здатна? Чи є в неї потрібний духовний рівень?» – що це за ставлення? Коли ти так ставишся до інших, хіба ти виявляєш доброту й готовність допомогти? Чи узгоджується це з істиною-принципами? Хіба таке ставлення до інших із твого боку – це розуміння й практикування істини? Хіба це любов? Чи шануєш ти Бога у своєму серці? Якщо чиїйсь вірі в Бога бракує навіть елементарної доброти, чи має ця людина істину-реальність? Якщо ти продовжуєш чіплятися за свої уявлення, а твої погляди на людей і речі досі засновано на твоїх власних почуттях, враженнях, уподобаннях і уявленнях, то це достатній доказ того, що ти не розумієш ані крихти істини й досі живеш, покладаючись на сатанинські філософії. Це достатній доказ того, що ти не любиш істину й не прагнеш до неї. Деякі люди такі самовдоволені. Як би ти з ними не спілкувався, вони все одно чіпляються за свої погляди: «Я ґречна людина, яка поважає старих і піклується про молодих, – і що з того? Принаймні я добра людина. Що поганого в тому, як я поводжуся? Принаймні мене всі поважають». Я не заперечую, що ти добра людина, але якщо ти й далі прикидатимешся, як зараз, чи зможеш ти здобути істину й життя? Бути доброю людиною так, як це робиш ти, може, і не йде проти твоєї доброчесності або цілі й напрямку твоєї поведінки, але є одна річ, яку тобі слід зрозуміти: якщо ти й далі продовжуватимеш у тому ж дусі, ти не зможеш ні зрозуміти істину, ні ввійти в істину-реальність, ні зрештою здобути істину, життя й Боже спасіння. Це єдиний можливий результат.

Я щойно поспілкувався про те, як розглядати добру поведінку з людських уявлень та ідентифікувати ці форми доброї поведінки так, щоб прагнути до істини. У вас тепер є шлях? (Так.) Що вам слід робити? (Спершу поміркувати, чи виявляю я таку поведінку. Далі поміркувати над тим, на якій основі та за якими критеріями я зазвичай дивлюся на людей і речі.) Правильно. Для початку треба добре роздивитися, чи у ваших попередніх поглядах на людей і речі, у вашій поведінці та діях є якісь розбіжності або суперечності з тим, про що Я сьогодні спілкувався. Поміркуйте над тим, на чому засновується ваша точка зору та погляд на людей і речі: це стандарти традиційної культури, висловлювання якоїсь великої й відомої людини чи це Божі слова, істина? Далі поміркуйте про те, чи узгоджуються з істиною думки та погляди, що побутують у традиційній культурі чи належать великим, відомим людям, де ці думки та погляди суперечать істині й у чому саме вони хибні. Це конкретний зміст другого етапу розмірковувань над собою. Тепер про третій етап. Коли ти виявив, що погляди, способи, основа та критерії твоїх поглядів на людей і речі, твоєї поведінки та дій породжені людською волею й лихими віяннями суспільства та традиційної культури, що вони суперечать істині, що тобі робити далі? Хіба тобі не варто пошукати відповідні Божі слова та взяти їх за основу? (Варто.) Шукай у Божих словах істину-принципи, які стосуються поглядів на людей і речі, а також поведінки та дій. Їхньою основою здебільшого має бути сказане в Божих словах – або, якщо точніше, істина-принципи Божих слів. Ці істина-принципи мають стати основою та критерієм твоїх поглядів на людей і речі, твоєї поведінки та дій. Досягти цього найважче. Треба спочатку відректися від власних поглядів, уявлень, думок і позицій. Це стосується деяких неправильних, викривлених поглядів людини. Треба розкопати ці погляди, пізнати їх і піддати ретельному розбору. Інша частина полягає в тому, що коли люди знаходять у відповідних Божих словах потрібне твердження, їм слід обдумати його й поспілкуватися про нього, і коли вони з’ясують, які істина-принципи в ньому закладені, відразу постане питання про те, як їм слід прийняти та практикувати істину. Скажіть Мені: якщо людина вже зрозуміла істину-принципи, чи зможе вона швидко прийняти їх і підкоритися їм? (Ні.) Людське бунтарство й розбещені характери не можна подолати в одну мить. Людина має розбещені характери, і хоча вона може знати, що означають Божі слова, але не зуміє відразу втілити їх у життя. Для людини втілення істини в життя – це щоразу битва. Людина має бунтівничий характер. Вона не може відпустити ні свої упередження, примхливість, непоступливість, гординю, самовдоволення та самозакоханість, ні безліч своїх виправдань і відмовок, ні свою самооцінку, статус, репутацію й марнославство. Отже, коли ти відпускаєш те, що у своїх уявленнях вважаєш добром, тобі потрібно відректися саме від цих своїх інтересів і від того, чим ти дорожиш. Коли ти зможеш відректися від усього цього й відпустити його, тоді в тебе й з’явиться надія чи шанс практикувати на основі Божих слів, згідно з істиною-принципами. Відпустити себе й відректися від себе – це найскладніший переломний момент, через який треба пройти. Але щойно ти його пройдеш, у твоєму серці не залишиться великих труднощів. Коли ти зрозумієш істину та зможеш усвідомити сутність доброї поведінки, твої погляди на людей і речі зміняться, і ти зможеш поступово відпустити подібні речі з традиційної культури. Отже, змінити помилкові погляди людини на інших людей і речі, а також способи, манеру, походження й мотиви її дій – це справа не з простих. Найважче змінити те, що людина має розбещені характери. Погляди людини на речі та спосіб її життя породжено її розбещеними характерами. Саме ці характери роблять тебе пихатим, самовдоволеним, свавільним, змушують зневажати інших, завжди зважати на свої майбутні перспективи й долю, постійно думати про своє ім’я та статус, про те, чи зможеш ти завоювати повагу інших і вийти на перший план, тощо. Усе це породжується твоїм розбещеним характером і зачіпає твої інтереси. Коли ти візьмеш кожну із цих речей і розбереш, роздивишся та заперечиш її, ти зможеш від неї відректися. І тільки зумівши потроху відпустити ці речі, ти зможеш безкомпромісно й категорично прийняти Божі слова за основу, а істину – за критерій у своїх поглядах на людей і речі, у своїй поведінці та діях.

Візьміть Божі слова за основу своїх поглядів на людей і речі, своєї поведінки та дій: ці слова зрозумілі всім. Їх легко збагнути. Розумом, думками, волею й ідеалами людина здатна сприйняти ці слова та готова їм слідувати. Тут не має бути жодних труднощів. Але в реальності людині важко це виконувати, коли вона практикує істину, і перешкоди та прикрощі на цьому шляху – це не просто труднощі, які створює її зовнішнє середовище. Основна причина полягає в її розбещеному характері. Саме він є джерелом різноманітних прикрощів людини. Щойно людина його подолає, усі її прикрощі та труднощі більше не становитимуть жодної серйозної проблеми. Звідси випливає, що всі труднощі людини в практикуванні істини спричиняє її розбещений характер. Тож у міру того, як ти практикуватимеш ці Божі слова та входитимеш у цю реальність практикування істини, ти дедалі більше усвідомлюватимеш: «У мене розбещений характер. Я “розбещене людство”, про яке говорить Бог: я до глибини душі розбещений сатаною та живу сатанинськими характерами». Хіба не так? (Так.) Тож якщо людина хоче прагнути до істини та ввійти в істину-реальність, то пізнати й розгледіти негативне – це лише перший етап на самому початку входження в життя. Чому ж так стається, що багато людей розуміє кілька якихось істин, але не може втілювати їх у життя? Чому всі вони можуть проповідувати безліч слів і фраз доктрини, але так і не можуть увійти в істину-реальність? Може, тому, що вони геть не розуміють істину? Ні, якраз навпаки. Їхнє теоретичне розуміння істини на рівні слів і фраз цілком адекватне. Коли вони її декламують, вона аж відскакує в них від зубів. Звісно, у них є готовність, добрі установки та сподівання; усі вони всі готові пориватися до істини. Але чому ж вони не можуть утілювати істину в життя? Чому вони так і не можуть увійти в істину-реальність? Причина в тому, що слова, букви й теорії, які вони розуміють, так і не можуть проявитись у їхньому реальному житті. Звідки ж береться ця проблема? Її джерело – у наявності розбещеного характеру, який стоїть між людиною та цими речами й заважає їй. Саме тому деяким людям бракує духовного розуміння, і вони не усвідомлюють, що таке прагнення до істини. Вони дають обітницю й заявляють про свою готовність щоразу, коли зазнають невдачі, падають або не можуть утілити істину в життя. Вони дають безліч таких обітниць і роблять безліч заяв, але це все одно не розв’язує проблеми. Вони постійно зупиняються на цьому етапі ухвалення рішень і давання обітниць. Вони на ньому застрягли. Багато людей, практикуючи істину, постійно висловлює свою готовність і дає клятви, кажучи, що вони боротимуться. Щодня вони себе підбадьорюють. Три, чотири, п’ять років боротьби – і що виходить у результаті? Нічого не досягнуто, і все закінчується невдачею. Ту дрібку доктрини, яку вони розуміють, ніде не можна застосувати. Коли з ними щось трапляється, вони не знають, як на це дивитися, і не можуть розгледіти суть питання. Вони не можуть знайти Божі слова, які б слугували їм основою; вони не знають, як дивитися на речі згідно з Божими словами та який елемент істини в Божих словах стосується проблеми, що їх спіткала. Тоді їх охоплює велика тривога, і вони ненавидять себе та моляться, просячи Бога дати їм більше сили й віри, а кінець кінцем усе одно себе підбадьорюють. Хіба такі люди не безрозсудні? (Так і є.) Вони наче діти. Власне, хіба те, як людина день у день ставиться до прагнення до істини, не настільки ж інфантильне? Людина бажає постійно заохочувати себе до прагнення істини, ухвалюючи рішення й даючи обітниці, стримуючи й підбадьорюючи себе, але практикування істини та входження в неї породжуються не людським самозаохоченням. Натомість ти мусиш справді ввійти та практикувати згідно зі шляхом і етапами, які Я тобі вказую, твердою та впевненою ходою, крок за кроком. Тільки так ти побачиш результати; тільки так ти почнеш практикувати істину та зможеш увійти в істину-реальність. Не існує короткого шляху, яким можна це оминути. Це не значить, що істина стане твоєю реальністю, якщо ти матимеш трохи хоробрості й бажання повністю присвячувати себе Богові, а також велику готовність і масштабну ціль: це значить, що у своєму реальному житті серед людей, подій і речей людина мусить засвоїти фундаментальні уроки пошуку, входження, практикування та підкорення. Лише після цього вона зможе вступити в контакт з істиною й Божими словами, пережити їх і пізнати. Без цього людина здобуде лише трохи доктрини, щоб заповнити порожнечу у своєму серці, і не більше того, скільки б років вона не мотивувала себе, заохочувала й підбадьорювала. Вона лише відчує невелике, швидкоплинне духовне задоволення, але не здобуде нічого справді суттєвого. Що значить не здобути нічого справді суттєвого? Це значить, що в основі твоїх поглядів на людей і речі, твоєї поведінки та дій лежатимуть не Божі слова. Жодне Боже слово не слугуватиме основою твоїх поглядів на людей і речі, твоєї точки зору на поведінку та дії. Ти житимеш заплутаним життям, життям без допомоги, і що частіше ти стикатимешся з якимись проблемами, що вимагатимуть від тебе викласти свої погляди, принципи й позицію, то очевиднішим буде твоє невігластво, нерозумність, порожнеча й безпорадність. За нормальних обставин ти будеш здатен відтарабанити кілька правильних доктрин і лозунгів, наче ти все розумієш. Але коли виникне якась проблема й хтось звернеться до тебе із серйозним проханням заявити про твою позицію й окреслити твої переконання, у тебе не знайдеться слів. Дехто скаже: «Не знайдеться слів? Та ні: я просто не наважуся їх сказати». А чому не наважишся? Це показує, що ти не впевнений у правильності того, що робиш. Чому ти в цьому не впевнений? Тому що, роблячи це, ти так і не пересвідчився, ні на чому це засновано, ні якими принципами ти керувався, ні тим більше, звісно, чи ти дивився на цю справу й займався нею згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Тому, коли виникатиме якась проблема, ти виглядатимеш незграбним і безсилим. Деяких людей це не переконує. Вони кажуть: «Я не такий. У мене вища освіта. Я отримав ступінь магістра», – або: «Я філософ, професор, інтелектуал високого ґатунку», – або: «Я культурна людина. Мої слова хоч у книжках друкуй», – або: «Я видатний науковець», – або: «Я талановитий». Хіба тобі корисно вихвалятися цими речами? Це не твої заслуги. Це максимум значить, що в тебе є трохи знань. Важко сказати, чи будуть вони корисними в Божому домі, але принаймні можна впевнено стверджувати, що ці твої знання не тотожні істині й не відображають твій духовний стан. Що це значить – що твої знання не відображають твій духовний стан? Такі речі – це не твоє життя; вони зовнішні щодо твого тіла. Що ж тоді твоє життя? Це життя, основою та критеріями якого є логіка й філософія сатани, і навіть із твоїми знаннями, культурою й мозком ти не можеш ні придушити ці речі, ні контролювати їх. Отже, коли виникає проблема, твій великий талант та інтелект, твої багаті знання нічим тобі не допоможуть – або може статись і так, що коли виплескуватиметься один аспект твого розбещеного характеру, твоє терпіння, виховання, знання тощо нітрохи тобі не допоможуть. Тоді ти відчуєш безпорадність. Усе це способи, у які в людині недоладно проявляється те, що вона не прагне до істини та їй бракує входження в істину-реальність. Чи легко ввійти в істину? Чи становить це виклик? Який саме? Як на Мене, тут немає ніякого виклику. Не зосереджуйся на ухваленні рішень і на обітницях: від цього жодної користі. Якщо в тебе є час на ухвалення рішень і давання обітниць, краще витрать його на те, щоб ретельно попрацювати над Божими словами. Подумай, що в них сказано, яка частина в них стосується твого теперішнього стану. Висловлювати готовність – це марно. Ти міг би хоч до крові розбити собі голову, висловлюючи готовність, і все одно це було б марно. Це не може подолати жодних проблем. Так можна обдурити людей і демонів, але не Бога. Бога не тішить та готовність, яку ти висловлюєш. Скільки разів ти висловлював готовність? Ти даєш обітниці, потім не виконуєш, а потім знову даєш і знову не виконуєш. Що ж ти тоді за людина? Коли ти дотримаєшся слова? Не має значення, чи дотримаєшся ти слова й чи висловиш готовність. Те, даси ти обітницю чи ні, теж неважливо. Що ж тоді важливо? Просто зараз, негайно, відразу почати втілювати в життя ту істину, яку ти розумієш. Навіть якщо це найочевидніша істина, та, яка найменше впадає в очі іншим і на якій ти сам робиш найменший акцент, негайно починай її практикувати – мерщій у неї ввійди. Якщо ти це зробиш, то відразу ввійдеш у істину-реальність та вирушиш шляхом прагнення до істини. Ти будеш на межі того, щоб стати тим, хто прагне до істини. На цьому фундаменті ти незабаром зможеш стати людиною, яка дивиться на людей і речі, поводиться й діє згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Який це буде дар, яка відчутна цінність!

Чи здобули ви якесь розуміння висловів про добру поведінку в традиційній культурі після бесіди про них? Як вам слід ставитися до цієї доброї поведінки? Дехто може сказати: «Відсьогодні я не буду освіченою і розсудливою, лагідною і витонченою або ґречною людиною. Я не буду так званою “доброю” людиною; я не буду тим, хто поважає старих і піклується про молодих; я не буду привітною і приступною людиною. Ніщо з цього не є проявом того, якою має бути нормальна людськість; це оманлива поведінка, яка є фальшивою та неправдивою, і вона не дотягує до практики істини. Відтепер я буду чесною людиною відповідно до Божих вимог; я почну з того, що буду чесною людиною. Коли я говорю, мені не потрібно звучати так високоосвічено, ані так лагідно й витончено, і мені не потрібно, щоб інші мене високо цінували, але я говоритиму щиро, і відверто, і без фальші. У тому, як я живу по-людськи й веду справи, я не буду фальшивим і не вдаватиму. Щоразу, коли я говоритиму, це буде від серця – я говоритиму те, що думаю всередині. Але я не говоритиму того, що не є повчальним для інших. Якщо я відчуваю до когось ненависть, я шукатиму істину, щоб розв’язати свої власні проблеми, і не говоритиму образливих слів і не робитиму образливих вчинків через імпульсивність; я робитиму лише те, що є повчальним для інших. Коли я говорю, я не враховуватиму своєї особистої вигоди, не буду скований своєю репутацією чи гордістю і тим паче не матиму наміру змусити людей високо цінувати мене; я зосереджуватимуся лише на тому, чи до вподоби мої слова Богові. Не завдавати шкоди людям буде моїм мінімальним стандартом. Я також діятиму відповідно до Божих вимог; я не робитиму того, що шкодить іншим, і не робитиму того, що завдає шкоди інтересам Божого дому. Я робитиму лише те, що є корисним для інших, буду лише чесною людиною і людиною, яка до вподоби Богові». Хіба це не зміна точки зору? (Так.) Якщо такі люди справді практикуватимуть ці слова, то справді зміняться, і їхнє майбутнє та доля матимуть можливість змінитися на краще. Вони стануть на шлях прагнення до істини, і незабаром увійдуть у реальність істини, і матимуть надію стати людиною, яка є спасенною. Це хороша річ, позитивна річ. Чи потрібно для цього висловлювати готовність або давати обітницю? Для цього нічого не потрібно: ні висловлювати готовність перед Богом, ні робити облік своїх попередніх переступів, помилок і бунтарства, а потім квапитися сповідатися перед Богом і просити в Нього прощення. У таких формальностях немає потреби. Просто скажи щось правдиве, від щирого серця – просто зараз, негайно, відразу – і зроби щось порядне, без брехні та хитрощів. Тоді ти чогось досягнеш, і з’явиться надія на те, що ти станеш чесною людиною. Коли людина стає чесною, вона здобуває істину-реальність і починає жити по-людськи. Саме таких людей схвалює Бог. У цьому немає жодного сумніву.
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Що значить прагнути до істини (4)

Почнімо з того, що пригадаймо, про що ми спілкувалися на останньому зібранні. (На останньому зібранні ми спілкувалися на тему «що значить прагнути до істини». Спочатку ми зосередилися на такому питанні: «Якщо те, що люди вважають добрим і правильним, – не істина, то чому ж люди все одно чіпляються за ці речі, як за істину, і думають, що так вони шукають істину?». Ти назвав три причини, чому люди так роблять. Здебільшого Ти говорив про першу з них, яка полягає в тому, чим саме є ті речі, які люди у своїх уявленнях вважають добрими та правильними.) На нашому останньому зібранні ми переважно спілкувалися про першу причину. Ми поговорили про те, що люди у своїх уявленнях вважають добрим і правильним, і розділили ці речі на дві великі категорії: перша – «добра поведінка», друга – «добре моральне поводження». Загалом Я навів для першої категорії – «добра поведінка» – шість прикладів: бути освіченим і розважливим, бути лагідним і витонченим, бути ґречним, поважати старих і піклуватися про молодих, бути доброзичливим і привітним. Про другу категорію, «добре моральне поводження», ми ще не спілкувалися. Нам потрібно трохи повторити деякі питання, про які ми спілкувалися, відшліфувати та прояснити істини й принципи цього спілкування, щоб усе стало чітким і ясним. Так вам буде легше зрозуміти істину. Минулого разу наше спілкування складалося з кількох великих розділів, а також деяких конкретних прикладів. Здається, ніби це багато, але насправді ми просто поспілкувалися про деякі конкретні питання в рамках цих великих розділів і розбили ці питання на частини, щоб спілкування було трохи зрозумілішим і чіткішим. Ми навели шість прикладів доброї поведінки, але не стали детально спілкуватися про кожен із них по черзі. Серед цих прикладів освіченість і розважливість є класичним відображенням того, що люди у своїх уявленнях вважають правильним і добрим. Ми поспілкувалися про цей приклад трохи докладніше. Решта подібні до нього; ви можете використовувати для їх аналізу та розпізнавання схожий метод.

Сьогодні, перш ніж ми перейдемо до власне змісту нашого спілкування, Я розповім вам дві короткі історії. Ви любите слухати історії? (Так.) Слухати історії – це не так утомлює та не вимагає занадто сильного зосередження. Умовно кажучи, це не дуже напружує та може бути досить цікавим. Отже, слухайте уважно, а поки ви слухаєте зміст цих історій, подумайте також, чому Я їх розповідаю – які конкретні центральні ідеї в них містяться, або, інакше кажучи, які практичні речі люди можуть здобути, послухавши ці історії. Гаразд, почнімо. Це історії Сяосяо та Сяоцзі.

Історії Сяосяо та Сяоцзі

У Сяосяо вже певний час затуманювався зір, а очі боліли та були хворобливо чутливі до світла. Від вітру в Сяосяо текли сльози, і в нього бувало таке відчуття, наче в очі щось попало, та інші подібні симптоми. Він тер очі, але це не дуже допомагало. Сяосяо не знав, що з ним не так. Він думав: «У мене ніколи раніше не було проблем з очима, і мій зір у порядку. Що ж це таке?». Коли він дивився в дзеркало, його очі виглядали майже як зазвичай – просто злегка почервонілі й іноді трохи налиті кров’ю. Це бентежило та трохи непокоїло Сяосяо. Коли все тільки почалося, він не надав цьому особливого значення, але коли симптоми стали проявлятися дедалі частіше, він зрештою не зміг більше терпіти й подумав собі: «Як мені краще зробити – піти до лікаря чи спробувати самостійно пошукати, що в мене за проблема? Знайти якісь відомості про таке питання нелегко, і я можу неправильно визначити, що зі мною насправді. Краще відразу піти до лікаря: він точно поставить правильний діагноз». Отже, Сяосяо пішов до лікаря. Той оглянув його та не знайшов жодних серйозних проблем. Він виписав звичайні очні краплі й порадив Сяосяо піклуватися про свої очі та не перенапружувати їх. Дізнавшись, що з його очима немає серйозних проблем, Сяосяо відчув велике полегшення. Повернувшись додому, він почав щодня користуватись очними краплями за тим графіком і в тому дозуванні, що прописав лікар, і вже за кілька днів його симптоми полегшилися. Із серця Сяосяо звалився великий тягар: він відчув, що раз ліки допомагають із його проблемою, то вона не може бути серйозною. Але це відчуття тривало недовго, і за деякий час симптоми повернулися. Сяосяо збільшив дозу очних крапель, і його очам стало трохи краще, а симптоми дещо полегшилися. Але за кілька днів його очам знову стало погано, як раніше, а симптоми посилились і почастішали. Сяосяо не міг зрозуміти, що відбувається, і відчував, як його накриває чергова хвиля розпуки: «Що мені робити? Ліки, які мені дав лікар, не допомагають. Може, це значить, що з моїми очима якась серйозна проблема? Таким не можна нехтувати». Цього разу він вирішив уже не ходити до лікаря й не консультуватися з ним щодо своєї проблеми з очима, а вирішити питання самостійно. Він зайшов в інтернет і знайшов найрізноманітніші відео та матеріали про свої симптоми. У більшості з них говорилося, що такі проблеми бувають від поганої гігієни зору, що потрібно піклуватися про свої очі, а головне – правильно ними користуватися. Сяосяо вирішив, що від цієї поради немає користі й вона не вирішить його проблему, і продовжив шукати інформацію далі. Якось він натрапив на ресурс, де говорилося, що такі симптоми міг спричинити крововилив у сітківку, який часом буває передвісником глаукоми. Ще його симптоми в міру прогресування могли перерости й у катаракту. Коли Сяосяо прочитав слова «глаукома» та «катаракта», у нього зашуміло у вухах. Перед очима потемніло, він ледь не знепритомнів, серце в грудях закалатало: «Ой Боже, та що ж це таке? Невже в мене буде глаукома й катаракта? Я чув, що катаракта потребує операції, а від глаукоми люди часто сліпнуть! Для мене це був би кінець, хіба ні? Я ще молодий – якщо я осліпну, як я буду решту життя без зору? На що мені було б тоді сподіватися? Хіба мені не довелося б провести життя в темряві?». Коли Сяосяо подивився на слова «глаукома» й «катаракта» на сторінці, то зрозумів, що більше не може сидіти спокійно. Він був глибоко засмучений і збентежений, і він дедалі глибше занурювався в депресію та зневіру. Він не знав, що йому робити та як жити далі. Він був сповнений смутку, і все, що перед ним простиралося, губилось у тумані. Перед лицем цієї проблеми Сяосяо повністю впав у відчай. Він утратив інтерес до життя й не міг зібратись із силами, щоб виконувати свій обов’язок. Він не хотів ні знову сходити до лікаря, ні поговорити з іншими людьми про свої проблеми з очима. Природно, він боявся, що люди дізнаються, що в нього розвинеться глаукома чи катаракта. І так для Сяосяо проходив день за днем – у депресії, негативі та розгубленості. Він не наважувався ні робити прогнози на майбутнє, ні будувати якісь плани, бо для нього майбутнє було жахливим і розпачливим. Він проживав свої дні в депресії й відчаї, у жахливому настрої. Він не хотів ні молитися, ні читати Божі слова, ні тим більше розмовляти з людьми. Він наче став зовсім іншою людиною. Після кількох таких днів Сяосяо раптом подумав: «Схоже, я перебуваю в жалюгідному стані. Раз моє майбутнє безрадісне, а Бог попустив мені захворіти на цю недугу, замість того щоб захистити мене, то чого я мушу й далі виконувати свій обов’язок як слід? Життя коротке; чому б мені не скористатися нагодою робити те, що мені подобається, і балувати себе, поки мій зір іще добрий? Чому моє життя має бути таким виснажливим? Навіщо мені себе кривдити й так погано до себе ставитися?». Отже, коли Сяосяо не спав, не їв і не працював, він здебільшого сидів в інтернеті, граючи в ігри, дивлячись відео чи запоєм переглядаючи серіали, а коли він кудись ішов, то навіть брав із собою телефон і постійно грав на ньому в ігри. Він проводив свої дні, занурившись у світ інтернету. Природно, що від цього біль у його очах ставав дедалі сильнішим, а симптоми – дедалі гіршими. Коли він не міг більше терпіти, то закапував очі краплями, щоб полегшити симптоми, а коли йому ставало трохи краще, він знову занурювався в інтернет, дивлячись відео, які йому подобалися. У такий спосіб він намагався полегшити страх і жах глибоко в серці, а також згаяти час, пробавити день. Щоразу, коли його очі боліли й симптоми погіршувалися, Сяосяо мимовіль дивився на людей навколо себе та думав: «Інші люди теж дивляться очима, як і я. Чому їхні очі не червоніють і не сльозяться весь час, чому в цих людей немає такого відчуття, ніби в їхніх очах щось застрягло? Чому саме я на таке захворів? Хіба не тому, що для Бога деякі рівніші за інших? Я так довго повністю присвячував себе Богові – чому ж Він мене не захищає? Бог такий несправедливий! Чому всім іншим пощастило здобути Божий захист, а мені ні? Чому мені завжди випадають усі біди?». Що більше Сяосяо думав, то більше злився та дратувався, а що більше він злився, то більше йому хотілося розважатись і проводити час в інтернеті, щоб розвіяти свою гіркоту та злість. Йому хотілося якнайшвидше позбутися хвороби очей, але що більше він хотів позбутися гіркоти та злості, то менше радості й спокою він мав і то нещаснішим почувався, наскільки б його не поглинав інтернет. А в глибині душі Сяосяо нарікав, що Бог несправедливий. Так один за одним проходили дні. Очам Сяосяо не ставало краще, а його настрій дедалі погіршувався. На цьому тлі Сяосяо почувався ще безсилішим і нещаснішим. Так тривало життя Сяосяо. Ніхто не міг йому допомогти, та він і не шукав допомоги. Він просто проживав кожен день у тумані, пригнічений і безсилий.

Це була історія Сяосяо. На цьому ми її закінчимо. Наступна історія – про Сяоцзі.

Під час виконання свого обов’язку Сяоцзі зіткнувся з тією ж проблемою, що й Сяосяо. Його зір почав затуманюватися, а очі часто набрякали й боліли. Це нерідко супроводжувалося таким відчуттям, ніби в його очах щось застрягло, а коли він їх тер, очам не легшало. Він думав: «Та що ж це таке? З моїми очима раніше все було чудово, я ніколи не ходив до окуліста. Що з ними сталось останнім часом? Може, з моїми очима якась проблема?». Коли він дивився в дзеркало, його очі виглядали так само, як і завжди. Вони просто пекли, а коли він часто кліпав, то боліли ще більше, набрякали й починали сльозитися. Сяоцзі зрозумів, що з його очима щось не так, і подумав: «Проблеми з очима – це дуже серйозно. Мені не можна цим нехтувати. Але мені все ж не так уже й погано, і ця проблема не вплинула ні на моє життя, ні на виконання мого обов’язку. Останнім часом я дуже зайнятий роботою в церкві, і якщо я піду до лікаря, це вплине на виконання мого обов’язку. Я просто пошукаю інформацію про цю проблему, коли в мене буде вільний час». Прийнявши таке рішення, Сяоцзі вибрав вільну від виконання обов’язку хвилинку, пошукав потрібну інформацію та дізнався, що з його очима не було жодних серйозних проблем: його дискомфорт спричинило тривале надмірне навантаження на зір. Якби Сяоцзі дотримувався гігієни зору, як слід піклувався про очі та робив певні належні вправи, його очі знову повернулися б до норми. Прочитавши це, Сяоцзі дуже зрадів: «Це не така вже й велика проблема, тож мені не варто надто хвилюватися. У цьому джерелі сказано, що треба дотримуватися гігієни зору та робити правильні вправи для очей – значить, я просто з’ясую, як дотримуватися гігієни зору та які вправи слід робити, щоб повернути очі до норми». Далі він пошукав кориснішу інформацію на цю тему та вибрав кілька методів і підходів, доречних у його ситуації. Відтоді, крім звичайного життя й виконання свого обов’язку, у Сяоцзі з’явилося нове завдання: робота з догляду за очима. Він щодня практикував техніки догляду за очима, про які дізнався. Випробовуючи їх, він придивлявся, чи полегшують вони ті симптоми, які раніше проявлялись у його очах. За певний час, випробувавши всі методи, Сяоцзі побачив, що деякі з них були дієвими, а інші годилися лише в теорії, але не на практиці – принаймні з його проблемою вони не допомагали. Тож, спираючись на свої висновки з того початкового періоду, Сяоцзі вибрав кілька методів і технік для підтримки здорового зору, які йому підійшли. Він практикував гігієну зору та догляд за очима щодня, коли це не заважало йому виконувати свій обов’язок. За деякий час очам Сяоцзі справді почало дедалі кращати. Попередні симптоми: почервоніння, біль, відчуття печіння тощо – поступово почали минати й поверталися дедалі рідше. Сяоцзі відчував, що йому дуже пощастило: «Дяка Богові за Його керівництво. Це Його благодать і Його провід». Хоча в Сяоцзі поменшало проблем з очима, а симптоми стали не такими вираженими, він продовжував сумлінно практикувати ці методи догляду за очима та дотримуватися гігієни зору – і за деякий час його очі повністю повернулися до норми. Завдяки цьому досвіду Сяоцзі опанував деякі способи збереження здоров’я очей, а також навчився правильно жити й дотримуватися гігієни зору. Він додав до свого життєвого арсеналу певні позитивні, путні знання. Сяоцзі був дуже щасливий. Він відчував, що хоча він пережив певні злети й падіння, отримав певний незвичний досвід, але зрештою це дало йому дорогоцінний життєвий досвід. Щоразу, коли хтось із його оточення казав, що його очам недобре, що вони болять і опухли, Сяоцзі відверто розповідав про свій досвід, про підходи й техніки, які він використовував. Завдяки Сяоцзі ті, хто відчував симптоми проблем з очима, також навчилися способам і методам дотримання гігієни зору й турботи про здоров’я очей. Сяоцзі був щасливий і приносив велику користь людям навколо себе. Отже, за цей час Сяоцзі й інші здобули деякі путні знання, які людям слід мати у своєму житті. Усі працювали та виконували свої обов’язки разом, щасливо й радісно. Незважаючи на проблему з очима, Сяоцзі не піддався ні негативу, ні безсиллю, і він жодного разу не поскаржився на свою біду. Хоча, шукаючи інформацію про свою проблему, він бачив ті самі лячні заяви, що й Сяосяо, але не звернув на них багато уваги. Натомість він активно та правильно розв’язав свою проблему. Коли те ж саме сталось із Сяосяо, він не раз упадав у депресію, безсилля й розгубленість. Сяоцзі ж, навпаки, не тільки не впав у депресію та розгубленість, а й не поринув в обурення на Бога – і навіть здобув завдяки цим подіям корисніше, активніше й позитивніше ставлення до життя. Він допоміг і собі, і іншим.

Це були історії Сяосяо та Сяоцзі. Тепер ви почули їх обидві. Чи зрозуміли ви їх? Хто з них вам більше подобається – Сяосяо чи Сяоцзі? (Сяоцзі.) А що ж поганого в Сяосяо? (Коли з ним траплялися негаразди, він не міг зустріти їх як належить. Він був негативно налаштованим і чинив опір.) Бути негативно налаштованим і чинити опір – значить накликати на себе загибель. Коли щось трапляється з іншими людьми, вони вміють шукати істину, щоб розв’язати проблему, але коли щось трапилось із Сяосяо, він не зміг шукати істину, а вибрав негатив і опір. Він сам накликав на себе загибель. Сьогодні в людей, може, і є передова інформація, але в цьому сатанинському світі багато брехні й обману. Світ сповнений брехні й обману. Зіткнувшись із будь-яким питанням або інформацією в цьому хаотичному світі, люди мусять підходити до них розбірливо, з мудрістю, розумом і проникливістю. Вони мають суворо фільтрувати різного роду інформацію з належної точки зору. Людям не слід одразу вірити в будь-яку заяву та, звісно, не можна з готовністю приймати на віру будь-яку інформацію. У світі сатани всі люди брешуть, а брехуни ніколи не несуть відповідальності. Вони собі торочать свої побрехеньки, та й годі. Ніхто в цьому світі не викриває брехню; ніхто не викриває обман. Серце людини важко збагнути, і в кожного брехуна є певний намір і ціль. Наприклад, ти приходиш до лікаря, а він каже: «Твою хворобу треба лікувати швидко, інакше вона може перерости в рак!». Якщо ти боязкий, ти злякаєшся: «О ні! Вона може перерости в рак! Треба негайно лікуватися!». І в результаті що більше ти намагаєшся її вилікувати, то гірше тобі стає, і зрештою ти опиняєшся в лікарні. Насправді лікар сказав, що твоя хвороба може перерости в рак, тобто в тебе ще не рак, але ти неправильно зрозумів лікаря й вирішив, що її треба лікувати так само терміново, як рак. Хіба, роблячи так, ти не накликаєш на себе смерть? Якщо ти ставитимешся до своєї хвороби як до раку, то що більше ти намагатимешся її вилікувати, то швидше помреш. Чи довго б ти тоді ще пожив? (Ні.) Твоя хвороба – насправді не рак, то навіщо б лікарю казати тобі, що коли ти не лікуватимешся, вона переросте в рак? Він це каже для того, щоб виманити в тебе гроші, щоб ти поставився до своєї хвороби як до чогось серйозного. Якби ти знав, що твоя хвороба несерйозна, то не намагався б її вилікувати, і лікар не зміг би отримати твої гроші. Багато лікарів, бачачи пацієнта, хапається за нього, як демон за людину, і міцно тримає, і не відпускає. Це поширений підхід більшості лікарів до своїх пацієнтів. Лікар починає з того, що розповідає тобі, який він відомий, як добре знається на медицині, скільки людей виходив, які хвороби вилікував і як довго вже практикує медицину. Він змушує тебе довіритися йому, сісти й погодитися на його лікування. Потім він каже тобі, що ти захворієш на серйозну недугу, а якщо не лікуватимешся, то можеш померти. Усі помирають, але чи справді тебе вб’є саме ця хвороба? Необов’язково. Життя та смерть кожної людини – у Божих руках. Саме Він визначає їх, а не лікарі. Ті часто користуються цією хитрістю, щоб дурити людей. Хто полохливий і боїться смерті, той усюди звертається по медичну допомогу та дозволяє лікарям робити заяви про стан його здоров’я. Якщо лікар каже, що в такої людини є ймовірність захворіти на рак, вона йому вірить і мерщій дозволяє зайнятися її лікуванням, щоб позбутися загрози вмерти від раку. Хіба такі люди просто не залякують самих себе? (Так і є.) Зараз ми припинимо говорити про лікарів і продовжимо розмову про Сяосяо та Сяоцзі. Їхні точки зору, погляди та позиції щодо всього, що відбувається навколо, різняться як день і ніч. Сяосяо – це просто згусток негативу, та й годі, тоді як Сяоцзі вміє правильно підходити до того, що з ним трапляється. Він має розум і розважливість, властиві нормальній людській сутності, і активно зустрічає те, що з ним відбувається. Він також не припиняє виконувати свій обов’язок. Ці двоє як день і ніч. Коли щось трапляється із Сяосяо, він вирішує, що ситуація безнадійна, і діє нерозважливо. Він не шукає належного методу й засобів для розв’язання проблеми, а ще він нерозбірливий, безтолковий, дурний, упертий і непоступливий, та ще й досить зловмисний. Коли він хворіє, стикається з якимись труднощами чи з ним трапляється щось погане, він сподівається, що те саме станеться й з усіма іншими. Він ненавидить Бога за те, що Бог його не захищає, і хоче виплеснути свою злість. Але він не наважується виплеснути й зігнати злість на інших, тому зганяє свою лють і злість на собі. Хіба це не порочний характер? (Так і є.) Коли якась дрібниця йде не так, як ти хочеш, реагувати обуренням, ненавистю й заздрістю – це порочність. Коли щось трапляється із Сяоцзі, він має розум і розважливість, властиві нормальній людській сутності. Він має мудрість і робить вибір, який належить робити тому, у кого нормальна людська сутність. Хоча Сяоцзі занедужав на те саме, що й Сяосяо, його проблему врешті-решт було подолано, тоді як Сяосяо так і не зміг її розв’язати, і вона постійно погіршувалася й тяжчала. Проблема Сяосяо серйозна та полягає не просто в плотській хворобі: він виявив характер у глибині свого серця та власну впертість, непоступливість, дурість і зловмисність. У цьому й полягає різниця між ними двома. Якщо ви детальніше знатимете й розумітимете, як живуть ці дві людини, як вони ставляться до того, що з ними трапляється, і якими методами із цим розбираються, то пізніше ви зможете ще поспілкуватися про це, порівняти себе з тими людьми та винести із цього урок. Звісно, коли з вами щось трапляється, ви мусите входити в це активно, як Сяоцзі. Ви мусите правильно підходити до життя й намагатися дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій, щоб стати тим, хто шукає істину. Не можна бути таким, як Сяосяо. Хіба не так? (Так.) Ось як потрібно шукати й практикувати.

А тепер згадаймо те, про що ми спілкувалися на останньому зібранні. Ми поговорили про перший аспект того, що люди у своїх уявленнях вважають правильним і добрим, а саме про добру поведінку, і навели шість прикладів такої поведінки. Усе це були речі, які заохочуються традиційною культурою, і форми доброї поведінки, які подобаються людям у реальному житті. Ви можете Мені їх назвати? (Бути освіченим і розсудливим, лагідним і витонченим, ґречним, привітним і приступним, поважати старих і піклуватися про молодих.) Інших прикладів ми не наводили. Можливо, у традиційних культурах інших країн є деякі відмінності від шести репрезентативних форм доброї поведінки, які побутують у традиційній китайській культурі, але ми не станемо їх перераховувати. Минулого разу ми поспілкувалися про певний конкретний зміст цих шести форм доброї поведінки та проаналізували його. Загалом ці зовнішні форми доброї поведінки не є відображенням позитивного в людськості й тим більше змін у характері людини – вони точно не доводять, що людина розуміє істину та втілює в життя істину-реальність. Ці форми – лише зовнішня поведінка, яку може бачити людина. Простіше кажучи, це зовнішні прояви людини. Ці зовнішні прояви та виливи – лише формальності, які мають місце, коли люди взаємодіють, уживаються та живуть одне з одним. Що таке «формальності»? Це найповерховіші речі, які заспокоюють людей, коли ті їх бачать. Вони нітрохи не відображають ні сутності людей, ні їхніх думок і поглядів, ні їхнього ставлення до позитивного й тим більше до істини. Вимоги та стандарти оцінки, які людство висуває до зовнішньої поведінки, – це лише формальності, що їх люди спроможні розуміти й дотримуватися. Вони не мають нічого спільного із сутністю людини. Якою б приступною чи привітною людина не здавалася зовні, як би інші не любили, не поважали й не шанували зовнішні форми поведінки, які вона втілює в життя, як би вони їм не поклонялися, це не означає, що така людина має людськість або що її природа-сутність добра, наділена любов’ю до позитивного чи почуттям праведності, і, звісно, це тим більше не означає, що така людина може прагнути до істини. Усі ті форми доброї поведінки, узагальнено сформульовані людством, – це не більше ніж певні зовнішні прояви та втілення в життя речей, які людство пропагує, щоб відрізнити себе від інших форм життя. Наприклад, такі форми доброї поведінки, як освіченість і розсудливість, лагідність, витонченість і ґречність, лише показують, що зовні людина досить вихована, ввічлива, освічена й культурна, на відміну від тварин, які не дотримуються жодних правил. Поївши чи попивши, люди витирають рот руками або серветками, щоб бути трохи чистішими. Якби ти спробував витерти пащу пса після того, як він поїв або попив, йому б це не сподобалося. Тварини такого не розуміють. Чому ж тоді люди це розуміють? Тому що люди – «вищі тварини» й мусять таке розуміти. Отже, такі форми доброї поведінки – це лише те, що людина використовує для регулювання поведінки біологічної групи, якою є людство, і вони просто відрізняють його від нижчих форм життя, не більше. Вони не мають геть нічого спільного ні з тим, як мусить триматися людина, ні з прагненням до істини, ні з поклонінням Богу. Тобто хоча ти можеш зовні відповідати стандартам і вимогам освіченості, розсудливості, лагідності, витонченості тощо, хоча в тебе можуть бути ці форми доброї поведінки, це не означає, що ти маєш людськість, володієш істиною чи Бога боїшся, а від злого втікаєш. Це геть нічого такого не означає. Навпаки, це означає тільки те, що після того, як ти пройшов виховну систему формування поведінки та прищеплення норм етикету, твоя мова, міміка, те, як ти тримаєшся, тощо стали трохи дисциплінованішими. Це показує, що ти кращий за тварин і маєш трохи людської подоби, але не показує, що ти прагнеш до істини. Можна навіть сказати, що це не має геть нічого спільного з прагненням до істини. Те, що ти володієш цими формами доброї поведінки, зовсім не означає, що в тебе є правильні умови для прагнення до істини, і тим більше не значить, що ти вже ввійшов в істину-реальність і здобув істину. Це зовсім на таке не вказує.

Кожен, у кого був кіт або собака, відчуває, що в них є щось гідне любові. Деякі коти й собаки навіть мають певні манери. Коли деякі коти хочуть зайти до кімнати господаря, то спершу кілька разів нявкають біля дверей. Вони не зайдуть, якщо господар нічого не скаже, а ввійдуть лише тоді, коли він промовить: «Заходь». Навіть коти можуть практикувати такий етикет: вони знають, що треба питати дозволу, перш ніж зайти до кімнати господаря. Хіба це не різновид доброї поведінки? Якщо навіть тварини можуть мати таку добру поведінку, то наскільки добра поведінка людей може зробити їх вищими за тварин? Це мінімальний рівень здорового глузду, який мусить бути в людей: цього не треба вчити, це щось цілком нормальне. Люди можуть вважати, що така добра поведінка відносно доречна, і почуватися від неї дещо комфортніше, але чи втілення цієї доброї поведінки в життя відображає якість або сутність їхньої людськості? (Ні.) Не відображає. Це лише правила й методи, якими людина мусить керуватись у своїх діях, і вони не мають геть нічого спільного з якістю й сутністю її людськості. Візьмімо, наприклад, котів і собак – що між ними спільного? Коли люди їх годують, ці тварини виражають близькість і вдячність. Їм притаманна така поведінка, і вони можуть її демонструвати. Різниця між ними полягає в тому, що коти ловлять мишей, а собаки охороняють будинок. Кішка може покинути свого господаря будь-де та будь-коли; заради розваг вона забуде про господаря та не звертатиме на нього уваги. Собака ніколи не покине свого господаря; якщо пес вважає тебе господарем, то впізнаватиме тебе та ставитиметься до тебе як до господаря, навіть якщо в нього з’явиться новий власник. У цьому полягає різниця між котами й собаками з точки зору моральної якості їхньої поведінки та сутності. Тепер поговорімо про людей. Серед форм поведінки, які людина вважає добрими, тобто освіченості, розсудливості, ґречності, приступності тощо, є такі, що перевершують поведінку інших видів, – тобто те, що здатна робити людина, перевищує можливості інших видів, – але це не більше ніж зовнішня поведінка та правила; це просто підходи, покликані регулювати поведінку людей і відрізняти їх від інших форм життя. Те, що людям притаманна така добра поведінка, може створити в них враження, що вони відрізняються від інших форм життя чи кращі за них, але факт такий, що в деяких аспектах люди поводяться гірше за тварин. Візьмімо, наприклад, повагу до старих і піклування про молодих. У тваринному світі вовки роблять це краще за людей. У вовчій зграї дорослі вовки піклуватимуться про вовченя, чиє б воно не було. Вони не цькуватимуть його та не завдадуть йому шкоди. Людина так не робить, і в цьому сенсі людство гірше за вовчу зграю. Яка ж повага до старих і піклування про молодих притаманні людству? Чи справді люди на це здатні? Більшість людей не здатна «піклуватися про молодих»: людям не притаманна така добра поведінка, а це означає, що їм не притаманна така людськість. Наприклад, коли поруч із дитиною є батьки, люди розмовлятимуть із нею досить приступно та привітно – але коли батьків поруч немає, демонічна сторона людей виплескується назовні. Якщо дитина заговорить до них, вони її проігнорують, а то й вирішать, що ця дитина противна, і образять її. Які ж вони злі! У багатьох країнах світу торгівля дітьми не рідкість – це глобальна проблема. Якщо людям не притаманна навіть така форма доброї поведінки, як повага до старих і піклування про молодих, і вони знущаються з дітей без жодних докорів сумління, то скажіть Мені, яка це людськість? Вони все одно роблять вигляд, ніби поважають старих і піклуються про молодих, але це лише видимість. Чому Я наводжу цей приклад? Тому що навіть якщо людство підняло на щит ці форми доброї поведінки, висунуло ці вимоги та стандарти, що стосуються поведінки людей, розбещену сутність людини все одно не змінити ніколи, незалежно від того, чи здатна людина їм відповідати та скільки форм доброї поведінки їй притаманні. Критерії людських поглядів на людей і речі, людської поведінки та дій повністю випливають із думок і поглядів розбещеного людства та визначаються розбещеними характерами. Хоча висунуті людством вимоги та стандарти вважаються добрими, високими стандартами, чи здатні люди досягти відповідності їм? (Ні.) Це проблема. Навіть якщо зовні людина поводиться непогано й отримує за це винагороду та визнання, це теж забруднено обманом і хитрощами, бо, як усі визнають, трохи добра зробити легко, а що важко, то це робити добро все життя. Якщо людина справді добра, то чому ж їй так важко творити добро? Отже, жодна людина не може жити відповідно до так званих «добрих» визнаних стандартів людства. Це все хвастощі, обман і вигадка. Навіть якщо люди можуть зовні відповідати деяким із цих стандартів і трохи виявляти добру поведінку, як-от бути освіченими та розсудливими, лагідними й витонченими, ґречними, приступними та привітними, поважати старих і піклуватися про молодих, – хоча люди можуть робити й мати дещо з такого, це лише на короткий час, тимчасово чи в якомусь швидкоплинному середовищі. Ці прояви бувають у них лише тоді, коли їм потрібно. Щойно щось зачіпає їхній статус, гордість, багатство, інтереси чи навіть їхню долю й перспективи, назовні виривається їхня природа та жорстока внутрішня сутність. Люди більше не видаються освіченими та розсудливими, лагідними й витонченими, ґречними, приступними чи привітними, не поважають старих і не піклуються про молодих. Натомість вони протиборствують і плетуть інтриги одне проти одного, намагаючись перехитрити одне одного, підставляючи та вбиваючи одне одного. Таке трапляється аж занадто часто: заради своїх інтересів, статусу чи влади друзі, родичі та навіть батьки й сини нерідко намагаються вбити одне одного, аж доки в живих не залишиться лише один. Ця жалюгідна ситуація між людьми очевидна. Ось чому освіченість і розсудливість, лагідність і витонченість, ґречність, приступність і привітність, повагу до старих і піклування про молодих можна назвати лише продуктами минущих обставин. Жодна людина не може по-справжньому втілювати їх у життя – навіть мудреці та великі люди, перед якими благоговіють китайці, не були на це здатні. Отже, усі ці вчення й теорії абсурдні – це чистісінька нісенітниця. Люди, які прагнуть до істини, здатні вирішувати питання, що зачіпають їхні особисті інтереси, згідно з Божими словами, маючи істину за критерій, і спроможні практикувати істину та підкорятися Богові. Так істина-реальність, якою вони володіють, перевершує стандарти доброї поведінки, визнані людством. Ті, хто не прагне до істини, не можуть подолати бар’єр власних інтересів, а отже, не здатні втілювати істину в життя. Вони навіть не можуть дотримуватися правил на кшталт доброї поведінки. Що ж тоді є основою та критеріями їхніх поглядів на людей і речі, їхньої поведінки та дій? Безумовно, лише правила та доктрини, філософії й закони сатани, а не істина в Божих словах. Причина в тому, що ці люди не приймають істину та дбають лише про власні інтереси, і тому вони, природно, не можуть утілювати істину в життя. Вони не можуть навіть дотримуватися доброї поведінки – вони намагаються її імітувати, але неспроможні маскуватися постійно. У цьому вони виявляють своє справжнє обличчя. Заради власних інтересів вони ладні боротися, хапати та грабувати, плести змови й інтриги, хитрувати, карати інших і навіть убивати. Вони здатні на всі ці порочні речі – хіба в цьому не виявляється їхня природа? А коли їхня природа виявляється, то інші легко бачать наміри й основу, що стоять за їхніми словами й діями; інші бачать, що ці люди живуть виключно за сатанинськими філософіями, що в основі їхніх поглядів на людей і речі, їхньої поведінки та дій лежать філософії сатани. Наприклад: «Кожен сам за себе, а невдах під три чорти», «Гроші правлять світом», «Поки є життя, є й надія», «Невеликий розум не робить людину гідною, тож справжній чоловік мусить мати дрібку злості», «Якщо ти погано поставишся до мене, я тобі накою біди», «Ось тобі відплата тією ж монетою» тощо – зсередини людьми керують саме такі сатанинські закони та лінії логічного мислення. Коли люди живуть за цими речами, такі форми доброї поведінки, як освіченість і розсудливість, лагідність і витонченість, ґречність, повага до старих і піклування про молодих тощо, стають видимістю, масками, якими люди прикриваються. Чому вони стають видимістю? Тому що основа та закони, за якими люди живуть насправді, – це не істина, а те, що прищеплене людині сатаною. І тому на людину, яка не любить істину, найелементарніша людська совість і мораль не мають жодного впливу. Коли стається щось пов’язане з її інтересами, назовні виривається її істинна сутність, і тоді люди бачать її справжнє обличчя. Шоковані, вони кажуть: «Але ж він зазвичай такий лагідний, ґречний і чемний, хіба ні? Чому, коли з ним щось трапляється, він ніби стає зовсім іншою людиною?». Насправді ця людина не змінилася – просто її справжня сутність до того не розкривалась і не виявлялася. Поки ніщо не зачіпає її інтересів і боротьба не починається всерйоз, усе, що вона робить, – це хитрощі та маскування. Закони й основа її існування, які вона виявляє, коли щось зачіпає її інтереси чи загрожує їм і вона перестає маскуватися, – це і є її природою, її сутністю й тим, ким вона є насправді. Отже, які б форми доброї поведінки не були притаманні людині, – якою б бездоганною її зовнішня поведінка не здавалась іншим людям, – це не означає, що ця людина прагне до істини та любить позитивне. Це як мінімум не означає того, що вона має нормальну людськість, і тим більше того, що їй можна довіряти чи з нею варто мати справу.

Ми наводили такі приклади форм доброї поведінки, як освіченість і розсудливість, лагідність і витонченість, ґречність, приступність і привітність, повага до старих і піклування про молодих. А зараз візьмімо за приклад повагу до старих і піклування про молодих та поспілкуймося про це докладніше. Мати повагу до старих і піклуватися про молодих – це цілком нормальне явище в людському житті. Воно може проявлятися навіть у деяких популяцій тварин, тому, природно, воно мало б іще більше проявлятися серед людей, бо в них є совість і розум. Люди мають дотримуватися такої поведінки краще, конкретніше та практичніше, ніж інші види, а не просто робити це поверхово. Люди мають краще за інші види дотримуватися такої форми доброї поведінки, як повага до старих і піклування про молодих, тому що люди наділені совістю й розумом, чого інші види не мають. Дотриманням такої доброї поведінки люди мають бути спроможними показати, що їхня людськість вища за сутність інших видів, що вона інакша. Але чи справді люди так роблять? (Ні.) Чи роблять так освічені, обізнані люди? (Теж ні.) Забудьмо поки що про простих людей і поговорімо про справи еліти, про справи придворні. Зараз у кількох країнах знімають низку палацових драм, які викривають багато бурхливих історій монарших родин. І представники палацу, і прості люди схожі в тому, що і ті, і інші надають великого значення ієрархії старшинства. Порівняно з простими людьми членів монарших родин глибше й конкретніше навчали тієї форми доброї поведінки, яка полягає в повазі до старих і піклуванні про молодих, і молодші покоління в монарших родинах більше шанують і поважають своїх старших, ніж прості люди: це регулюється багатьма правилами етикету. Коли йдеться про повагу до старих і піклування про молодих, члени монарших родин мають особливо високі вимоги до цього аспекту доброї поведінки та мусять їх досконально дотримуватися. На перший погляд здається, ніби вони виконують вимогу традиційної культури поважати старих і піклуватися про молодих так само, як і прості люди, – і все ж таки, як би добре чи доречно вони це не робили, якими б порядними й бездоганними не видавалися, за цією видимістю бездоганної поведінки ховаються всілякі процеси передачі влади та маневрування між різними силами. На перший погляд, сини й батьки, онуки й діди, слуги й господарі, міністри й монархи – усі дотримуються найфундаментальнішого критерію поведінки: поважати старих і піклуватися про молодих. Але оскільки до цього домішується і монархічна влада, і різні інші сили, така зовнішня поведінка не виконує жодної функції. Вона абсолютно не здатна вплинути на те, до чого зрештою призводять процеси передачі монархічної влади та маневрування між різними силами. Природно, що така добра поведінка принципово не здатна стримати нікого, хто прагне трону чи має владні амбіції. Прості люди дотримуються правила поважати старих і піклуватися про молодих, яке їм передали їхні предки. Вони теж живуть серед обмежень цього правила. Скільки б інтересів при цьому не перетиналося, яка б боротьба не виникала при зіткненні цих інтересів, прості люди все одно здатні після цього продовжувати жити разом. Але в монарших родинах усе інакше, бо їхні інтереси та конфлікти за владу більш значущі. У таких родинах люди безугавно змагаються між собою, і в кінцевому результаті переможці стають монархами, а переможені – злочинцями: хтось один із двох мусить умерти. І переможці, і переможені дотримуються цього правила «поважати старих і піклуватися про молодих», але через те, що в кожного з них різний рівень влади, різні бажання й амбіції чи між суперниками нерівні сили, у результаті одні виживають, а інших знищують. Чим це визначається? Хіба правилом «поважати старих і піклуватися про молодих»? (Ні.) То чим же це визначається? (Сатанинською природою людини.) Що Я хочу всім цим сказати? Я хочу сказати, що ці правила, ця новітня поведінка, яку людство називає доброю, узагалі нічого не можуть визначати. Шлях, яким іде людина, нітрохи не визначається тим, чи вона освічена, розсудлива, привітна, чи поважає старих і піклується про молодих у своїй зовнішній поведінці; він визначається природою людини. Словом, Божий дім не пропагує ці твердження про добру поведінку, які виникли серед людства. Та поведінка, яку людина вважає доброю, – не більше ніж різновид доброї поведінки та прояву; вона не відображає істину, і якщо комусь притаманна ця добра поведінка та прояви, то це не означає, що він практикує істину чи тим більше прагне до неї.

Якщо ця поведінка, яку людина вважає доброю, не походить від Бога, не заохочується Його домом і тим більше не відповідає Його волі, якщо вона суперечить Божим словам і вимогам, які Він висуває, то чи має Бог теж якісь вимоги до поведінки людства? (Так, має.) Бог також висунув деякі твердження щодо поведінки віруючих, які за Ним слідують. Ці вимоги відрізняються від тих, які Бог ставить до людини щодо істини, і вони дещо простіші, але в них є й певні конкретні моменти. Які ж Божі вимоги до тих, хто за Ним слідує? Наприклад, мати порядність, яка личить святому, – хіба це не вимога до поведінки людини? (Так і є.) А ще – не бути розпусним, бути стриманим, не носити незвичного одягу, не курити й не пити, не бити інших і не ображати їх словесно, не поклонятися ідолам, шанувати батьків тощо: усе це поведінкові вимоги, які Бог висунув до Своїх послідовників. Це найбазовіші вимоги, і їх не можна ігнорувати. Бог має конкретні вимоги до поведінки тих, хто за Ним слідує, і вони відрізняються від доброї поведінки, яку просувають безбожники. Добра поведінка, яку пропонують безбожники, просто робить людей вищими тваринами, відрізняючи їх від інших, нижчих тварин, і не більше того. Натомість вимоги, які Бог ставить до Своїх послідовників, відрізняють їх від безбожників, від людей, які не вірять у Бога. Вони потрібні не для того, щоб відрізнятися від тварин. У минулому також говорили про «освячення». Це не зовсім точно, говорити так – певне перебільшення, але Бог висунув до Своїх послідовників певні вимоги щодо їхньої поведінки. Скажіть Мені, які вони? (Мати порядність, яка личить святим, не бути розпусними, бути стриманими, не носити незвичного одягу, не курити й не пити, не бити інших і не ображати їх словесно, не поклонятися ідолам, шанувати своїх батьків.) А ще що? (Не привласнювати чужого, не красти, не давати неправдивих свідчень, не чинити перелюбу.) І це теж. Усе це – частина закону, певні вимоги, які Бог висунув до поведінки людства на самому початку, і вони й сьогодні залишаються реальними та практичними. Бог використовує ці вимоги для регулювання поведінки Своїх послідовників, а це означає, що така зовнішня поведінка – ознака тих, хто слідує за Богом. Якщо в тебе така поведінка та прояви, що інші, дивлячись на тебе, бачать, що ти віруєш у Бога, то вони як мінімум схвалюватимуть тебе й захоплюватимуться тобою. Вони казатимуть, що ти маєш порядність, яка личить святому, що ти виглядаєш як віруючий у Бога, а не безбожник. Деякі люди, що прийшли до віри в Бога, залишаються такими ж, як і безбожники: часто курять, п’ють, б’ються й бешкетують. Є навіть такі, що чинять перелюб і крадуть. Навіть їхня поведінка нестримана й не відповідає Божим словам, і коли безбожники бачать таких вірян, то кажуть: «Невже він справді вірить у Бога? Чому ж він тоді поводиться так само, як люди, які в Нього не вірять?». Інші не захоплюються такою людиною й не довіряють їй, тому люди не приймають від неї Євангеліє, коли вона намагається його поширювати. Якщо хтось може робити те, що Бог вимагає від людини, значить, він любить позитивне, має добре серце та нормальну людську сутність. Така людина здатна втілювати Божі слова в життя, щойно їх почувши, і в тому, що вона практикує, немає жодної фальші, бо у своїх діях вона принаймні виходила зі своєї совісті й розуму. Чим конкретні Божі вимоги до людини відрізняються від доброї поведінки, яку пропагує людство? (Божі вимоги до людини носять явний практичний характер і здатні давати людям можливість утілювати в життя нормальну людськість, тоді як традиційна культура вимагає лише певної поведінки напоказ, яка не виконує жодної відчутної функції.) Саме так. Уся добра поведінка, яку традиційна культура вимагає від людини, фальшива: це маскування й фікція. Ті, хто її дотримується, можуть говорити приємні слова, але всередині в них усе зовсім інакше. Ця добра поведінка – маска, ілюзія. Це не те, що виплескується із сутності чиєїсь людськості, а маска, яку людина вдягає заради своєї гордості, репутації та статусу. Це показуха, різновид лицемірного підходу, те, що людина розігрує навмисно, щоб інші побачили. Іноді люди не можуть розрізнити, справжня поведінка людини чи фальшива, але із часом усі побачать її справжнє обличчя. Так само було й із лицемірними фарисеями, у яких було так багато зовнішніх форм доброї поведінки та проявів їхньої так званої побожності, але коли Господь Ісус прийшов висловити істину та виконати роботу відкуплення, вони засудили Його й розіп’яли, тому що ненавиділи істину, і їх від неї нудило. Це показує, що добра поведінка й зовнішні підходи людей не відображають їхньої природи-сутності. Вони не пов’язані з природою-сутністю людей. Натомість правила, дотримання яких Бог вимагає від людини, можна практикувати й реально втілювати в життя, якщо людина щиро вірить у Бога та має совість і розум. Ти мусиш робити це як перед іншими, так і за їхніми спинами; якою б не була твоя людськість-сутність, ти мусиш виконувати ці висунуті Богом вимоги. Оскільки ти слідуєш за Богом, то мусиш стримувати себе та практикувати згідно з Його словами, наскільки б запеклим не був твій розбещений характер. Після певного періоду такого досвіду в тебе буде справжнє входження, і ти по-справжньому змінишся. Ця справжня зміна реальна.

Підбиймо короткий підсумок: які вимоги Бог ставить до поведінки людей? Люди мусять залишатися принциповими та стриманими, жити гідно, без жодної фальші й так, щоб інші їх поважали. Це Божі вимоги до поведінки людини. Це означає, що людина мусить практикувати в такий спосіб і володіти такою реальністю незалежно від того, є поруч хтось інший чи ні, у якому середовищі вона перебуває та з ким стикається. Нормальні люди мусять володіти цими реальностями – це найменше, що вони повинні робити з точки зору того, як їм слід триматися. Скажімо, хтось говорить дуже голосно, але не ображає інших словесно, не нападає на них і не вживає брудних слів, а те, що він говорить, правдиве й точне, і навіть якщо ця людина називає когось поганим або нікудишнім, це відповідає фактам. Хоча зовнішні слова й дії цієї людини не відповідають вимогам бути привітним, лагідним і витонченим, які висувають безбожники, але зміст того, що вона говорить, а також принципи й основа її мовлення дають їй змогу жити гідно й доброчесно. Ось що значить бути принциповим. Така людина не говорить легковажних слів про те, чого не знає, і не виносить довільних оцінок людям, яких не може чітко розгледіти. І хоча на поверхні вона ніби не дуже лагідна й не відповідає поведінковому стандарту культурності та дотримання правил, про який говорять безбожники, але вона має богобоязливе серце, стримана в словах і вчинках, а те, що вона втілює в життя, набагато перевершує освічену, розсудливу, лагідну, витончену та ґречну поведінку, про яку говорить людство. Хіба це не прояв стриманості та принциповості? (Так і є.) У будь-якому разі, якщо уважно придивитися до вимог до доброї поведінки, які Бог висуває до Своїх віруючих, то яка з них не є конкретним правилом про те, що люди мусять практично втілювати в життя? Яка з них просить людей маскуватися? Ніяка, чи не так? Якщо у вас є якісь сумніви, можете про них сказати. Наприклад, дехто може заявити: «Коли Бог каже не бити інших і не ображати їх словесно, це наче трохи криводушно, бо зараз тут присутні люди, які іноді ображають інших словесно, і Бог їх не засуджує». Коли Бог каже не ображати інших словесно, що означає «словесна образа»? (Коли людина дає вихід своїм емоціям через розбещений характер.) Давати вихід своїм емоціям, говорити нецензурно – ось що таке словесна образа. Якщо те, що говорять про людину, неприємно, але відповідає її розбещеній сутності, то це не словесна образа. Наприклад, хтось, можливо, завадив роботі церкви й порушив її, накоїв багато зла, і ти кажеш йому: «Ти накоїв стільки зла. Ти негідник, ти не людина!». Це вважається словесною образою? Чи виливом розбещеного характеру? Чи виплеском емоцій? Чи відсутністю порядності, яка личить святим? (Це відповідає фактам, тому не вважається словесною образою.) Саме так, не вважається. Це відповідає фактам – це правдиві слова, сказані щиро, без жодного приховування та замовчування. Це може суперечити вимогам бути освіченим і розсудливим або лагідним і витонченим, але це відповідає фактам. Той, кого насварили, зіставить себе із цими словами, перевірить себе й побачить, що його насварили за те, що він зробив щось погане та накоїв стільки зла. Він зненавидить себе, думаючи: «Я справді нікчема! Тільки мерзотник міг зробити те, що зробив я. Я не людина! Він правильно й добре зробив, що так насварив мене!». Прийнявши це, людина здобуде трохи знань про свою природу-сутність, а після певного періоду досвіду та переживання різних ситуацій по-справжньому розкається. Далі вона вже знатиме, що, виконуючи свій обов’язок, потрібно керуватися принципами. Хіба вона прокинулася не саме завдяки цій догані? Хіба тоді немає різниці між такими доганами та «словесними образами», про які говориться в Божій вимозі не ображати інших словесно? (Є.) У чому полягає ця різниця? Що означає «словесна образа» в Божій вимозі не ображати інших словесно? Один із її аспектів такий: якщо слова та зміст сказаного непристойні, то це недобре. Бог не бажає чути брудних слів із вуст Своїх послідовників. Йому не подобається чути такі слова. Але якщо якісь неприємні слова використовуються при розкритті фактів, то для таких випадків робляться винятки. Це не вважається словесною образою. Інший аспект: у чому полягає сутність поведінки, яка проявляється в словесних образах? Хіба це не вилив гарячковості? Якщо проблему можна чітко, прозоро пояснити в нормальному спілкуванні, закликах і розмові, то навіщо натомість словесно ображати людину? Це недобре, це недоречно. Порівняно із цими позитивними підходами словесні образи – не те, як слід робити в нормі. Це виплескування емоцій і вияв гарячковості, а Бог не бажає, щоб люди вирішували якісь питання способом виплескування емоцій або гарячковості. Коли люди виплескують свою гарячковість і дають вихід емоціям, у своїй поведінці вони часто використовують мову для словесних образ і нападів. Вони скажуть будь-що, аби тільки зробити іншому максимально неприємно, образити його й розрядити власний гнів. А закінчаться їхні слова тим, що вони не тільки заплямують і образять іншу людину – вони також заплямують і образять себе. Це не те ставлення й метод, які послідовники Бога мають застосовувати для вирішення питань. Ба більше, мислення розбещених людей таке, що вони завжди прагнуть помститися, дати вихід своїм емоціям і незадоволенню, виплеснути свою гарячковість. Вони хочуть словесно ображати інших на кожному кроці, а коли щось трапляється, хоч велике, хоч мале, то поведінка, яку вони негайно демонструють, проявляється в словесних образах. Навіть коли людина знає, що така поведінка не розв’яже проблему, вона все одно таке робить. Хіба це не сатанинська поведінка? Люди роблять таке навіть тоді, коли вони вдома самі та їх ніхто не чує. Хіба це не виплескування емоцій? Хіба це не вияв гарячковості? (Так і є.) Загалом виявляти свою гарячковість і давати вихід емоціям означає використовувати свою гарячковість як спосіб підходити до питань і вирішувати їх; це означає ставитися до всіх справ із гарячковістю, і однією з форм такої поведінки та проявів цього є словесні образи. Оскільки сутність словесних образ полягає саме в цьому, то хіба не добре, що Бог вимагає від людини не робити такого? (Добре.) Хіба з боку Бога це не розумно – вимагати від людей не ображати інших словесно? Хіба це не корисно для людей? (Корисно.) Зрештою, ціль Божої вимоги до людей не бити інших і не ображати їх словесно – зробити так, щоб люди проявляли стриманість, і не дати їм постійно жити серед своїх емоцій і гарячковості. Що б люди не говорили, коли словесно когось ображають, але те, що виплескується з людей, які живуть серед своїх емоцій і гарячковості, – це розбещений характер. Що це за розбещений характер? Як мінімум це характер порочності й пихи. Чи є Божа воля на те, щоб розв’язувати якісь проблеми виплескуванням розбещеного характеру? (Ні.) Бог не бажає, щоб Його послідовники використовували такі методи підходу до будь-чого, що відбувається навколо них; під цим мається на увазі, що Бог не любить, коли підхід людей до всього, що відбувається навколо них, полягає в тому, що вони б’ють і словесно ображають інших. Словесними образами не можна розв’язати жодних проблем, і вони впливають на твою здатність діяти згідно з принципами. Це як мінімум не позитивна поведінка й не та поведінка, яка має бути притаманна людям із нормальною людськістю. Саме тому Бог висунув до тих, хто за Ним слідує, вимогу не бити інших і не ображати їх словесно. У «словесних образах» криються емоції й гарячковість. «Емоції» – що конкретно це означає? Це коли людина ненавидить і проклинає, бажає іншим зла та сподівається, що інші погано закінчать і отримають по заслугах, як вона їм бажає. Емоції включають у себе саме такі конкретні негативні речі. Що ж тоді означає «гарячковість»? Це коли людина дає вихід своїм емоціям екстремальними, пасивними, негативними та злими методами, бажаючи, щоб речі й люди, які їй не подобаються, зникли чи щоб їх спіткало лихо, аби вона могла порадіти нещастю, якого їм бажала. Це і є гарячковість. Що включає в себе гарячковість? Ненависть, ворожість, прокльони, а також деяку недоброзичливість – усе це входить у поняття «гарячковість». Чи є серед цього щось позитивне? (Ні.) У якому стані перебуває людина, коли живе серед цих емоцій і гарячковості? Хіба вона ось-ось не перетвориться на божевільного демона? Що більше ти словесно ображаєш людей, то більше ти злишся, то жорстокішим стаєш і то більше тобі хочеться словесно ображати інших, і кінець кінцем ти захочеш простягнути руку та когось ударити. А коли ти когось удариш, то захочеш смертельно його поранити, забрати його життя, мовляв: «Я тебе знищу! Я тебе вб’ю!». Одна маленька емоція – негативна емоція – призводить до роздування й виверження гарячковості та кінець кінцем до того, що людина починає бажати комусь утрати й знищення життя. Хіба це те, що повинні мати й чим мусять володіти люди з нормальною людськістю? (Ні.) Чиє це обличчя? (Це обличчя диявола.) Це диявол, який видає своє справжнє обличчя. Це саме таке обличчя, що буває в демона, який збирається поглинути людину. Його демонічна природа зринає на поверхню, і її неможливо контролювати. Ось що значить бути божевільним демоном. Наскільки ж божевільними стають ці люди? Вони перетворюються на демонів, які хочуть поглинути плоть і душу людини. Найважчий наслідок словесних образ – те, що вони можуть перевернути просте питання з ніг на голову та призвести до чиєїсь смерті. Багато проблем починається з того, що між двома людьми виникають невеликі розбіжності, які призводять до того, що ці люди починають кричати одне на одного та жбурлятися словесними образами, а потім б’ють одне одного, за чим слідує бажання вбити, яке потім стає реальністю: один убиває іншого, постає перед судом і отримує смертний вирок за вбивство. Зрештою програють обидві сторони. Це кінцевий результат. Вони виговорили всі свої словесні образи, дали вихід усім емоціям, виявили всю свою гарячковість, і вони обидва потрапили в пекло. Ось такий у цього результат. Ось до яких наслідків для людини призводять її виплески емоцій, роздування та виверження гарячковості. Це не добрий результат, а злий. Бач, це такий результат, з яким стикається людина внаслідок поведінки, викликаної якоюсь простою негативною емоцією. Люди не хочуть бачити такого результату, не бажають зіткнутися з ним самі, але через те, що люди живуть серед усіляких поганих емоцій, через те, що їх обплутує й контролює гарячковість, яка часто розростається та виривається назовні, зрештою й виникають такі наслідки. Скажіть Мені, словесні образи – це проста поведінка? Словесні образи, до яких люди вдаються в повсякденному житті, не завжди призводять до такого злого результату – тобто такий злий результат не обов’язково випливає з усіх випадків словесних образ. Але саме в цьому полягає їхня сутність. Це виплескування своїх емоцій, роздування й виверження своєї гарячковості. Тому Божа вимога до людства не ображати інших словесно є, безумовно, корисною для людини: вона приносить їй користь у сотні способів і не шкодить у жоден, – і водночас у цьому полягає частина значення того, що Бог висунув до людства цю вимогу. Вимога не ображати інших словесно, може, і не піднімається до рівня практикування істини чи прагнення до неї, але людина все одно мусить її дотримуватися.

Чи можуть люди виконати Божу вимогу не ображати одне одного словесно, якщо покладатимуться лише на стриманість? У гніві люди часто не здатні себе стримати. То як же люди можуть виконати цю вимогу не ображати одне одного словесно? Якщо ти за крок від того, щоб словесно когось образити, поспіши помолитися, особливо коли не можеш себе стримати. Якщо ти помолишся деякий час і звернешся до Бога зі щирим благанням, твій гнів, найімовірніше, вщухне. Тоді ти зможеш ефективно стримати себе й контролювати свої емоції та запальність. Наприклад, іноді люди можуть сказати щось таке, що змушує тебе відчути образу, можуть засудити тебе за твоєю спиною, свідомо чи несвідомо завдати тобі болю, трохи скористатися тобою або навіть використати щось, що належить тобі, без твого дозволу й зашкодити твоїм життєво важливим інтересам. Якщо з тобою таке трапиться, ти подумаєш: «Він зробив мені боляче, тому я його ненавиджу. Я хочу накричати на нього, хочу йому помститися, навіть ударити його. Я хочу зробити йому капость у нього за спиною, аби провчити його». Хіба все це – не наслідок поганих емоцій? Наслідок, до якого доводять погані емоції, – це те, що ти хотітимеш таке робити. Що більше ти про це розмірковуватимеш, то більше злитимешся й то більше думатимеш, що та людина знущається з тебе й що твоє достоїнство й гідність ображено. У твоєму серці тобі стане некомфортно, і ти захочеш помститися. Хіба це не запальна імпульсивність, яку в тобі викликали ці негативні емоції? (Так.) Що це за мислення, коли хочеться помститися? Хіба це не вияв запальності? У такі часи ти мусиш заспокоїтися; насамперед ти мусиш помолитися Богу, стримати себе, поміркувати й пошукати істину та діяти мудро. Тільки так можна уникнути ситуації, яка змушує тебе дратуватися й викликає в тобі ненависть, емоції та запальність. Дехто може сказати: «Ми співпрацюємо вдвох цілий день, тому уникнути такої ситуації неможливо». Навіть якщо ти не можеш уникнути цієї ситуації, тобі не можна мститися, ти мусиш стримувати себе. Як ти можеш стримати себе? Насамперед ти мусиш подумати: «Якби я помстився, це точно не сподобалося б Богу, тому я категорично не можу цього зробити. Відраза, ненависть і помста – це все те, що не подобається Богу, і мені категорично не слід до цього вдаватися». Якщо ти не можеш контролювати себе й досі хочеш вдаватися до цих речей, як тобі слід це розв’язати? Природно, ти мусиш покладатися на Бога; якщо ти не молитимешся Богу, ти не зможеш цього розв’язати. Крім того, якщо твій духовний зріст занадто малий, і ти занадто запальний, і ти справді не можеш стримати свої емоції та запальність, і ти хочеш помститися, тобі однаково категорично не можна відкривати рота, щоб словесно ображати цю людину. Ти можеш піти з того місця, де перебуваєш, і дозволити комусь іншому втрутитися й розв’язати ситуацію. У своєму серці ти маєш тихо помолитися Богу, із пам’яті процитувати кілька відповідних фраз із Божих слів і поміркувати над собою. Молися Богу в такий спосіб, і запальність твоєї плоті зникне. Ти усвідомиш, що словесні образи людей не можуть розв’язати проблеми, і що це навіть змусило б тебе виявити розбещений характер, і що це могло б лише накликати ганьбу на Бога. Хіба покладання на Бога, молитва до Бога, заспокоєння перед Богом і такі роздуми над собою не розв’яжуть твою проблему? Що ви думаєте про це рішення? (Воно добре.) На цьому завершується наше спілкування щодо висунутої Богом поведінкової норми «Не бий інших і не ображай їх словесно».

Я щойно спілкувався про форми доброї поведінки, дотримання яких Бог просить від людей. Що це за форми поведінки? (Мати порядність, яка личить святим, не бути розпусними, бути стриманими, не носити незвичного одягу, не бити інших і не ображати їх словесно, не курити й не пити, не поклонятись ідолам, шанувати своїх батьків, не красти, не привласнювати чужого, не чинити перелюбу, не давати неправдивих свідчень.) Так, усе це правильно. Скажіть Мені, чи досі актуальні викладені в законі вимоги, як-от не красти й не користуватись іншими у своїх інтересах? Чи вони досі діють? (Вони досі актуальні й діють.) А як щодо заповідей із періоду Благодаті? (Вони теж досі актуальні.) Отже, чому ж Бог висунув ці конкретні вимоги? Якого аспекту людської практики вони стосуються? Якби Бог не висунув таких вимог, чи зрозуміли б люди ці речі? (Не зрозуміли б.) Люди б їх не зрозуміли. Ці конкретні вимоги, які Бог висунув для внормування людської поведінки, насправді всі пов’язані з утіленням нормальної людської сутності в життя. Сенс висунення цих конкретних вимог полягав у тому, щоб дати людям можливість точно розрізняти й ідентифікувати позитивне та негативне, правильне й хибне; щоб навчити людей, що перелюб – це щось негативне, ганебне, огидне Богові та зневажуване людиною, що люди мусять стримувати себе в цьому питанні, що вони не мають коїти таких учинків і робити таких помилок; а також у тому, щоб навчити людей, що використання інших у власних інтересах, крадіжка й подібні форми поведінки – це теж щось негативне та люди не мають такого робити. Якщо тобі подобається таке робити й ти це робив, то ти – не добра людина. Як відрізнити людину з доброю людською сутністю від людини з поганою? Як відрізнити позитивну постать від негативної? Передусім слід пересвідчитися: точно розпізнати людей і відрізнити позитивні постаті від негативних можна тільки на основі Божих слів. Людей можна розпізнати й чітко розгледіти лише на основі тих вимог і стандартів, які Бог висунув для внормування людської поведінки. Наведу приклад: якщо людина злодійкувата й любить красти в інших, то яка її людська сутність? (Погана.) Крадіжка – це серйозний лихий учинок, тому крадії – лихі люди. Усі інші остерігаються їх, тримаються від них подалі та вважають їх злодіями. У свідомості людей злодії – негативні персонажі, а крадіжка – це щось негативне, гріховна поведінка. Тож хіба ви в цьому не пересвідчилися? Візьмімо інший приклад: скажімо, якась людина – перелюбник, і хтось не знає, чи це щось позитивне, чи негативне. Єдиний спосіб точно це оцінити – спиратися на Божі слова, бо тільки Божі слова є істиною. Які б нові твердження щодо перелюбу сьогодні не висували правові системи й мораль, вони не є істиною. Сказані Богом слова «не чини перелюбу» – це істина, а істина ніколи не мине. Відколи Бог висунув вимогу «не чинити перелюбу», кожен мусив почати зневажати перелюбників і триматися від них подалі. Такі люди не мають людської сутності та як мінімум не добрі, якщо оцінювати їх із точки зору людської сутності. Будь-яка людина, що виявляє таку поведінку й наділена такою людською сутністю, ганебна, і люди нею гидують, у групах на неї дивляться зверхньо та зневажають її, а маси її відкидають. На основі Божих слів ми можемо пересвідчитися, що перелюб – це щось негативне, а люди, які його чинять, є негативними постатями. Якими б лихими не ставали віяння суспільства, перелюб і блуд – це щось негативне, а люди, які ними займаються, є негативними постатями. Це абсолютно точно, і ви мусите чітко це бачити; не можна, щоб лихі віяння суспільства спокушали вас або вводили в оману. Крім цього, є ще деякі конкретніші вимоги: Бог каже людям не поклонятись ідолам, шанувати своїх батьків, не бити інших і не ображати їх словесно, мати порядність, яка личить святим, тощо. Усі ці конкретні вимоги є стандартами, за допомогою яких Бог унормовує людську поведінку. Інакше кажучи, ще до того, як Бог забезпечив людей істиною, Він навчив їх, які дії правильні й позитивні, а які неправильні й негативні; Він сказав їм, як бути добрими людьми та які форми доброї поведінки слід виявляти, щоб бути людиною з нормальною людською сутністю, а також як слід і не слід чинити людям із нормальною людською сутністю, щоб люди могли робити правильний вибір. Усі ці вимоги, які внормовують людську поведінку, – це те, що насправді мусить утілювати в життя кожна нормальна людина; це основа, на якій кожна людина насправді реагує на все, із чим стикається, і має з ним справу. Наприклад, ти бачиш, що в іншої людини є щось хороше, і тобі хочеться забрати це собі, але потім ти думаєш: «Бог каже, що красти в інших неправильно, Він казав, що нам не можна ні красти, ні використовувати інших у своїх інтересах, тому я не крастиму в цієї людини». Хіба при цьому поведінка, що полягає в крадіжці, не стримується? І хіба водночас із цим стримуванням твоя поведінка не внормовується? До того, як Бог висунув ці вимоги, люди хотіли забирати собі хороші речі, які бачили в інших. Вони не думали про те, що це неправильно чи ганебно, що це огидно Богові й негативно або навіть що це гріх; вони не знали цих речей, не мали цих понять. Після того, як Бог висунув вимогу «не кради», людям було дано ментальну межу в таких питаннях, і завдяки цій межі вони дізналися, що між крадіжкою та не крадіжкою є різниця. Красти – значить робити щось негативне, щось погане чи лихе, і це ганебно. Не красти – значить дотримуватися моралі людської сутності, і в цьому є людська сутність. Божі вимоги до людської поведінки не тільки долають негативні людські підходи та форми поведінки, але й водночас унормовують поведінку людей і дають їм можливість жити з нормальною людською сутністю, мати нормальну поведінку та прояви й принаймні виглядати як люди, як нормальні люди. Скажіть Мені: ці вимоги, які Бог висунув для внормування людської поведінки, дуже змістовні, хіба ні? (Так.) Вони змістовні. Проте ці конкретні вимоги, які внормовують людську поведінку, ще досить далекі від тих істин, які Бог висловлює зараз, і їх не можна піднести до рівня істини. Причина в тому, що колись давно, у період Закону, ці вимоги були просто законами, які внормовували людську поведінку: Бог найпростішою, найзрозумілішою мовою пояснив людям, що можна робити й чого не можна, і створив для них певні правила. У період Благодаті ці вимоги були просто заповідями, а в наші дні можна лише сказати, що вони є критеріями оцінювання власної поведінки та різних речей. Хоча ці критерії не можна піднести до рівня істини та між ними й істиною є певна відстань, вони є необхідною передумовою для людського прагнення до істини та її практикування. Коли людина дотримується цих правил, законів і заповідей, вимог і поведінкових критеріїв, які Бог установив для внормування людської поведінки, можна сказати, що в неї є основні передумови для того, щоб практикувати істину та прагнути до неї. Якщо людина курить і п’є алкоголь, поводиться розпусно та чинить перелюб, використовує інших людей у своїх інтересах, часто краде, а ти скажеш: «Ця людина любить істину та, безумовно, може практикувати її й досягти спасіння», – чи буде це твердження правдоподібним? (Ні.) Чому? (Ця людина не здатна виконувати навіть найбазовіші Божі вимоги, тож вона ніяк не може практикувати істину, і якби хтось сказав, що вона любить істину, це б було брехнею.) Саме так. Ця людина не може себе стримувати навіть на найбазовішому рівні. Із цього випливає, що в неї немає навіть найбазовішого рівня совісті й розуму, які мусить мати людина. Інакше кажучи, у неї немає совісті й розуму нормальної людської сутності. Що означає не мати совісті й розуму? Це означає, що така людина почула слова, які промовив Бог, вимоги, які Бог висунув до людини, і правила, які Він установив, і зовсім не сприйняла їх серйозно. Бог каже, що красти в інших – це погано та людям не можна красти, а ця людина дивується: «Чому це людям не можна красти? Я такий бідний – як би я вижив, якби не крав? Хіба я зміг би розбагатіти, якби не крав і не використовував інших у своїх інтересах?». Хіба їй не бракує совісті й розуму нормальної людської сутності? (Бракує.) Ця людина не здатна дотримуватися вимог, які Бог створив, аби стримувати людську поведінку, тому в неї немає нормальної людської сутності. Якби хтось сказав, що людина без нормальної людської сутності любить істину, хіба таке було б можливо? (Ні.) Такі люди не люблять позитивного, і хоча Бог каже, що людям не можна красти й чинити перелюб, вони не здатні виконати ці вимоги та переситилися цими Божими словами – то чи спроможні вони любити істину? Вона набагато вища за ці поведінкові критерії – чи можуть вони її досягнути? (Ні.) Істина – це не простий поведінковий критерій, і тут річ не в тому, щоб люди просто подумали про істину, коли грішать або діють свавільно й нерозважливо, а тоді стали стриманими та припинили коїти те, що коїли. Істина не просто стримує поведінку людей у такий простий спосіб – істина може стати життям людини й домінувати над усім, що стосується людини. Коли люди приймають істину як своє життя, це досягається тим, що вони отримують досвід Божої роботи, пізнають і практикують істину. Коли люди приймають істину, усередині них виникає боротьба, і цілком імовірно, що їхні розбещені характери виплескуватимуться назовні. Коли люди здатні використовувати істину для подолання своїх розбещених характерів, істина може стати їхнім життям і принципом, за яким вони поводяться й живуть. Цього можуть досягти лише люди, які люблять істину та мають людську сутність. Чи здатні піднятися до цього рівня ті, хто не любить істину й кому бракує людської сутності? (Ні.) Саме так: вони на це не здатні, навіть якби захотіли.

Якщо ми подивимося на ці вимоги, які Бог створив для внормування людської поведінки, то чи є серед усіх слів, які сказав Бог, і всіх конкретних положень, які Він висунув, хоч якісь зайві? (Ні.) Чи змістовні Його слова й положення? Чи мають вони цінність? (Так.) Чи повинні люди їх дотримуватися? (Повинні.) Саме так: люди повинні їх дотримуватися. І водночас, дотримуючись їх, люди мусять відкинути твердження, які їм нав’язала традиційна культура, як-от про те, що треба бути освіченим і розсудливим, лагідним і витонченим тощо. Люди мусять відповідати кожній із вимог, які Бог висунув для внормування людської поведінки, і поводитись у суворій відповідності до Божих слів. Люди мусять утілювати в життя нормальну людську сутність, ретельно дотримуючись усіх висунутих Богом вимог, і, природно, вони також мусять оцінювати людей і речі, поводитись і діяти в суворій відповідності до цих вимог. Хоча ті вимоги й не дотягують до стандартів істини, але всі вони – Божі слова, а оскільки вони є Божими словами, то можуть мати на людей позитивний і активний спрямувальний вплив. Яке визначення Я дав прагненню до істини? «Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій». Божі слова охоплюють дуже багато питань. Іноді одна фраза з Його слів відображає певний елемент істини. Іноді для вираження одного елемента істини потрібно кілька фраз або уривок, а іноді цілий розділ. Істина здається простою, але насправді вона зовсім не проста. Якщо описати істину ширше, то істина – це Бог. Усі Божі слова є істиною, Божі слова об’ємні, вони охоплюють багато матеріалу, і всі вони є вираженням істини. Наприклад, закони й заповіді, які виклав Бог, а також вимоги до поведінки, які Бог висунув у цій новій ері, – усе це Божі слова. Хоча деякі із цих слів не піднімаються до рівня істини та не можуть вважатись істиною, вони – це щось позитивне. Хоча це лише слова, які стримують людську поведінку, люди все одно мусять їх дотримуватися. Люди повинні як мінімум проявляти ці типи поведінки й не відступати від цих стандартів. Тому погляди людини на інших людей і речі, її поведінка та дії мають засновуватися на цих Божих словах. Люди мусять їх дотримуватися, бо це Божі слова; кожен мусить дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, бо це Божі слова. Хіба не так? (Так.) Раніше Я вже говорив щось подібне: Бог має на увазі саме те, що говорить, і Його слова здійсняться, і те, що здійснилося за Його словами, триває вічно, а це означає, що Божі слова ніколи не минуть. Чому вони не минають? Тому що скільки б слів не говорив Бог і коли б Він їх не говорив, усі вони – істина та ніколи не минають. Навіть коли світ увійде в новий період, Божі слова не зміняться й не минуть. Чому Я кажу, що Божі слова не минають? Тому що Божі слова – це істина, а те, що є істиною, ніколи не зміниться. Отже, усі закони та заповіді, які Бог установив і промовив, і всі конкретні вимоги, які Він висунув до людської поведінки, ніколи не минуть. Кожна вимога в Божих словах корисна для створеного людства, усі вони внормовують людську поведінку та є повчальними й цінними з точки зору втілення в життя нормальної людської сутності, а також того, як мають поводитися люди. Усі ці слова здатні змінювати людей, змушувати їх утілювати в життя справжню людську подобу. І навпаки: якщо люди заперечують ці Божі слова та вимоги, які Бог поставив до людства, і натомість дотримуються тих тверджень про добру поведінку, які висунуло людство, то вони перебувають у великій небезпеці. Мало того, що вони не зможуть набувати дедалі більше людської сутності й розуму: вони ще й ставатимуть дедалі підступнішими та нещирішими, дедалі здатнішими на обман, а людська сутність, яку вони втілюватимуть у життя, міститиме дедалі більше обману. Вони не тільки обманюватимуть інших людей, а й намагатимуться обманювати Бога.

Серед вимог, які Бог висунув до людської поведінки, є вимога «шанувати своїх батьків». Про інші вимоги люди зазвичай не мають жодних думок і уявлень, тож що ви думаєте про вимогу «шанувати своїх батьків»? Чи суперечать ваші погляди цьому принципу істини, сказаному Богом? Якщо ви здатні ясно це побачити, це добре. Тим, хто не розуміє істини, а вміє лише дотримуватися правил і виголошувати слова та фрази доктрини, бракує розрізнення; читаючи Божі слова, такі люди завжди плекають людські уявлення, відчувають, що там є певні суперечності, і не можуть ясно побачити Його слова. Ті ж, хто розуміє істину, не знаходять у Божих словах жодних суперечностей, а думають, що Його слова надзвичайно ясні, бо ці люди розуміються на духовних питаннях і здатні осягнути істину. Часом ви не можете ясно побачити Божі слова й не здатні поставити жодного запитання, а якщо ви не ставите жодних запитань, то здається, що у вас немає й жодних проблем. Але насправді у вас багато проблем і труднощів – просто ви цього не усвідомлюєте. Це свідчить про те, що ваш духовний стан замалий. Спершу подивімося на Божу вимогу шанувати своїх батьків: вона правильна чи неправильна? Люди повинні її виконувати чи ні? (Повинні.) Це безсумнівно, і цього не можна заперечувати; тут не потрібно вагатися чи роздумувати – ця вимога правильна. Що в ній правильного? Чому Бог висунув цю вимогу? Що означає «пошана до батьків», про яку говорить Бог? Ви це знаєте? Не знаєте. Чому ви ніколи нічого не знаєте? Коли певне питання стосується істини, ви про нього нічого не знаєте, зате ви можете нескінченно говорити про слова та фрази доктрини – у чому тут проблема? Як ви тоді практикуєте ці Божі слова? Хіба це не пов’язано з істиною? (Пов’язано.) Коли ти бачиш, що в Божих словах є фраза: «Шануй своїх батьків», – то думаєш: «Бог просить мене шанувати своїх батьків, а значить, я повинен їх шанувати», – і починаєш так і робити. Ти робиш усе, що просять батьки: якщо вони злягли з хворобою, ти за ними ходиш, наливаєш їм пити, готуєш їм смачну їжу, а на свята купуєш батькам у подарунок те, що вони люблять. Коли ти бачиш, що вони втомилися, то розтираєш їм плечі й масажуєш спину, а коли в них виникають проблеми, ти можеш придумати рішення, як їх розв’язати. Через усе це твої батьки дуже тобою задоволені. Ти шануєш своїх батьків, практикуєш згідно з Божими словами й утілюєш у життя нормальну людську сутність, тому на душі в тебе спокійно, і ти думаєш: «Ось, мої батьки кажуть, що відколи я почав вірити в Бога, я змінився. Вони говорять, що тепер я вмію їх шанувати та став розсудливішим. Вони дуже задоволені та вважають, що віра в Бога – це чудово, бо віруючі сини й дочки не тільки шанують своїх батьків, а й ідуть у житті правильним шляхом, утілюють у життя людську подобу – вони набагато кращі за безбожників. Увірувавши в Бога, я почав практикувати згідно з Божими словами й діяти згідно з Його вимогами, і мої батьки дуже раді бачити в мені цю зміну. Я так собою пишаюся. Я приношу Богові славу – Бог точно мною задоволений, і Він скаже, що я людина, яка шанує своїх батьків і має порядність, що личить святим». Але одного дня церква направляє тебе кудись поширювати Євангеліє, і не виключено, що ти ще довго не зможеш повернутися додому. Ти погоджуєшся їхати, бо відчуваєш, що не можеш відмовитися від Божого доручення, і вважаєш, що вдома мусиш шанувати своїх батьків, а не вдома – виконувати Боже доручення. Але коли ти заговорюєш про це з батьками, вони гніваються й кажуть: «Ти, неслухняна дитино! Ми так важко працювали, щоб тебе виростити, а тепер ти отак нас покидаєш. Коли тебе не буде поруч, хто подбає про нас, старих? Якщо ми захворіємо чи трапиться якась біда, хто відвезе нас до лікарні?». Вони не погоджуються на твій від’їзд, а ти переживаєш: «Бог каже нам шанувати своїх батьків, але мої батьки не відпускають мене виконувати свій обов’язок. Якщо я їх послухаюся, мені доведеться відмовитися від Божого доручення, а це не сподобається Богові. Але якщо я послухаюся Бога й поїду виконувати свій обов’язок, батьки будуть незадоволені. Що ж мені робити?». Ти все роздумуєш і роздумуєш: «Раз Бог спершу висунув вимогу, щоб люди шанували своїх батьків, то я її й виконуватиму. Мені не потрібно покидати батьків, аби виконувати свій обов’язок». Ти відкидаєш свій обов’язок і вирішуєш шанувати своїх батьків, залишаючись удома, але на душі в тебе неспокійно. Ти відчуваєш, що хоч і вшанував батьків, але не виконав свого обов’язку, і думаєш, що підвів Бога. Як розв’язати цю проблему? Треба молитися Богу й шукати істину, аж поки ти її не зрозумієш і не усвідомиш, що виконувати свій обов’язок – це найважливіше. Тоді ти природним чином зможеш покинути дім для виконання свого обов’язку. Дехто каже: «Бог хоче, щоб я і виконував свій обов’язок, і при цьому шанував батьків. Хіба тут немає суперечності й конфлікту? Як мені взагалі практикувати?». «пошана до батьків» – це вимога, яку Бог висунув до людської поведінки, але хіба Він не вимагає ще й відректися від усього, щоб слідувати за Ним і виконувати Боже доручення? Хіба Бог не вимагає цього навіть більше? Хіба це не навіть більше практикування істини? (Так і є.) Що ж робити, коли ці дві вимоги суперечать одна одній? Дехто каже: «Отже, я повинен шанувати своїх батьків, виконувати Боже доручення, та ще й дотримуватися Божих слів і практикувати істину – що ж, це легко. Я потурбуюся про все вдома, підготую все необхідне для життя батьків, найму доглядальницю, а потім вирушу виконувати свій обов’язок. Раз на тиждень я обов’язково повертатимуся перевірити, чи з батьками все гаразд, і їхатиму назад; якщо щось буде не так, я просто залишатимусь у них на два дні. Я не можу завжди бути далеко від батьків і ніколи не повертатися, і я не можу вічно сидіти вдома й ніколи не виходити на вулицю, щоб виконувати свій обов’язок. Хіба це не подвійний виграш?». Що ви думаєте про таке рішення? (Воно не спрацює.) Це нереалістична фантазія. Отже, коли ви стикаєтеся з такою ситуацією, як саме вам слід діяти згідно з істиною? (Коли йдеться про вірність Богу й шанобливість до батьків, тут не може бути подвійного виграшу. Треба ставити свій обов’язок на перше місце.) Спершу Бог сказав людям шанувати своїх батьків, а потім висунув до людей вищі вимоги щодо того, щоб практикувати істину, виконувати свої обов’язки та слідувати Божим шляхом. Яких із цих вимог ти повинен дотримуватися? (Вищих вимог.) Чи правильно практикувати згідно з вищими вимогами? Чи можна ділити істину на вищу й нижчу або на старішу й новішу? (Ні.) Отже, коли ти практикуєш істину, то згідно із чим ти повинен її практикувати? Що означає практикувати істину? (Робити справи згідно з принципами.) Робити справи згідно з принципами – це найважливіше. Практикувати істину означає практикувати Божі слова в різний час і в різних місцях, середовищах і контекстах; це не означає вперто застосовувати до речей певні правила – це означає дотримуватися принципів істини. Ось що таке практикувати істину. Отже, між практикуванням Божих слів і дотриманням висунутих Богом вимог немає аж ніякого конфлікту. Якщо конкретніше, між шануванням своїх батьків і виконанням даних Богом доручення й обов’язку немає жодного конфлікту. Що із цього є сьогоднішніми Божими словами й вимогами? Подумайте спершу над цим питанням. Бог вимагає від різних людей різних речей; Він має до кожної групи людей чіткі вимоги. Ті, хто служить керівниками та працівниками, покликані Богом, тому відречення – їхня повинність, і їм не можна залишатися з батьками, шануючи їх. Керівники та працівники повинні прийняти Боже доручення й відректися від усього, щоб слідувати за Ним. Це одна ситуація. Звичайні послідовники не покликані Богом, тому їм можна залишатися з батьками й шанувати їх. За це не буде ніякої винагороди, і в результаті вони не здобудуть жодних благословень, але якщо вони не виявляють шанобливості до батьків, то їм бракує людської сутності. Насправді пошана до батьків – це лише різновид повинності, який не дотягує до практикування істини. Саме послух Богові є практикуванням істини, саме прийняття Божого доручення є проявом послуху Богові, і саме ті, хто відрікається від усього заради виконання своїх обов’язків, є послідовниками Бога. Загалом найважливіше завдання, яке стоїть перед вами, – це добре виконувати свій обов’язок. Це і є практикуванням істини та проявом послуху Богові. Отже, яку істину люди зараз повинні практикувати насамперед? (Виконання свого обов’язку.) Саме так, вірно виконувати свій обов’язок – це і є практикування істини. Якщо людина не виконує свій обов’язок щиро, вона просто відбуває службу.

Яке питання ми щойно обговорювали? (Бог спершу висунув до людей вимогу шанувати своїх батьків, а потім – вищі вимоги щодо того, щоб практикувати істину, виконувати свої обов’язки та слідувати Божим шляхом, то котрої ж вимоги люди мають дотримуватися передусім?) Ви щойно сказали, що люди повинні практикувати згідно з вищими вимогами. На теоретичному рівні це твердження правильне – чому Я кажу, що воно правильне на теоретичному рівні? Це означає, що якби ви застосовували до цього питання правила й формули, то така відповідь була б правильною. Але коли люди стикаються з реальним життям, це твердження часто виявляється неробочим і важким у виконанні. То як же слід відповідати на це запитання? По-перше, слід подивитися на ситуацію й життєве середовище, з яким ти зіткнувся, і на твій контекст. Якщо, з урахуванням твого середовища й контексту, пошана до батьків не суперечить виконанню Божого доручення та твого обов’язку, – або, інакше кажучи, якщо пошана до батьків не впливає на твоє вірне виконання обов’язку, – то можна практикувати обидва ці принципи одночасно. Тобі не потрібно формально поривати стосунки з батьками, відрікатися від батьків або відкидати їх. Яких ситуацій це стосується? (Коли пошана до батьків не суперечить виконанню обов’язку.) Саме так. Інакше кажучи, якщо твої батьки не намагаються перешкоджати твоїй вірі в Бога, якщо вони теж віруючі та справді підтримують тебе й заохочують вірно виконувати свій обов’язок і Боже доручення, то твої стосунки з батьками – не плотські стосунки між родичами у звичайному розумінні цього слова, а стосунки між братами й сестрами в церкві. У такому разі, крім спілкування з батьками як із братами й сестрами в церкві, ти також повинен виконувати щодо них деякі синівські повинності. Ти повинен проявляти до них трохи більше турботи. Якщо це не впливає на виконання твого обов’язку, тобто якщо батьки не сковують твоє серце, ти можеш зателефонувати їм, щоб запитати, як у них справи, і проявити трохи турботи, можеш допомогти їм подолати деякі труднощі й упоратися з певними життєвими проблемами, можеш навіть допомогти їм подолати деякі труднощі, з якими вони стикаються при входженні в життя: тобі можна все це робити. Інакше кажучи, якщо батьки не заважають твоїй вірі в Бога, ти повинен підтримувати з ними такі стосунки й виконувати свої повинності перед ними. Чому ж ти повинен проявляти про них турботу, піклуватися про них, питати, як у них справи? Оскільки ти їхня дитина та маєш із ними ці стосунки, у тебе є й інакша повинність, і з огляду на цю повинність ти мусиш трохи частіше питати про здоров’я батьків і надавати їм суттєвішу допомогу. Якщо це не впливає на виконання твого обов’язку, якщо батьки не стримують тебе, не перешкоджають і не заважають твоїй вірі в Бога й виконанню твого обов’язку, то для тебе природно та правильно виконувати свої повинності перед ними, і ти повинен робити це такою мірою, щоб не відчувати докорів сумління: це найнижча планка, якої необхідно дотримуватися. Якщо ти не можеш шанувати батьків удома через вплив і перешкоди обставин, ти не зобов’язаний дотримуватися цього правила. Ти повинен віддати себе на милість Божого керівництва та підкоритися Його розпорядженням, і тобі не потрібно наполягати на тому, щоб шанувати своїх батьків. Чи засуджує таке Бог? Бог такого не засуджує; Він не примушує людей до цього. Про що ми зараз спілкуємося? Ми спілкуємося про те, як люди мають практикувати, коли шанування батьків суперечить виконанню обов’язку; ми спілкуємося про принципи практики й істину. Твоя повинність – шанувати своїх батьків, і коли обставини дають тобі таку змогу, ти можеш виконувати цю повинність, але не давай своїм емоціям тебе сковувати. Наприклад, якщо хтось із твоїх батьків захворів і мусить лягти в лікарню, і про них немає кому подбати, а ти занадто зайнятий своїм обов’язком і не можеш повернутися додому, що тобі слід робити? У такі моменти не можна давати емоціям себе сковувати. Треба вручити цю справу молитві, довірити її Богові та віддати на милість Божого керівництва. Саме таке ставлення вам слід мати. Якщо Бог хоче забрати життя когось із твоїх батьків і відняти його в тебе, ти все одно мусиш підкоритися. Дехто каже: «Хоча я й підкорився, але все одно почуваюся нещасним і цілими днями через це плачу – хіба це не емоція?». Це не емоція – це людська доброта, це наявність людської сутності, і Бог цього не засуджує. Плакати можна, але якщо ти плачеш кілька днів поспіль, не можеш ні спати, ні їсти, не маєш настрою виконувати свій обов’язок і навіть хочеш поїхати додому провідати батьків, то ти не можеш добре виконувати свій обов’язок і не втілюєш істину в життя, а це означає, що ти не виконуєш свої повинності шанувати батьків, а живеш у своїх емоціях. Якщо ти шануєш батьків, але живеш в емоціях, то ти не виконуєш свої повинності й не дотримуєшся Божих слів, бо ти відмовився від Божого доручення та не слідуєш Божим шляхом. Коли ти стикаєшся з такою ситуацією, допускається зробити те, що ти можеш зробити, аби виявити шанобливість до батьків, і виконати ті повинності, які можеш, якщо це не затримує вірне виконання твого обов’язку й не впливає на нього. Загалом саме це люди й мусять і можуть робити в межах людської сутності. Якщо ти потрапляєш у пастку своїх емоцій і це затримує виконання твого обов’язку, то це повністю суперечить Божим намірам. Бог ніколи не велів тобі такого: Бог вимагає лише того, щоб ти виконував свої повинності перед батьками, ось і все. Ось що означає виявляти шанобливість до батьків. Коли Бог говорить про «пошану до батьків», це має певний контекст. Тобі потрібно просто нести кілька повинностей, які можна виконувати за будь-яких умов, ось і все. А якщо твої батьки тяжко захворіють або помруть, то хіба це від тебе залежить? Те, як вони живуть, коли саме помруть, яка хвороба їх уб’є, як вони помруть, – це якось тебе стосується? (Ні.) Це ніяк тебе не стосується. Дехто каже: «Я повинен виконувати свої повинності, щоб ушановувати батьків. Я повинен зробити так, щоб вони не захворіли, особливо на рак або якусь смертельну хворобу. Я повинен зробити так, щоб вони дожили до ста років. Тільки тоді я справді виконаю свої повинності перед ними». Хіба ці люди не абсурдного сорту? Це явно людська фантазія, і це аж ніяк не Божа вимога. Ти навіть не знаєш, чи сам зможеш дожити до ста років, але вимагаєш, щоб твої батьки дожили до цього віку, – це мрія телепня! Коли Бог говорить про «пошану до батьків», Він просто просить тебе виконувати свої повинності в межах нормальної людської сутності. Якщо ти не ставишся до батьків погано й не робиш нічого, що суперечить твоїй совісті та моральності, цього достатньо. Хіба це не відповідає Божим словам? (Відповідає.) Звісно, ми також щойно згадували про випадок, коли батьки перешкоджають твоїй вірі в Бога, їхня природа й сутність – це природа й сутність невіруючих і безбожників або навіть лихих людей і дияволів, і вони йдуть не тим шляхом, що ти. Інакше кажучи, вони зовсім не такі люди, як ти, і хоча ти багато років жив із ними в одному домі, у них просто не такі прагнення й натура, що в тебе, і, звісно, не такі вподобання та стремління, як у тебе. Ти віриш у Бога, а вони зовсім не вірять у Бога й навіть опираються Йому. Що робити в таких обставинах? (Відкинути батьків.) Бог не казав тобі, щоб у таких обставинах ти відкидав або проклинав батьків. Бог такого не говорив. Божа вимога «пошани до батьків» залишається в силі. Це означає, що поки ти живеш із батьками, ти повинен дотримуватися цієї вимоги шанувати їх. Тут немає жодної суперечності, хіба ні? (Немає.) Тут геть немає ніякої суперечності. Інакше кажучи, коли тобі вдається приїхати додому в гості, ти можеш приготувати батькам поїсти, зліпити пельменів, а коли змога, то й купити якісь корисні для здоров’я продукти, і тоді батьки будуть тобою дуже задоволені. Якщо ти говориш про свою віру, а вони не приймають її, не вірять і навіть словесно ображають тебе, то не треба проповідувати їм Євангеліє. Якщо ти можеш їх відвідувати, то практикуй саме так; якщо не можеш, то так і має бути, це Боже керівництво, і ти мусиш хутчіше віддалитися від них і уникати їх. За яким принципом це робиться? Якщо батьки не вірять у Бога, не мають із тобою спільної мови, спільних прагнень і цілей, не йдуть тим самим шляхом і навіть перешкоджають твоїй вірі в Бога та переслідують її, то ти можеш розрізнити їхню натуру, розгледіти їхню сутність і відкинути їх. Звісно, якщо вони словесно ображають Бога чи проклинають тебе, ти можеш проклинати їх у душі. Отже, що означає «пошана до батьків», про яку говорить Бог? Як тобі слід її практикувати? Тобто якщо ти можеш виконувати свої повинності, то трохи їх виконуй, а якщо такої змоги немає чи незлагода у ваших відносинах уже стала завеликою, між вами конфлікт і ви вже дійшли до того, що не можете більше бачитися, то тобі треба хутчіше порвати з батьками стосунки. Коли Бог говорить про пошану до таких батьків, Він має на увазі, що ти мусиш виконувати свої синівські повинності з точки зору свого становища як їхньої дитини й робити те, що повинна робити дитина. Не можна погано ставитися до батьків, сперечатися з ними, не можна бити їх і кричати на них, кривдити їх, а слід виконувати свої повинності перед ними якнайкраще. Це те, що потрібно робити в межах людської сутності; це ті принципи, які слід практикувати щодо «пошани до батьків». Хіба їх не легко виконувати? Не потрібно поводитися з батьками гарячково, кажучи: «Ви дияволи й невіруючі, Бог проклинає вас, щоб ви впали в озеро вогняне і сірчане та в криницю бездонну, Він пошле вас на вісімнадцятий рівень пекла!». Це не обов’язково, не потрібно впадати в таку крайність. Якщо обставини дають змогу й ситуація цього вимагає, ти можеш виконувати перед батьками свої синівські повинності. Якщо в цьому немає необхідності чи обставини не дають такої змоги й це неможливо, ти можеш обійтися без виконання цього зобов’язання. Тобі потрібно лише виконувати свої синівські повинності, коли ти зустрічаєшся з батьками та спілкуєшся з ними. Якщо ти це зробив, твоє завдання виконано. Що ти думаєш про цей принцип? (Він добрий.) У ставленні до всіх людей включно з батьками потрібно дотримуватися принципів. Тут не можна діяти імпульсивно й не можна словесно ображати батьків тільки тому, що вони переслідують твою віру в Бога. У світі так багато безбожників, так багато людей, які не вірять у Бога й ображають Його – то що ж, ти підеш проклинати їх усіх і кричати на них? Якщо ні, то не слід кричати й на своїх батьків. Якщо ти кричиш на батьків, але не кричиш на інших людей, ти живеш у гарячковості, а Бог цього не любить. Не думай, що Бог буде тобою задоволений, якщо ти словесно ображатимеш і проклинатимеш своїх батьків без поважної причини, кажучи, що вони дияволи, живі сатани, посіпаки сатани, і бажаючи їм опинитись у пеклі: це геть не так. Через цей фальшивий прояв ініціативності Бог не стане вважати тебе прийнятним і не скаже, що в тебе є людська сутність. Натомість Бог скаже, що твої дії несуть у собі емоції та гарячковість. Богу не сподобається, що ти так дієш: це надмірно й не відповідає Його волі. Потрібно дотримуватися принципів у ставленні до всіх людей включно з твоїми батьками; вірять вони в Бога чи ні, лихі вони люди чи ні, ти повинен ставитися до них із принципами. Бог сказав людині про такий принцип: він полягає в справедливому ставленні до інших – просто перед батьками люди мають особливу повинність. Тобі потрібно лише виконувати цю повинність. Віруючі твої батьки чи ні, сповідують вони свою віру чи ні, збігаються їхні погляди на життя та їхня людська сутність із твоїми чи ні, ти просто повинен виконувати свою повинність перед ними. Не потрібно їх уникати – просто дай усьому йти природним шляхом, відповідно до Божого керівництва та розпоряджень. Якщо батьки перешкоджають твоїй вірі в Бога, ти все одно повинен виконувати свої синівські повинності якнайкраще, щоб твоя совість принаймні не казала тобі, що ти перед ними в боргу. Якщо батьки не перешкоджають тобі й підтримують твою віру в Бога, теж практикуй згідно з принципами, ставлячись до батьків добре, коли це доречно. Загалом, хай там що, Божі вимоги до людини не змінюються, і принципи істини, які люди повинні практикувати, не можуть змінитися. У цих питаннях ви просто маєте дотримуватися принципів і виконувати ті повинності, які можете.

Тепер Я поговорю про те, чому Бог висунув до людської поведінки таку вимогу, як «шануй своїх батьків». Решта Божих вимог – це поведінкові норми, що стосуються особистої поведінки кожної людини, то чому ж Бог установив щодо синівської шанобливості зовсім іншу вимогу? Скажіть Мені: якщо людина не вміє шанувати навіть власних батьків, то яка її природа-сутність? (Погана.) Батьки багато вистраждали, щоб народити й виростити цю людину, їм точно було нелегко її виховувати – і, власне, вони не чекають, що їхня дитина принесе їм велике щастя чи задоволення, а просто сподіваються, що коли вона виросте, то житиме щасливо та їм не доведеться надто через неї перейматися. Але їхня дитина не старається, не працює як слід і живе недобре: вона досі чекає, що батьки про неї піклуватимуться, а сама стала п’явкою, яка не тільки не шанує своїх батьків, а й хоче цькуванням і шантажем відібрати їхнє майно. Якщо вона здатна на таку мерзенну поведінку, то що це за людина? (Людина з поганою людськістю.) Вона не виконує жодної своєї повинності перед тими, хто її народив і виростив, і геть не почувається винною – якщо подивитися на неї із цієї точки зору, чи є в неї совість? (Ні.) Вона ладна побити та словесно образити кого завгодно, включно з батьками. Вона ставиться до своїх батьків так само, як і до будь-кого іншого: б’є їх і словесно ображає, коли їй заманеться. Коли в неї поганий настрій, вона зганяє злість на батьках, б’є миски й тарілки, застрашує батьків. Чи має така людина розум? (Ні.) Якщо людина не має ні совісті, ні розуму та здатна просто так знущатися навіть із власних батьків, то хіба це людина? (Ні.) А хто ж це тоді? (Звір.) Це звір. Чи точне це твердження? (Так.) Власне, якщо людина виконує якісь свої повинності перед батьками, піклується про них, щиро їх любить, то хіба це не має бути притаманне людям із нормальною людськістю як щось само собою зрозуміле? (Так і є.) Якби людина погано ставилася до своїх батьків і знущалася з них, чи змогла б її совість таке прийняти? Чи змогла б нормальна людина зробити щось подібне? Люди, які мають совість і розум, не змогли б такого зробити: якби вони розгнівали своїх батьків, то кілька днів почувалися б нещасними. Деякі люди мають запальний норов і в мить безумства можуть розлютитися на батьків, але після цього совість докорятиме їм, і навіть якщо вони не вибачаться, то все одно більше такого не робитимуть. Це вилив нормальної людськості й те, чим мають бути наділені люди з нормальною людськістю. У кого немає людськості, той може знущатися з батьків як завгодно, нічого не відчуваючи, і саме так він і чинить. Якщо батьки один раз ударили його в дитинстві, він запам’ятає це на все життя й, навіть вирісши, усе одно жадатиме вдарити батьків у відповідь. Більшість людей не вдарить у відповідь, якщо в дитинстві батьки їх били; деяким людям під сорок, але вони не вдарять у відповідь, коли батьки їх б’ють, і не скажуть ні слова, навіть якщо їм боляче. Саме цим мають бути наділені люди з нормальною людськістю. Чому такі люди не кажуть ні слова, коли батьки їх б’ють? Якби їх ударив хтось інший, хіба б вони таке дозволили? (Ні.) Якби це був хто завгодно інший, вони б не дозволили цій людині не те що побити їх, а й навіть словом їх образити. То чому ж вони не дають відсічі й не зляться, скільки б батьки їх не били? Чому вони це терплять? Хіба не тому, що в їхній людськості є совість і розум? Вони собі думають: «Батьки мене виростили. Хоча це неправильно, що вони мене б’ють, я все одно мушу терпіти. До того ж це я їх розсердив, тому я заслуговую на ці стусани. Батьки це роблять тільки тому, що я не послухався й розсердив їх. Я заслуговую на побиття! Я більше ніколи так не робитиму». Хіба це не той розум, яким мають бути наділені люди з нормальною людськістю? (Той.) Саме цей розум нормальної людськості дає їм змогу терпіти те, що батьки так із ними поводяться. Це нормальна людськість. А люди, які не можуть терпіти такого поводження та б’ють батьків у відповідь, мають цю людськість? (Не мають.) Саме так, не мають. Люди, які не мають совісті й розуму нормальної людськості, здатні бити та словесно ображати навіть власних батьків – то на яке ж ставлення до Бога, до своїх братів і сестер у церкві будуть здатні такі люди? Вони можуть так ставитися до людей, які їх народили й виростили, – то хіба їм не буде ще байдужіше до інших людей, які не їхньої крові? (Так і є.) Як вони ставитимуться до Бога, якого не можуть ні побачити, ні торкнутися? Хіба вони зможуть ставитися до Бога, якого не бачать, із совістю й розумом? Чи зможуть вони коритись усім середовищам, улаштованим Богом? (Ні.) Якби Бог розібрався з ними й обітнув їх або засудив і покарав їх, чи стали б вони Йому опиратися? (Так.) Подумайте ось над чим: яку функцію виконують совість і розум людини? Певною мірою совість і розум можуть стримувати й нормувати людську поведінку – вони дають людині змогу правильно ставитися до того, що з нею відбувається, робити при цьому правильний вибір і підходити до всього, що з нею трапляється, з розумом і совістю. Здебільшого, діючи по совісті й розуму, люди можуть уникнути багатьох нещасть. Звісно, люди, які прагнуть до істини, можуть вирішити йти шляхом прагнення до істини на цьому фундаменті, входження в істину-реальність і підкорення Божому керівництву й розпорядженням. Хто не прагне до істини, тому бракує людськості, і в нього немає такої совісті й розуму – наслідки цього жахливі. Такі люди здатні чинити з Богом як завгодно: ображати, мститися, хулити, навіть звинувачувати та зраджувати Його, точно як фарисеї повелися з Господом Ісусом. Ця проблема дуже серйозна – хіба вона не загрожує бідою? Люди, яким бракує розуму людськоості, у своїй гарячковості часто мстяться іншим; їх не стримує розум людськості, тому в них легко виникають якісь радикальні думки й погляди, і потім такі люди починають радикально поводитися, діяти в багато безсовісних, нерозумних способів, і зрештою наслідки цього повністю виходять із-під контролю. Я більш-менш закінчив спілкування про «пошану до батьків» і практику істини: кінець кінцем усе зводиться до людськості. Чому Бог висунув таку вимогу, як «шануй своїх батьків»? Тому що вона стосується людської поведінки. З одного боку, за допомогою цієї вимоги Бог унормовує людську поведінку, а з іншого боку, випробовує й визначає людськість людей. Якщо хтось не ставиться до власних батьків по совісті й розуму, то він, безумовно, не має людськості. Дехто каже: «А якщо батьки не мають доброї людськості й не до кінця виконали свої повинності перед дитиною, то чи має людина все одно виявляти до них синівську шанобливість?». Якщо дочка чи син мають совість і розум, вони не стануть знущатися з батьків. Люди, які знущаються з власних батьків, геть не мають совісті й розуму. Отже, незалежно від того, яку вимогу висуває Бог і чого вона стосується: чи ставлення до батьків, чи людськості, яку люди зазвичай виявляють і втілюють у життя, – у будь-якому разі, якщо Бог сформулював такі підходи стосовно зовнішніх форм поведінки, то в Нього мають бути Свої причини та цілі. Хоча ці поведінкові вимоги, висунуті Богом, усе одно дещо віддалені від істини, однак це стандарти, які Бог установив для внормування людської поведінки. Усі вони значущі, і вони дійсні й сьогодні.

Я щойно поспілкувався про різні зв’язки та відмінності між поведінковими критеріями, які Бог установив для людини, та істинами, яких Він вимагає. На цьому етапі ми вже більш-менш закінчили спілкування про форми доброї поведінки, які належать до того, що люди у своїх уявленнях вважають правильним і добрим, чи не так? Закінчивши бесіду на цю тему, ми поспілкувалися про деякі стандарти та вислови, які Бог висунув для внормування людської поведінки й того, що людина втілює в життя, і навели деякі приклади, як-от: не бити інших і не ображати їх словесно, шанувати своїх батьків, не курити й не пити, не красти, не користуватись іншими у своїх інтересах, не давати неправдивих свідчень, не поклонятись ідолам тощо. Звісно, це лише основні стандарти – є ще багато деталей, у які ми не станемо заглиблюватися. Отже, які істини ви мали здобути після спілкування про ці речі? Які принципи ви мусите практикувати? Що ви маєте робити? Чи потрібно вам поважати старих і піклуватися про молодих? Чи потрібно бути ґречними людьми? Чи потрібно бути привітними й приступними? Чи потрібно жінкам бути лагідними й витонченими або освіченими та розсудливими? Чи потрібно чоловікам бути великими, амбітними й успішними? Ні. Звісно, ми дуже багато спілкувалися. Ці речі, за які виступає традиційна культура, явно використовуються сатаною для введення людей в оману. Вони дуже оманливі й дурять людей. Вам потрібно дослідити себе й подивитися, чи не плекаєте ви досі якісь із цих думок, поглядів, проявів або форм поведінки. Якщо так, то хутчіше пошукайте істину, щоб подолати їх, а потім прийміть істину та живіть за Божими словами. Так ви зможете здобути Боже схвалення. Поміркуй, яким був твій внутрішній стан, коли ти жив за традиційною культурою, що ти відчував у глибині серця, що здобув і який був результат, а потім подивися, як це відчувається – поводитися за стандартами, яких Бог вимагає від людини: бути стриманим, мати порядність, яка личить святим, не бити інших і не ображати їх словесно тощо. Подивися, який із цих способів життя дає тобі змогу жити легше, вільніше, спокійніше й мирніше, з більшою людськістю, а який створює відчуття, ніби ти живеш за фальшивою маскою, і робить твоє життя дуже фальшивим і нещасливим. Подивися, який із цих способів життя дає тобі змогу жити дедалі ближче до Божих вимог і робить твої стосунки з Богом дедалі нормальнішими. Коли ти відчуєш це на власному досвіді, ти зрозумієш. Лише практикування Божих слів та істини може принести тобі визволення й свободу, дати змогу здобути Боже схвалення. Скажімо, ти хочеш, щоб інші люди говорили, що ти поважаєш старих і піклуєшся про молодих, дотримуєшся правил і що ти добра людина, і тому при зустрічі зі старшим братом або сестрою ти називаєш їх «старший брат» або «старша сестра», ніколи не наважуючись кликати їх на ім’я, бо занадто соромишся й думаєш, що це було б дуже непоштиво. У твоєму серці приховано це традиційне уявлення про повагу до старих і піклування про молодих, тож коли ти бачиш стару людину, то поводишся дуже лагідно й доброзичливо, ніби ти дуже культурний і ревно дотримуєшся правил, і не можеш утриматися від того, щоб у своєму поясному уклоні не схилитися від кута в 15 градусів до кута в 90 градусів. Ти шанобливо ставишся до старших людей – що старша людина перед тобою, то вихованішу людину ти із себе вдаєш. Чи добре бути отаким вихованим? Це життя без хребта й гідності. Коли такі люди бачать маленьку дитину, вони поводяться мило та грайливо, точно як діти. Коли вони бачать когось зі своїх однолітків, то виструнчуються й поводяться як дорослі, щоб інші не посміли їх не поважати. Що ж вони за люди? Хіба вони не багатоликі? Вони так швидко міняються, хіба ні? Коли вони бачать стару людину, то називають її «старшим дідусем» або «старшою бабусею». Коли вони бачать когось трохи старшого за себе, то називають його «дядечком», «тітонькою», «старшим братом» або «старшою сестрою». Коли вони зустрічають когось молодшого за себе, то називають його «молодшим братом» або «молодшою сестрою». Вони вибирають для людей різні звертання та прізвиська відповідно до їхнього віку й використовують ці форми звертання дуже точно та влучно. Ці речі вкоренились у їхніх кістках, і такі люди вміють дуже легко їх використовувати. Після того, як вони ввірували в Бога, вони особливо переконані в такому: «Тепер, коли я вірую в Бога, я маю бути культурним і дотримуватися правил; я маю бути освіченим і розсудливим. Мені не можна порушувати правила й бунтувати, як ті безбожні, проблемні молоді люди: іншим це не сподобається. Якщо я хочу подобатись усім, то маю поважати старих і піклуватися про молодих». Тож вони ще суворіше внормовують свою поведінку: ділять людей різних вікових груп на різні рівні, вибираючи для них усіх звертання та прізвиська, і далі постійно застосовують усе це на практиці у своєму повсякденному житті, а потім дедалі більше думають так: «Подивіться на мене, я дуже змінився після того, як повірив у Бога. Я став освіченим, розсудливим і ґречним, я поважаю старих і піклуюся про молодих, я привітний. Я дійсно живу з людською подобою. Я знаю, як правильно звертатися до кожного, кого зустрічаю, скільки б йому не було років. Мені не знадобилося, щоб батьки мене цього вчили чи щоб люди навколо говорили мені, як це робити: я просто сам це вмів». Попрактикувавши ці форми доброї поведінки, вони вирішують, що справді мають людськість і дотримуються правил та що це має подобатися Богові, – хіба вони не вводять в оману себе й інших? Відтепер ви повинні відмовитися від цих речей. Раніше я розповідав історію про Даміна й Сяоміна – ця історія була пов’язана з повагою до старих і піклуванням про молодих, чи не так? (Так.) Коли деякі люди бачать стару людину, вони думають, що називати її «старшим братом» або «старшою сестрою» – це недостатньо люб’язно, і тоді інші не подумають, що вони достатньо культурні, тож такі люди називають її «старшим дідусем» або «старшою тітонькою». Ти начебто виявив їй достатньо поваги – а звідки береться ця твоя повага? У тебе не обличчя людини, яка поважає інших. У тебе страхітливий і лютий, нахабний, пихатий вигляд, і у своїх діях ти пихатіший за кого завгодно. Ти не тільки не шукаєш істини-принципів, а й ні з ким не радишся; ти сам собі закон, і в тобі немає ні дрібки людськості. Ти дивишся, хто має статус, а потім називаєш його «старшим дядечком» або «старшою тітонькою», сподіваючись отримати за це похвалу від людей, – чи корисно так прикидатися? Чи буде в тебе людськість і мораль, якщо ти так прикидатимешся? Навпаки: коли інші люди побачать, що ти це робиш, ти станеш їм іще бридкіший. Коли виникають питання, які зачіпають інтереси Божого дому, ти здатен по-справжньому продати його інтереси. Ти живеш тільки для власного задоволення, і з такою людськістю ти ще називаєш когось «старшою тітонькою» – хіба це не прикидання? (Так і є.) Ти дуже добре вмієш прикидатися! Скажи, хіба такі люди не бридкі? (Бридкі.) Такі люди завжди продають інтереси Божого дому – вони їх зовсім не захищають. Вони кусають руку, яка їх годує, і не заслуговують жити в Божому домі. Дослідіть себе й подивіться, що за думки, погляди, ставлення, підходи та способи поводження з людьми, які ви досі плекаєте, належать до того, що людство зазвичай визнає за добру поведінку, але насправді є саме тим, що огидно Богу. Покваптеся відпустити ці нікчемні речі й у жодному разі не чіпляйтеся за них. Дехто каже: «Що поганого в тому, що я так дію?». Якщо ти так діятимеш, ти будеш Мені бридкий, і Я тобою гидуватиму; тобі в жодному разі не можна так діяти. Дехто каже: «Яка різниця, що ми Тобі бридкі: зрештою, ми ж не живемо з Тобою». Тобі все одно не можна так діяти, хоч ми й не живемо разом. Ти будеш Мені бридкий, бо ти не здатен прийняти та практикувати істину, а це означає, що ти не можеш спастися. Тому було б краще, якби ти якнайшвидше відмовився від цих речей. Не прикидайся та не живи за фальшивою маскою. Я думаю, що західні люди в цьому плані дуже нормальні. Наприклад, в Америці прийнято називати людей просто на ім’я. Не треба недоладно називати цю людину «дідусем», а ту «бабусею», не треба перейматися, що люди тебе засудять: можна просто з гідністю називати людей на ім’я, а всі люди від дорослих до дітей, почувши таке звертання, будуть дуже задоволені й подумають, що ти ставишся до них із повагою. І навпаки, якщо ти знаєш ім’я людини, але все одно кличеш її «паном» або «тітонькою», вона буде незадоволена й поставиться до тебе холодно, а тобі це здасться дуже дивним. Західна культура відрізняється від китайської традиційної культури. Китайці зазнавали й зазнають упливу та тиску норм традиційної культури, і вони постійно хочуть стояти на висоті, бути в групі старшими та домагаються поваги інших людей. Їм недостатньо, щоб їх називали «дідусем» або «бабусею»: вони хочуть, щоб люди ще перед цим додавали «старший» і називали їх «старшим дідусем», «старшою бабусею» чи «старшим дядечком». А ще ж є «шановна тітонька» й «шановний дядечко»: якщо деяких людей не називають «старшими», то вони хочуть, щоб їх називали «шановними». Хіба такі люди не бридкі? Що це за характер? Хіба він не жалюгідний? Він такий бридкий! Мало того, що ці люди не здатні здобути повагу інших: ті гидують ними та зневажають їх, віддаляються від них і відкидають їх. Отже, Бог недарма викриває ці аспекти традиційної культури та ненавидить ці речі. Причина в тому, що в цих речах містяться хитрощі та характер сатани, і вони можуть впливати на методи й напрямок людської поведінки. Звісно, вони також можуть впливати на точку зору, з якої людина дивиться на інших людей і речі, і водночас вони засліплюють людей і впливають на їхню здатність вибирати правильний шлях. Тож хіба люди не мають відмовитися від цих речей? (Мають.)

Китайський народ зазнав дуже сильного впливу традиційної культури. Звісно, кожна країна світу має власну традиційну культуру, і ці культури відрізняються лише в незначних аспектах. Хоча деякі вислови в них інакші, ніж ті, що побутують у традиційній китайській культурі, у них та сама природа. Усі ці вислови існують, бо люди мають розбещені характери та брак нормальної людськості й тому вдаються до деяких дуже оманливих форм поведінки, які на перший погляд здаються добрими й відповідають людським уявленням і фантазіям, і людям легко так поводитися, щоб обгортати себе й завдяки цьому виглядати дуже чемними, шляхетними, поважними, гідними й доброчесними. Але саме ці аспекти традиційної культури затуманюють людям очі, обманюють їх і заважають утілювати в життя справжню людську подобу. Гірше того – сатана використовує ці речі, щоб розбещувати людськість людей і збивати їх із правильного шляху. Хіба не так? (Так.) Бог каже людям не красти, не чинити перелюбу тощо, тоді як сатана говорить людям, що вони мають бути освіченими й розсудливими, лагідними й витонченими, ґречними тощо, – хіба ці вимоги не прямо протилежні тим, які висунув Бог? Хіба вони не навмисно суперечать Божим вимогам? Сатана вчить людей, як обманювати інших за допомогою зовнішніх методів, форм поведінки й того, що вони втілюють у життя. А чого вчить людей Бог? Що не можна обманним шляхом завойовувати довіру інших людей за допомогою зовнішньої поведінки, а натомість потрібно поводитися згідно з Його словами й істиною. Так люди стануть гідними того, щоб інші довіряли їм і були в них упевнені, – тільки такі люди мають людськість. Хіба тут немає різниці? Різниця величезна. Бог каже тобі, як поводитися, а сатана – як прикидатись і обманювати інших людей: хіба тут не велика різниця? Отже, чи розумієте ви тепер, що людям зрештою слід вибрати? Який із цих шляхів правильний? (Божі слова.) Саме так, Божі слова – це правильний шлях у житті. Яку б вимогу до людської поведінки не встановлювали Божі слова, – навіть якщо це правило, заповідь або закон, про який Бог говорив із людиною, – усі вони, безсумнівно, правильні, і люди повинні їх дотримуватися. Причина в тому, що Божі слова завжди будуть правильним шляхом і чимось позитивним, а слова сатани обманюють і розбещують людей, містять сатанинські інтриги та не є правильним шляхом, наскільки б вони не відповідали людським смакам, уявленням і фантазіям. Ви це розумієте? (Так.) Що ви відчуваєте після того, як почули зміст сьогоднішнього спілкування? Чи стосується він істини? (Так.) Чи розуміли ви цей аспект істини раніше? (Не дуже чітко.) А зараз ви розумієте його чітко? (Чіткіше, ніж раніше.) Підсумовуючи, можна сказати, що розуміння цих істин пізніше принесе людям користь. Воно буде благотворним для їхнього подальшого прагнення до істини, для втілення в життя людськоості, для цілі й напрямку того, до чого вони прагнуть у житті.
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Що значить прагнути до істини (5)

Про що ми спілкувалися на минулому зібранні? (Спочатку Бог поспілкувався з нами про історії Сяосяо та Сяоцзі. Потім Ти поспілкувався про те, що відображає поведінка, яку людина вважає доброю, і поговорив про деякі Божі вимоги до людини, особливо наголосивши на принципах істини, які ми мусимо розуміти у зв’язку із синівською шанобливістю.) Минулого разу ми спілкувалися на тему, яка пов’язана з пошуком істини та найбільше підходить для людських уявлень. При цьому вона була негативною, а саме темою поведінки, яка, за людськими уявленнями, вважається правильною й доброю. Ми навели кілька прикладів на цю тему, а потім іще кілька прикладів вимог, які Бог висунув для регулювання поведінки людини. Це більш-менш і є ті конкретні моменти, про які ми спілкувалися. У тому спілкуванні було небагато великих розділів, але ми обговорили чимало деталей щодо людських знань, практики та розуміння істини. Сьогодні ми коротко пригадаємо ці речі. Що людина загалом вважає доброю поведінкою? Хіба нам не варто зробити висновок або дати широке визначення цього поняття? Чи прийшли ви до якогось висновку? Чи спілкувалися ви про це на зібраннях? (Так. Після того, як Бог кілька разів із нами поспілкувався, ми зуміли побачити, що добра поведінка, яку людина сприймає як правильну, – це просто різновид поведінки. Вона не відображає істину: для людей це лише спосіб маскуватися.) Виходячи з деяких узагальнених тверджень людства щодо зовнішньої поведінки, у чому, власне, полягає її сутність? Чи є зв’язок між сутністю людини й доброю зовнішньою людською поведінкою? Завдяки такій добрій зовнішній поведінці люди виглядають дуже порядними й гідними; тих, хто так поводиться, інші поважають, хвалять і високо цінують, і такі люди справляють гарне враження. Чи відповідає це гарне враження сутності розбещеного характеру людини? (Ні, не відповідає.) Тоді, із цієї точки зору, яка природа доброї поведінки людини? Хіба це не просто поверхневі підходи й упаковка? (Так і є.) Чи є такі поверхневі підходи й упаковка належними проявами нормальної людської сутності? (Ні.) Ось чому поведінка, яку люди в рамках своїх уявлень вважають правильною й доброю, насправді є лише поверхневим підходом та упаковкою людства. Така її природа. Ця поведінка – не втілення нормальної людської сутності в життя, не вилив нормальної людської сутності; це просто зовнішні підходи. Вони прикривають розбещені характери, сатанинську природу та сутність людини й обманюють очі інших. Люди практикують таку добру поведінку, щоб завоювати прихильність, пошану й повагу інших, – така поведінка не може допомогти людям чесно ставитись одне до одного чи щиро взаємодіяти одне з одним, не кажучи вже про те, щоб утілювати в життя людську подобу. Ця добра поведінка – не підходи, що породжуються сердечною чесністю, і не природні виливи нормальної людської сутності. Вона ніяк не відображає людську сутність; вона лише личина й маска, які вдягає людина: вона прикраса розбещеного людства. Вона прикриває лиху сутність людства. Саме в цьому полягає суть доброї поведінки людини та правда, яка за нею стоїть. Отже, у чому ж сутність поведінки, яку Бог вимагає від людини? Під час двох минулих бесід ми згадували деякі підходи щодо поведінки людей, яких Бог вимагає та які Він зобов’язує людей утілювати в життя. Що включали ці підходи? (Людям не можна палити та вживати алкоголь, бити й ображати інших. Люди мусять шанувати своїх батьків і бути порядними, як личить святим. Їм не можна поклонятися ідолам, чинити перелюб, красти, привласнювати чуже майно, давати неправдиві свідчення тощо.) У чому сутність цих вимог? Інакше кажучи, на якій підставі Бог висуває ці вимоги? На якій фундаментальній умові вони ґрунтуються? Хіба ці вимоги висунуто не в контексті й не на підставі того, що людство розбещене сатаною, а людина має гріховну природу? Хіба ці вимоги не в межах нормальної людської сутності? Хіба вони недосяжні для тих, хто має нормальну людську сутність? (Досяжні.) Ці вимоги висуваються цілком на основі фундаментальної умови, що людина з нормальною людською сутністю може їх виконати. Отже, із цієї точки зору, яка сутність поведінки, що її Бог вимагає від людини? Чи можемо ми сказати, що це істинна подоба, яку втілює в життя нормальна людська сутність, а також той мінімум, який мусить мати нормальна людська сутність? Ті приклади, які ми наводили: що люди мусять бути порядними, як личить святим, стримувати себе, не бути розпусними, не бити й не ображати інших, не палити, не вживати алкоголю, не перелюбствувати, не красти, не поклонятися ідолам, шанувати батьків, а в період Благодаті людям також було сказано бути терплячими, терпимими тощо, – чи ці висунуті Богом вимоги обмежуються лише якимось підходом? Ні. Бог виклав критерії того, як люди мусять утілювати в життя нормальну людську сутність. Що Я маю на увазі під «критеріями»? Я маю на увазі стандарти Божих вимог. Будучи людиною, що ти мусиш утілювати в життя, щоб мати нормальну людську сутність? Ти мусиш виконувати вимоги, які висунув Бог. Ми перерахували тільки частину вимог, які Бог поставив до людини. Такі вимоги, як не бити й не ображати інших, не палити, не вживати алкоголю, не перелюбствувати, не красти тощо, – це все речі, яких можуть досягти ті, хто має нормальну людську сутність. Хоча ці речі поступаються істині й не дотягують до неї, це одні з базових стандартів оцінки того, має хтось людську сутність чи ні.

У чому була сутність поведінки, яку Бог вимагає від людини та яку ми зараз коротко описали? У тому, щоб утілювати в життя нормальну людську сутність. Якщо людина може втілювати в життя те, що вимагає Бог, і поводитися так, як Він вимагає, то в очах Бога вона має нормальну людську сутність. Що значить мати нормальну людську сутність? Це значить, що з точки зору своєї поведінки, підходів і того, що людина втілює в життя, вона вже відповідає поведінковим критеріям, яких вимагає Бог, і стандарту нормальної людської сутності, бо ця людина виплескує та втілює в життя нормальну людську сутність так, як цього вимагає Бог. Чи можна про це так сказати? (Так.) Неважливо, вірить людина в Бога чи ні, має вона справжню віру чи ні: якщо вона обкрадає, обманює чи використовує інших людей; якщо вона часто вживає брудні слова; якщо вона без жодних докорів сумління б’є та кривдить інших людей, коли на кону її власна репутація, статус, імідж або інші інтереси; або якщо вона заходить настільки далеко, що коїть гріх перелюбу, – якщо в тому, як людина втілює в життя людську сутність, досі є такі проблеми, особливо коли людина вже ввірувала в Бога, – то чи нормальна її людська сутність? (Ні.) Кого б ти не оцінював: безбожників чи віруючих, – ці встановлені Богом стандарти поведінки є лише найнижчими, мінімальними стандартами оцінки людської сутності. Є люди, які, ставши віруючими, відрікаються від себе та трохи присвячують себе Богові, здатні платити невелику ціну, але так і не досягають установлених Богом стандартів поведінки. Зрозуміло, що такі люди не втілюють у життя ні нормальну людську сутність, ні навіть найбазовішу людську подобу. Що це значить, коли людина не втілює в життя нормальну людську сутність? Це значить, що вона не володіє нормальною людською сутністю. Оскільки така людина не може відповідати навіть тим стандартам вимог, які Бог ставить до людської поведінки з точки зору втілення людської сутності в життя, її людська сутність дуже погана, і цю людину можна оцінити лише погано. Мінімальний стандарт оцінки людської сутності такий: погляньте, чи відповідає поведінка людини стандартам вимог, які Бог установив до людської поведінки. Подивіться, чи, ввірувавши в Бога, людина почала стримувати себе та говорити й чинити порядно, як личить святим; чи не використовує вона у своїх інтересах інших людей, з якими взаємодіє; чи ставиться ця людина до членів своєї сім’ї та братів і сестер у церкві з любов’ю, терпимістю й терпінням; чи виконує вона свої обов’язки перед батьками якнайкраще; чи не продовжує поклонятися ідолам, коли ніхто не бачить, тощо. За всім цим ми можемо оцінити людську сутність людини. Не зважайте на те, чи вона любить і шукає істину: спершу оцініть, чи є в неї нормальна людська сутність, тобто чи відповідають слова й поведінка людини поведінковим стандартам, установленим Богом. Якщо ні, то людську сутність можна оцінити за ступенем того, що людина втілює в життя, а саме: середньо, погано, дуже погано або жахливо, саме в такому порядку. Це точний порядок. Якщо віруюча людина краде речі інших і товари в супермаркетах і громадських місцях, якщо вона злодійкувата, то яка в неї людська сутність? (Погана.) Деякі люди викрикують образи та навіть б’ють інших, коли їх щось розлютить. Їхні образи – не справедлива оцінка сутності іншої людини, а радше свавільні звинувачення, що рясніють брудними словами. Такі люди ніколи не стримуються: вони скажуть що завгодно, аби тільки виплеснути свою ненависть. Деякі люди, зокрема, говорять своїм безбожним батькам, братам, сестрам, родичам і навіть друзям таке, що ти не хотів би цього почути, щоб ці слова не заплямували твій слух. Яка людська сутність у таких людей? (Погана.) Ще можна сказати, що в них немає ніякої людської сутності. Є й інші люди, які дивляться тільки на гроші. Коли такі бачать грошовиту людину, яка добре їсть, гарно вдягається та заможно живе, то завжди хочуть скористатися нею у своїх інтересах. Вони завжди манівцями випрошують щось у заможних людей, або їдять їхню їжу та користуються їхніми речами, або позичають у них речі й не повертають. Хоча такі люди не скористались іншими у своїх інтересах якось серйозно, а їхні дії не дорівнюють розкраданню чи хабарництву, така злодійкувата поведінка воістину низька й підла, і такі люди викликають в інших презирство. Ще серйозніше – це коли хтось зациклений на красі протилежної статі. Він часто задивляється на протилежну стать і навіть перелюбствує, коячи гріх між статями. Деякі з таких людей неодружені, інші мають сім’ї, а деякі навіть дуже поважного віку, але все одно коять перелюб. Ще серйозніше те, що деякі люди намагаються спокусити представників власної статі та вступають із ними у фізичний зв’язок. Це справді огидно. Ще неймовірніше те, що деякі люди вже роками вірять у Бога, але не вірять у те, що істина вища за все інше, чи в те, що Божі слова вершать усе. Ці люди часто потай ходять до ворожок, щоб дізнатися свою долю, палять пахощі, поклоняючись Будді або іншим ідолам, а деякі навіть проклинають інших людей за допомогою ляльок вуду, проводять спіритичні сеанси тощо. Коли люди вдаються до такої злої магії, це ще серйозніша проблема; такі люди невіруючі й нічим не відрізняються від безбожників. Якщо в людини є такі прояви, то незалежно від того, незначні її обставини чи серйозні, ми можемо сказати, що вона втілює в життя людську сутність у ненормальний, зіпсований спосіб, а почасти її поведінка навіть помилкова чи абсурдна – воістину гріховна. Деякі люди, що ввірували в Бога, одягаються дуже провокаційно, слідують світським віянням і надають тому, щоб виглядати сексуально, не менше значення, ніж безбожники. Такі люди зовсім не схожі на святих. Деякі люди, йдучи на зібрання, одягаються з більшим смаком, але, повернувшись додому, переодягаються в модний одяг безбожників. За одягом вони не схожі на віруючих; між ними й безбожниками немає жодної різниці. Вони хихочуть і обертають серйозні питання на жарти; вони не стримуються та вкрай поблажливі до себе. Чи такі люди втілюють у життя нормальну людську сутність? (Ні.) Вони женуться за світськими віяннями, прагнуть бути сексуальними, приваблювати інших і привертати до себе увагу, щоб усі на них дивилися. Вони цілими днями виряджаються та наносять кричущий макіяж, намагаючись привернути увагу протилежної статі. Те, що ці люди втілюють у життя, відносно погане. Вони навіть не можуть стримувати себе в тому, як вони вдягаються, говорять і поводяться, вони не мають порядності, яка личить святим, і тому, коли ми оцінюємо їх за поведінковими критеріями, яких вимагає Бог, стає очевидно, що людська сутність, яку вони втілюють у життя, дуже погана. На цих конкретних прикладах ми бачимо, що Божі вимоги до поведінки людей і до того, що вони втілюють у життя, повністю відповідають вимогам нормальної людської сутності – тож, природно, ті, хто має нормальну людську сутність, здатні їх виконати. Що значить це твердження? Ось що: якщо ти втілюєш у життя саме це, то маєш лише людську подобу, нагадуєш нормальну людину та маєш мінімальний рівень нормальної людської сутності. Дивлячись на конкретні деталі Божих вимог, ми бачимо, що втілювати людську сутність у життя саме так – це не фальш, не прикидання, не обман інших. Це радше спосіб, у який має проявлятися нормальна людська сутність, і реальність, якою вона має володіти. Тільки той, хто втілює в життя ці виливи нормальної людської сутності, має людську подобу без найменшого обману. Люди можуть здобути повагу інших і жити з гідністю, тільки втілюючи в життя нормальну людську сутність у такий спосіб. А нормальні людські виливи приносять славу Богові тільки тоді, коли люди саме так утілюють у життя нормальну людську сутність і мають порядність, яка личить святим. Адже тоді все, що ти втілюєш у життя, буде позитивним: не прикиданням, а реальністю позитивного. Ти втілюватимеш людську подобу в життя відповідно до Божих вимог.

І сутність доброї поведінки людини, і сутність поведінки, яку вимагає Бог, було пояснено чітко та зрозуміло. Тому те, як люди мають практикувати та як утілювати в життя нормальну людську сутність, теж має бути зрозуміло, чи не так? Людям не слід перегинати палицю та сперечатися про дрібні питання щодо того, як утілювати в життя нормальну людську сутність. Чи пов’язане втілення нормальної людської сутності в життя з незначними речами в людському житті, які не мають із нею нічого спільного? Деякі сміховинні люди не можуть ясно це зрозуміти. Вони кажуть: «Раз Боже спілкування таке детальне, то й ми теж маємо бути прискіпливими до кожного дрібного аспекту нашого життя. Наприклад, яка солодка картопля поживніша – смажена чи зварена на парі?». Чи стосується це втілення нормальної людської сутності в життя? Аж ніяк. Те, що люди мають їсти та як саме, – це здоровий глузд, який зараз мають усі люди. Поки в тебе немає проблем із тим, щоб щось з’їсти, можеш їсти як хочеш. Якщо хтось думає, що в таких простих питаннях здорового глузду потрібно шукати істину та що потрібно практикувати ці речі так, ніби вони істина, то хіба така людина не сміховинна й не абсурдна? Деякі люди зараз дуже прискіпливо ставляться до таких речей, що не мають нічого спільного з істиною. Ці люди думають, що шукають істину, і досліджують та ретельно вивчають дріб’язкові питання так, ніби вони істина. Дехто навіть сперечається про таке аж до посиніння. Що це за проблема? Хіба це не випадок гострого браку духовного розуміння? Той факт, що деякі люди шукають, наче істину, відповідь на питання про те, як їсти солодку картоплю, воістину сміховинний і дратівний. Такі люди безнадійні, бо вони не розуміють Божих слів і не знають, що значить шукати істину. Вони не можуть ні розібратись у найпростіших питаннях здорового глузду в житті, ні розв’язати ці проблеми – то який же сенс їм жити всі ці роки? Як ці люди можуть піднімати на зібраннях такі несуттєві питання, обговорювати їх і спілкуватися про них так, ніби це теми для пошуку істини? Тут причина переважно полягає в тому, що в цих людей викривлена тяма, і їм бракує духовного розуміння. У якому контексті вони прискіпливі? Чому в них виникли ці думки та ідеї? Як вони могли обговорювати те, як їсти солодку картоплю, і спілкуватися про це на зібраннях? Може, це сталося тому, що питання, про які Я спілкувався, занадто конкретні, і через це серед людей, які люблять пересмикувати та чіплятися до дрібниць, виникли певні непорозуміння? Коли виникають такі проблеми й ситуації, Я відчуваю, що розмовляти з такими людьми – це трохи подібне до того, щоб ставитися до мавп як до людей. Мавпи – це істоти, які живуть у горах і джунглях. Хоча вони схожі на людей, їхня поведінка та звички багато в чому подібні до людських, і був час, коли люди вважали мавп своїми предками, але мавпи все одно залишаються мавпами, хай там що. Вони мають жити в лісах і горах. Якби їх поселили в будинок, щоб вони жили з людьми, хіба це не було б помилкою? Чи слід нам ставитися до мавп так, як до людей? (Ні, не слід.) Отже, ви мавпи чи люди? Якщо ви люди, то Мені доречно й варто казати вам усе це, скільки б Мені не доводилося говорити та працювати. Якщо ж ви мавпи, то чи доречно Мені ставитися до вас, як до людей, і марнувати слова, обговорюючи з вами істину й Божу волю? Чи варто це робити? (Ні, не варто.) То ви люди чи мавпи? (Ми люди.) Сподіваюся, що так. Як ви ставитеся до того, що люди на зібраннях спілкуються про те, як їсти солодку картоплю? Чи були б ви теж прискіпливими в таких питаннях? Наприклад, дехто питає: «Мені вдягати синій одяг чи білий? Якщо білий, то який саме білий? Який відтінок білого символізує святість і личить святому? А якщо мені належить носити синє, то якого відтінку? Який відтінок синього найбільше відповідає Божим вимогам і критеріям щодо людини та може принести Богові найбільшу славу?». Чи ви колись бували прискіпливими в таких питаннях? Чи замислювався хтось над тим, яка зачіска, манера говорити чи тон голосу личать святому? Чи ви колись прискіпувалися до таких речей? Деякі люди прискіпувалися та витрачали на них багато сил. Дехто раніше любив освітлювати волосся чи фарбувати його в рудий або інші дивні кольори, але, ввірувавши в Бога, побачив, що інші брати й сестри в церкві не фарбують волосся, та й собі перестав. Лише за кілька років такі люди вповні зрозуміли, що колір волосся та зачіска не мають вирішального значення. Важливо те, чи втілюєш ти в життя нормальну людську сутність і чи любиш ти істину. Люди, які були прискіпливими в питаннях такого роду, що не мають нічого спільного з утіленням нормальної людської сутності в життя, поступово приходять до розуміння того, що немає сенсу витрачати на таке сили, бо ці питання ніяк не стосуються істини. Це просто певні проблеми в межах нормальної людської сутності, і вони далекі від істини. Якщо людська сутність, яку ви втілюєте в життя, відповідає Божим вимогам і стандартам, цього достатньо. Хіба у вас усіх раніше не бувало такого, що ви дещо губились і бентежилися з приводу цих питань? (Бувало.) Ви теж бували розгублені з приводу якихось маленьких, незначних життєвих питань – хоча, може, це були й не такі крайнощі, як дебати під час зібрань про те, як їсти солодку картоплю. Це факти. Отже, чи не слід зробити остаточний висновок із приводу цих питань? Чи зрозуміло вам, якими принципами має керуватися людина, втілюючи в життя нормальну людську сутність згідно з Божими вимогами та стандартами? Чи знаєте ви, як вам шукати істину, коли ви вкотре зіткнетеся з певними обставинами? Дехто каже: «Хоча я не впадаю в крайнощі на кшталт запитань про те, як їсти солодку картоплю, але якби в моєму повсякденному житті виникли певні питання, я все одно якийсь час почувався б розгубленим». Отже, наведіть Мені приклад: яке питання змусило б вас певний час почуватися розгубленими? Чи сказали б ви, що нанесення жінками макіяжу – це щось погане? Чи відповідає це Божим вимогам до втілення нормальної людської сутності в життя? (Це не щось погане.) Що тут означає «це не щось погане»? (Якщо макіяж жінки годиться для святої та не надто кричущий, то це нормально.) Якщо макіяж не кричущий, то він доречний. Дехто питає: «Якщо доречно носити не надто кричущий макіяж, чи означає це, що Ти хочеш, щоб ми носили макіяж?». Хіба Я таке казав? (Ні, не казав.) Носити макіяж – це не проблема, це не суперечить утіленню нормальної людської сутності в життя. Визначальний принцип тут такий: поки макіяж не надто кричущий, це нормально. Це і є стандарт. Отже, у яких межах має бути макіяж жінок, щоб він не суперечив утіленню нормальної людської сутності в життя? Де проходить ця лінія? Що значить «кричущий макіяж»? Який макіяж вважається кричущим? Якщо межу буде проведено чітко, люди знатимуть, що робити. Хіба це не деталь? Наведіть Мені приклад, який пояснює, що значить кричущий макіяж. (Це коли обличчя дуже вибілене, губи дуже червоні, а очі підведені дуже чорно, так що обличчя виглядає вкрай неприродно, а дивитися на нього дуже некомфортно.) Від вигляду такого обличчя хтось підстрибує, наче побачивши привида, а інші під таким макіяжем не можуть роздивитися, як риси людини виглядають від природи. Люди з деяких країн та етнічних груп, а також представниці певних професій наносять особливо кричущий макіяж. Як-от макіяж, який носять люди в барах і нічних клубах: хіба це не один із прикладів такого? Усі ці люди носять кричущий макіяж, і це не повчально: сенс їхнього макіяжу полягає в тому, щоб спокушати інших. Такий макіяж і є кричущим. Який же тоді макіяж не суперечить утіленню нормальної людської сутності в життя? Легкий макіяж на кшталт того, який жінки носять на роботі: він виглядає дуже гідно й елегантно. Поки ваш макіяж не виходить за цю межу, усе гаразд. У Китаї серед людей старших поколінь не модно носити макіяж. Якщо звичайна літня людина без особливого статусу чи становища в суспільстві завжди нарядно вдягається й фарбується, виходячи з дому, то люди скажуть, що для свого віку вона поводиться неповажно. Однак на Заході все інакше. Якщо ти підеш на зустріч або на роботу, не зробивши легкий макіяж і не причепурившись хоч трохи, то люди скажуть, що ти не поважаєш свою роботу, що ти непрофесіонал і ставишся до інших людей без поваги. Це така культура. Природно, що в такій ситуації макіяж має бути обмежений рівнем, на якому ти виглядаєш гідно та порядно, а інші сприймають тебе як поважну людину. Якщо підсумувати це одним реченням: коли ти носиш макіяж, то маєш виглядати в ньому поважно, а не розпалювати хіть у людських серцях. Такий макіяж доречний. Ось його принцип – простіше нікуди. Деякі люди питають: «А можна мені не фарбуватися, коли я виходжу з дому? Я не звикла носити макіяж». Тобі слід пошукати в Божих словах. Чи казав Бог, що не користуватися косметикою – це щось погане? Бог цього не казав. Божий дім ніколи не вимагав, щоб люди носили макіяж. Якщо ти любиш фарбуватися, Я дав тобі цей критерій і ліміт та сказав, що ти маєш робити, щоб твій макіяж був доречним. Якщо ти не любиш фарбуватися, то в Божому домі цього не вимагають. Однак ти мусиш пам’ятати одне: хоча ти не зобов’язана фарбуватися, не можна виходити з дому неохайною й недоглянутою, як жебрачка. Наприклад, якщо ти, йдучи нести Євангеліє, перед виходом із дому не приведеш себе в належний вигляд, не вмиєшся, недбало одягнешся та скажеш: «Та нічого страшного. Поки ми розуміємо істину, наш одяг не має значення!» – хіба це конструктивно? Будучи людиною, яка вірить у Бога, ти також мусиш мати принципи щодо свого одягу та зовнішнього вигляду. Мінімальний стандарт цих принципів такий: ти мусиш утілювати в життя нормальну людську сутність і не робити нічого, що принижує Бога чи твою власну натуру та гідність. Як мінімум роби так, щоб інші тебе поважали. Навіть якщо тобі далеко до шанобливості, ти мусиш принаймні вміти стримувати себе, бути гідною, доброчесною й мати порядність, яка личить святим. Якщо ти зможеш справити на людей таке враження, цього вже достатньо. Це найбазовіша вимога для того, щоб утілювати нормальну людську сутність у життя.

Для тих, хто вірить у Бога, ці запитання про зовнішню поведінку людей і втілення нормальної людської сутності в життя не мають бути ні тягарем, ні труднощами, бо це найбазовіші речі, якими як мінімум має володіти нормальна людина. Ці питання має бути легко зрозуміти; вони не абстрактні. Тому із цих питань щодо зовнішньої поведінки людей і втілення нормальної людської сутності в життя не слід робити важливі теми, які часто обговорюються в церковному житті. Говорити про них час від часу – це нормально, але якщо ви ставитеся до них як до тем для пошуку істини й часто їх піднімаєте, серйозно та вдумливо їх обговорюючи, то ви дещо нехтуєте своїми справжніми обов’язками. Які люди зазвичай нехтують своїми справжніми обов’язками? Коли хтось порушує питання на кшталт того, як їсти солодку картоплю, ставиться до них як до тем для пошуку істини, досліджує їх і спілкується про них на зібранні, а то й на кількох зібраннях поспіль, а керівники церкви нічого не роблять, щоб це зупинити, то хіба все це не прояви викривлених людей, яким бракує духовного розуміння? (Так і є.) Які питання слід найбільше обговорювати на зібраннях? Ті, що стосуються істини й розбещених характерів людей. Істина та Божі слова – незмінні теми церковного життя; питання, що стосуються найпростішої, найзвичайнішої теми зовнішньої поведінки нормальної людської сутності, не мають бути головним предметом спілкування в церковному житті й на зібраннях. Якщо брати й сестри радитимуться, нагадуватимуть одне одному та спілкуватимуться про таке поза зібраннями, цього буде достатньо для розв’язання таких проблем. Необов’язково витрачати величезну кількість часу на спілкування про ці питання та їх обговорення. Це завадило б нормальним зібранням людей, їді й питтю Божих слів і вплинуло б на входження людей у життя. Церковне життя – це життя в їді та питті Божих слів. У ньому потрібно робити наголос на спілкуванні про істину та розв’язанні практичних проблем: тоді життєвий поступ людини не затримуватиметься. Якщо в тебе є відчуття нормальної людської сутності, тобі має бути зрозуміло, як практикувати ці питання відповідно до принципів. Якщо ж ти постійно чіпляєшся до дрібниць і речей, які не мають нічого спільного з принципами істини, якщо ти постійно прискіпуєшся до деталей, але вважаєш себе за знаючого та вченого, то чи не варто розібрати це питання? Наприклад, деякі люди надають великого значення тому, як вони одягаються, і постійно питають, чи можна віруючим носити незвичайний одяг; деякі люди, що прийшли до віри в Бога не так давно, постійно питають, чи слід віруючим уживати алкоголь; деякі люблять займатися бізнесом і постійно питають, чи слід віруючим заробляти багато грошей; а деякі постійно питають, коли настане Божий день. Такі люди не бажають шукати істину в цих питаннях, щоб знайти правильні відповіді. Хоча про ці теми й не сказано точних слів, Бог дуже чітко пояснив принципи підходу до цих питань. Якщо людина не докладе зусиль до читання Божих слів, то не знайде відповідей. Власне, кожна людина знає, для чого вірити в Бога та що від цього можна здобути. Просто є люди, які не люблять істину, але все одно бажають здобути благословення. У цьому й полягають їхні труднощі. Тому найголовніше – це те, чи може людина прийняти істину. Деякі люди ніколи не надавали значення тому, щоб їсти й пити Божі слова чи спілкуватися про істину. Вони просто зациклюються на неважливих питаннях, і на зібраннях їм постійно кортить поспілкуватися про ці питання й отримати на них остаточні відповіді, а керівники та працівники не можуть їх стримати. Що це за проблема? Хіба ці люди не нехтують своїми справжніми обов’язками? Якщо ти не практикуєш істину й постійно хочеш іти хибним шляхом, чому ж ти не поміркуєш про себе, не пізнаєш і не проаналізуєш себе? Ти постійно догоджаєш людям, ти не відповідальний у виконанні своїх обов’язків, упертий, свавільний і нерозважливий, ти сам собі закон. Як ти можеш не бути сумлінним у цьому питанні? Як можна не дослідити й не розібрати його, щоб з’ясувати, що, власне, відбувається? Чому, коли з тобою щось трапляється, ти звинувачуєш і неправильно розумієш Бога? Чому ти завжди виносиш вирок самому собі та буркочеш, що Бог неправедний, а церква несправедлива? Хіба це не проблеми? Хіба вам не варто спілкуватися про ці питання й розбирати їх у церковному житті? Коли Божий дім розділяє церкву та прибирає людей, ти ніколи не підкоряєшся й не буваєш задоволений: ти постійно плекаєш уявлення та поширюєш негатив. Хіба це не проблема? Хіба тобі не слід дослідити це питання й розібрати його? Ти постійно гонишся за статусом, нехтуєш принципами заради власних цілей, контролюєш свій статус. Хіба це не проблема? Хіба не слід поспілкуватися про ці питання та розібрати їх? Зараз церква проводить роботу прибирання, і дехто каже: «Поки люди більш-менш ефективно виконують свої обов’язки, їх не приберуть, тож якщо я просто й надалі більш-менш ефективно виконуватиму свої обов’язки та мене не приберуть, цього буде достатньо». У чому тут проблема? Хіба ці люди не в пасивній опозиції? Якщо людина може виплескувати такий підступний характер, хіба ця проблема не потребує розв’язання? Хіба проблеми, пов’язані з розбещеними характерами, людською сутністю та природою, не набагато серйозніші, ніж те, як їсти солодку картоплю? Хіба ці питання не варті того, щоб їх піднімати, спілкуватися про них, розбирати їх на зібраннях і в церковному житті, щоб Божі обранці могли здобути проникливість? Хіба це не вдалі приклади типової негативної поведінки? Проблеми, пов’язані з розбещеними характерами, безпосередньо стосуються зміни в характері людини та дотичні до її спасіння. Ці питання не дрібні – чому ж ви не спілкуєтеся про них на зібраннях і не розбираєте їх? Якщо на зібраннях ви ніколи не шукаєте істину, щоб вирішувати такі критично важливі питання, а натомість нескінченно спілкуєтеся про дріб’язкове й нудне, витрачаючи ціле зібрання на одне маленьке питання, і не можете розв’язати жодної суттєвої проблеми, та ще й марнуєте час, то хіба ви не нехтуєте своїми справжніми обов’язками? Якщо ви продовжуватимете в тому ж дусі, то всі ви станете безтолковими людьми низького духовного рівня, від яких немає жодної користі, які недобре виконують свої обов’язки та не можуть досягнути істини. На зібраннях ви не спілкуєтеся про те, що треба, і нескінченно спілкуєтеся про те, що не треба. Ви постійно спілкуєтеся на зібраннях про речі, які не мають нічого спільного з істиною, а належать до ваших власних викривлених розумінь і дріб’язкових особистих проблем, і ви змушуєте всіх інших досліджувати ці речі разом із вами, безглуздо марнуючи час. Це не тільки впливає на входження Божих обранців у життя, а й затримує нормальний поступ церковної роботи. Хіба це не заважає роботі церкви й не порушує її? Таку поведінку слід розцінювати як порушення. Це навмисне порушення, і людей, які так чинять, слід обмежувати. Майбутні зібрання необхідно обмежити їдою й питтям Божих слів, спілкуванням про істину, вирішенням питань, пов’язаних із розбещеними характерами, і подоланням труднощів і проблем у виконанні людьми своїх обов’язків. На зібраннях не слід обговорювати жодні дріб’язкові, несуттєві питання, а також проблеми, що стосуються житейського здорового глузду. Брати й сестри можуть розв’язувати ці проблеми, спілкуючись між собою; не потрібно спілкуватися про це на зібраннях.

У церкві завжди є люди з викривленим розумінням Божих слів, які сперечаються про дрібниці. Коли Я спілкуюся про добру людську поведінку, ці люди справді беруться працювати над своєю поведінкою. Вони не знають, чому ми мусимо спілкуватися про ці речі. Скажіть Мені, чому нам потрібно спілкуватися про це питання? Чого ми хочемо досягти, спілкуючись про нього? Спершу поговорімо про те, чому ми мусимо спілкуватися про це питання. У якому контексті піднімалася тема доброї поведінки людини та критеріїв поведінки, дотримання яких вимагає Бог? Вона піднімалася, коли ми спілкувалися на тему «Що значить шукати істину». Це питання безпосередньо стосується того, як людина має шукати істину. Добра поведінка, яку люди демонструють унаслідок практикування істини, стосується істини та пов’язана з нею. Якою б доброю не здавалася людині якась поведінка, проте якщо вона не включає практикування істини, то це щось не пов’язане з істиною. Дехто скаже: «Неправда! Хіба Ти не казав, що добра поведінка не дотягує до істини? Я не розумію». Чи можете ви пояснити це питання? У контексті спілкування на тему «Що значить шукати істину» Я розібрав поведінку, яку люди вважають доброю згідно зі своїми уявленнями, покритикував і засудив її. Водночас Я поінформував людей про те, які критерії Бог висунув щодо поведінки людини, і вказав їм правильний шлях, яким слід утілювати нормальну людську сутність у життя. Так Я дав їм змогу оволодіти критеріями, за якими можна оцінювати втілення нормальної людської сутності в життя. На цьому фундаменті Я зрештою досяг такого результату: Я повідомив людей про те, що поведінка, яку вони вважають доброю згідно зі своїми уявленнями, не є критерієм істини, не включає істину та не пов’язана з істиною. Завдяки цьому люди перестали помилково вважати, що дотримання такої доброї поведінки – це пошук істини. Водночас Я поінформував людей, що вони дотримувалися стандартів утілення нормальної людської сутності в життя лише тоді, коли відповідали критеріям поведінки, яких вимагає Бог. А раз Я сказав людям, що всі аспекти доброї поведінки, які пропагує людина, – це личини й фальш, прикидання та показуха, що всі вони неправильні та зіпсовані сатанинськими інтригами, то виходить, що тепер, коли людей цього позбавили та відібрали це в них, люди вже не знають, як практикувати? Вони думають: «А чим же мені тоді жити? Які насправді критерії поведінки, яку вимагає Бог?». Це вимоги, критерії та конкретні твердження Бога щодо поведінки людини – простіше нікуди. Доки люди втілюватимуть у життя реалії, яких вимагає Бог, вони відповідатимуть стандартам утілення нормальної людської сутності в життя. Вони не сперечатимуться про дрібниці, не будуть розгублені чи збентежені щодо цього. Коли людина відповідає стандартам, які має втілювати в життя нормальна людська сутність, хіба вона не розв’язала практичну проблему на дорозі до пошуку істини? Хіба вона не усунула перепону й не подолала перешкоду для втілення нормальної людської сутності в життя? Принаймні на сьогоднішній день зовнішні підходи, які хвалить людство, як-от освіченість і розсудливість, доброзичливість і привітність, – це більше не цілі людського пошуку. Або, точніше кажучи, це більше не ціль, яку шукачі істини прагнуть утілювати в життя зовні, і не стандарт, який нормальна людська сутність мусить утілювати в життя. На зміну цій старій цілі прийшла потреба бути стриманим, мати порядність, яка личить святим, тощо. Ці Божі вимоги – критерії, за якими людина має втілювати нормальну людську сутність у життя, і подоба, яку мусить утілювати в життя нормальна людина. Хіба так не підтвердилася найбазовіша умова, ціль і напрямок пошуку істини? Підтвердилося найфундаментальніше, найбазовіше – а саме те, що ціль утілення нормальної людської сутності в життя полягає не в тому, щоб люди були освіченими й розсудливими, лагідними та витонченими, доброзичливими, ввічливими, поважали старих, піклувалися про молодих тощо. Натомість ціль – це втілювати нормальну людську сутність у життя, як того вимагає Бог. У цьому немає жодних личин і сатанинських інтриг; натомість це і є справжнє втілення нормальної людської сутності в життя, її справжні виливи та поведінка. Хіба не так? (Так.) Із цієї точки зору, коли ми спілкуємося про добру поведінку людини, яка підпадає під тему того, що люди у своїх уявленнях вважають правильним і добрим, і коли ми спілкуємося про критерії поведінки, дотримання яких вимагає Бог, чи пов’язані ці речі з пошуком істини? (Так.) Так, вони пов’язані. Певною мірою це підтверджує базовий напрямок і ціль пошуку людиною істини. Це означає, що твоя ціль утілення нормальної людської сутності в життя як мінімум буде правильною, перш ніж ти почнеш шукати істину. Ця ціль – не вигаданий людиною підхід, не упаковка й не личина. Це радше нормальне втілення людської сутності в життя, якого вимагає Бог. Хоча ця тема все одно дещо віддалена від реального пошуку істини, вона життєво важлива для загального напрямку пошуку істини. Це найпростіший, найбазовіший критерій поведінки, який має розуміти людина. Як би далеко ця тема спілкування не була від пошуку істини та критеріїв істини, проте раз вона стосується Божих вимог і поведінкових критеріїв, які Бог дав людству, то природно, що певною мірою вона стосується й критеріїв істини. Тому люди мусять розуміти такі питання. Ці Божі вимоги до поведінки людини – то критерії, яких люди мають дотримуватися, і ними не можна нехтувати. Зрозумівши ці питання, люди принаймні не прагнутимуть бути освіченими й розсудливими, лагідними та витонченими, ввічливими, привітними чи доброзичливими в утіленні нормальної людської сутності в життя й у своїх зовнішніх підходах – так, як західні люди, зокрема, очікують від чоловіків, що ті будуть джентльменами, відчинятимуть жінкам двері, поступатимуться їм у громадських місцях і присуватимуть жінці стілець, коли вона сідає: коли люди здобудуть проникливість щодо такої доброї поведінки, то як мінімум більше не братимуть її за стандарт, коли намагатимуться втілювати нормальну людську сутність у життя чи прагнутимуть до поведінки нормальної людської сутності. Натомість у своїх серцях і думках люди відмовляться від цих речей, більше не піддаватимуться їхньому впливу та не будуть ними зв’язані. Це те, що ви мусите зробити. Якщо знайдеться людина, яка все одно скаже: «Овва, та він не дуже освічений і вихований», – якою буде твоя реакція? Ти глянеш на цю людину й укажеш: «Ти сказав недоречно. Це Божий дім. Що ти маєш на увазі під словами “освічений і розсудливий”? Це не істина, і це не та людська подоба, яку нам належить утілювати в життя». Деякі люди кажуть: «Наша керівниця не поважає старих і не піклується про молодь. Я вже поважного віку, але вона не називає мене “тітонькою”, а кличе просто на ім’я. Так не робиться. Мої онуки старші за неї! Хіба вона тут поводиться зі мною не зверхньо? Вона ще й неприязна та не вміє поводитися з людьми. Судячи з її поведінки, вона не дуже підходить на роль керівниці». Що ви думаєте про цю точку зору? Поважати старих і піклуватися про молодих – це не істина. Оцінювати людей потрібно не за їхньою зовнішньою поведінкою та проявами, а згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Тільки це і є ті принципи, за якими слід оцінювати людей. А як же тоді оцінювати керівників і працівників? Потрібно дивитися на те, чи виконують вони практичну роботу, чи вміють вести Божих обранців до їди й пиття Божих слів, до розуміння істини, чи здатні вони використовувати істину для розв’язання проблем у церкві та виконання певних ключових завдань. Наприклад, як іде євангелізаційна робота? Як проходить церковне життя? Чи добре Божі обранці виконують свої обов’язки? Як просуваються всі різноманітні спеціалізовані завдання? Чи вичищено із церкви невіруючих, лихих людей і антихристів? Це і є ключові завдання церкви. Оцінюючи керівників і працівників, слід переважно дивитися на те, наскільки добре вони виконують ці завдання. Якщо вони ефективні в усіх цих сферах, вони компетентні керівники. Навіть якщо їхня поведінка десь не найкраща, це не велика проблема. Просто дивитися на зовнішню поведінку – це не стандарт оцінки того, чи годиться керівник або працівник для своєї посади. Якщо подивитися на це із людської точки зору, то може здатися, що керівниця трималася грубо, тому що ніколи не називала літню жінку тітонькою чи бабусею. Але якщо оцінювати за Божими словами, то вона задовільна керівниця, і Божі обранці вибрали правильну людину, бо вона може взяти на себе всі аспекти роботи церкви, допомагає кожному з Божих обранців входити в життя, корисна для їхнього входження та добре виконує євангелізаційну роботу. Кожен повинен прийняти керівництво цієї сестри та співпрацювати з її роботою. Якщо хтось не співпрацює із цією керівницею, ускладнює її роботу чи шукає можливості розкритикувати її лише тому, що ця керівниця не показує доброї зовнішньої поведінки: поваги до старих, піклування про молодь тощо, – то це не приносить користі для роботи церкви. Це безпринципні дії щодо керівниці та працівниці, і це прояв порушення та переривання роботи церкви. Люди, які так роблять, не мають рації; вони коять зло. Якщо ви бачите керівника чи працівника, який не поважає старших, і через це вирішуєте, що він не така вже й хороша людина, не приймаєте його керівництва та навіть засуджуєте його, то яку помилку ви робите? Це лихий результат оцінювання людей за людськими стандартами, згідно з поглядами традиційної культури. Якщо кожен зможе оцінювати людей і обирати керівників та працівників згідно з Божими словами й істиною, то це буде точно та відповідатиме Божій волі. Люди зможуть і справедливо ставитися до інших, і підтримувати нормальний поступ роботи церкви. І Бог буде задоволений, і людина буде задоволена. Хіба не так?

Відколи Я розібрав так звану «добру поведінку» людини та поспілкувався про стандарти вимог, які Бог висуває до людської поведінки, змінились і точка зору, з якої люди дивляться на інших, і стандарти, за якими вони їх оцінюють; оскільки поле зору, у якому люди бачать інших, різне, то й результати оцінок людей теж різні. Якщо люди засновують свої оцінки на Божих словах, то результат, безумовно, буде правильним, справедливим, об’єктивним і відповідатиме інтересам кожного. Якщо ж точкою зору, методом і основою для оцінок є те, що людина вважає правильним і добрим, то яким буде результат? Хтось може кінець кінцем помилково звинуватити чи засудити хороших людей, а хтось натрапить на лицемірів, обманеться й не зможе справедливо оцінити людину та поставитися до неї. Оскільки людська основа помилкова, то й кінцевий результат неодмінно буде неправильним, несправедливим і не відповідатиме Божій волі. Отже, чи потрібно розбирати сутність людських уявлень про добру поведінку та спілкуватися про них? Це якось стосується пошуку істини? Ці дві речі дуже тісно пов’язані! Хоча ця тема торкається лише людей, які втілюють нормальну людську сутність у життя, і зовнішніх підходів та виливів людини, але коли люди матимуть правильні критерії, яких вимагає Бог щодо втілення нормальної людської сутності в життя, то вони матимуть і правильні, стандартизовані підстави та критерії для того, як оцінювати інших, дивитися на людей і речі, поводитись і діяти. Отже, хіба в цьому аспекті напрямок, шлях і ціль їхнього пошуку істини не стануть точнішими? (Стануть.) Вони стануть точнішими та стандартизованішими. Хоча ці теми дещо прості, але вони найпрактичніше, найреальніше та найближче пов’язані з людськими поглядами на людей і речі, поведінкою та діями – вони нітрохи не пусті.

Я вже багато говорив на тему того, що люди вважають правильним і добрим згідно зі своїми уявленнями: Я повторювався знов і знов, щоб ви зрозуміли, що хоча ці теми певною мірою віддалені від істини й не сягають так високо, як істина, проте вони пов’язані з людськими поглядами на людей і речі, а також із людською поведінкою й діями. Тому не розглядайте ці теми як неістини або як різновид знання чи теорії. Вони не пусті. Те, що люди вважають правильним і добрим у своїх уявленнях, постійно таїться в глибині їхніх сердець, контролює їхні думки, точку зору та ракурс їхнього погляду на людей і речі, їхньої поведінки та дій. Тому ці речі потрібно чітко пояснити, аби люди змогли їх зрозуміти, здобути щодо них проникливість і так зуміли відкинути людські уявлення про добру поведінку й подібні речі, щоб ніколи більше не ставитися до них як до позитивних і не вважати їх поведінковими критеріями для своїх поглядів на людей і речі, а також для своєї поведінки та дій. Такі речі – аж ніяк не Божі слова, не кажучи вже про істину. Що вам потрібно робити, то це постійно виправляти точку зору та позицію, з якої ви дивитеся на людей і речі, поводитесь і дієте, а також постійно перевіряти, чи відповідає істині кожне уявлення й точка зору, що зринають у вашій свідомості. Ви мусите негайно змінювати свої оманливі уявлення й точки зору, а потім дотримуватися правильної позиції та дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, використовуючи поведінкові критерії, яких вимагає Бог. Це найбазовіша практика пошуку істини. Ще це своєрідний напрямок і ціль пошуку, якими ви повинні володіти, коли прагнете досягти спасіння та втілювати нормальну людську сутність у життя. Оскільки ви щойно дослухали ці слова, ваше розуміння їх може бути не дуже глибоким або конкретним, але не переймайтеся. Ваш досвід Божих слів постійно поглиблюватиметься, ви постійно розбиратимете й розрізнятимете все те, що вважається правильним у рамках уявлень традиційної культури, і врешті-решт зможете відмовитися від різноманітних тверджень традиційної культури. Ви більше ніколи не оцінюватимете поведінку людей згідно з традиційною культурою; натомість ви оцінюватимете людей згідно з Божими словами й істиною. Так ви повністю очиститеся від уявлень традиційної культури та відмовитеся від них. Якщо ти не розумієш істини, а розумієш лише прості доктрини та знаєш, що поведінка, якої вимагає традиційна культура, неправомочна, то можеш подумати: «Я сучасна людина, я стою осторонь від мирської маси. Я не надто традиційний, і мені дуже набридла традиційна культура, я не люблю дотримуватися нудних звичаїв і обрядів». Але, дивлячись на людей і речі, ти все одно абсолютно природно дивитимешся на них і оцінюватимеш їх на основі своїх минулих уявлень. Тоді ти збагнеш, що всі твої твердження про те, що ти людина сучасна, не старомодна, не надто традиційна та здатна прийняти істину, насправді були неправдивими й хибними, а ти був обманутий власними почуттями. Тільки тоді ти збагнеш, що старі думки, погляди й уявлення давно вкоренилися глибоко у твоєму серці та що вони не зникають, щойно ти змінюєш свої уявлення чи відмовляєшся від певних думок. Коли ти кажеш, що ти людина нового періоду, сучасна людина, то це лише поверхневий ярлик; це лише тому, що ти народився в іншому поколінні та в іншому періоді, але в тобі теж присутнє все те старомодне й вороже до Бога, що притаманне всьому людству, без жодного винятку. Якщо ти людина, у тобі це буде. Коли ти в це не віриш, то здобудь більше досвіду. Настане день, коли ти скажеш на ці Мої слова «амінь». Люди, які сповнені чванства й егоїзму або не розуміються на духовних питаннях, думають собі: «Я маю ступінь магістра й доктора. Я прожив у цьому суспільстві багато років, і я зазнав впливу культури й освіти нового періоду, особливо західної освіти. Як же в мені досі могло б залишатись усе це старомодне? Традиції – це найгірше. Ці безглузді правила мені огидні. Коли моя сім’я збирається разом і говорить про традиційні речі та правила, я взагалі не хочу слухати». Не поспішай це заперечувати. Зрештою настане день, коли ти відкинеш ці свої ідеї. Ти визнаєш, що не може бути звичайнішого представника розбещеного сатаною людського роду, ніж ти. Хоча ти не приймав і не виплескував старомодні уявлення в собі з власного бажання, традиційна культура та предки людського роду вже давно заразили тебе ними та привчили до них. Усі ці речі без винятку існують у твоїй внутрішній розумовій картині, у твоїх думках і уявленнях. Чому так відбувається? Тому що ці аспекти традиційної культури – не прості твердження, вислови чи підходи. Це радше тип мислення та теорії. Їхній наслідок – омана та розбещення людини. Ці вислови й підходи породжуються не розбещеною людською сутністю, а сатаною. Поки ти живеш під владою сатани, тебе неминуче привчать до цих речей, і вони розбестять тебе та введуть в оману. Тепер, почувши Мої слова, ти відчуєш, що всі ці слова – факти й істина. Отримавши їх досвід, ти збагнеш, що хоч тобі й не подобається традиційна культура, нудні звичаї й обряди чи безглузді правила, проте основи твоїх поглядів на людей і речі, твого поводження та дій неминуче походять від людини. Вони належать до ядра традиційної культури, вони – речі в межах традиційної культури. Твої погляди на людей і речі, твоя поведінка та дії не засновані на Божих словах, і ти не маєш істину за критерій. Тоді ти дізнаєшся й чітко побачиш, що якщо люди не здобули істину, не шукають і не розуміють її, то вони несуть у собі сатанинську отруту, частинку сатани, сатанинські інтриги, втілюючи в життя найпримітивнішу нормальну людську сутність. Усе, що така людина втілює в життя, негативне, і Бог гидує ним і відкидає його. Усе це від плоті й не має нічого спільного з позитивними речами, які Бог пропонує та любить, речами, які відповідають Його волі. Між ними немає жодного перетину, немає навіть жодної подібності. Чітко бачити ці проблеми дуже важливо, інакше люди не знатимуть, що значить практикувати істину. Вони вічно чіплятимуться за добру поведінку, яку людина вважає чимось позитивним, тому їхня поведінка та прояви ніколи не отримають Божого схвалення. Якщо людина любить істину, то зможе прийняти й шукати її. Вона дивитиметься на людей і речі, поводитиметься й діятиме згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Так вона зможе вирушити життєвим шляхом, який Бог указав людині. Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій, – цей принцип істини надзвичайно важливий і обов’язковий для людини. Це принцип істини, яким людина повинна володіти, якщо вона шукає спасіння та прагне жити осмисленим життям. Ти повинен це прийняти. У цьому питанні немає місця для вибору та немає винятків ні для кого. Якщо ти не шукаєш істини й не приймаєш цього принципу істини, то неважливо, старий ти чи молодий, обізнаний чи ні, віруючий або не дуже, до якого соціального класу й етнічної групи ти належиш: хай там що, ти не матимеш нічого спільного зі стандартами, відповідності яким вимагає Бог, без жодного винятку. Що ти мусиш робити, то це намагатися дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Це єдина дорога, яку тобі слід шукати. Тобі не можна перебирати, мовляв: «Я прийму щось як істину, якщо це відповідає моїм уявленням, а якщо ні, то відмовлюся це приймати. Я робитиму по-своєму, мені не потрібно шукати істину. Мені не потрібно дивитися на людей, події й об’єкти з точки зору Божих слів: у мене є власні погляди, і вони доволі шляхетні, об’єктивні й позитивні. Вони не надто відрізняються від Божих слів, тому, звісно, вони можуть замінити Божі слова й істину. У цьому плані мені не потрібно ні практикувати Божі слова, ні діяти згідно з ними». Такий погляд і метод пошуку хибні. Якими б добрими чи правильними не були погляди людини, вони все одно хибні. Вони ніяк не можуть замінити істину. Якщо ти не можеш прийняти істину, усе, чого ти шукаєш, буде хибним. Ось чому Я кажу, що в тебе немає вибору в питанні того, щоб дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Ти можеш хіба що слухняно діяти згідно із цією фразою, виконувати й особисто переживати її, поступово здобуваючи знання про неї, усвідомлюючи власний розбещений характер і входячи в реальність цієї фрази. Тільки тоді ціль, якої ти зрештою досягнеш, буде тією ціллю, якої людина мусить досягти пошуком істини. Інакше вся твоя тяжка робота, усе, від чого ти відрікся, і всі ціни, які ти заплатив, здиміють і зійдуть нанівець. Розумієш?

Що значить шукати істину? (Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій.) Саме так. Практикуй ці слова сумлінно, цілковито й усебічно. Зроби цю фразу ціллю свого пошуку й реальністю свого життя – тоді ти станеш людиною, яка шукає істину. Не забруднюйся ніяк, не забруднюйся жодною людською волею, не тримайся ні за яку психологію удачі. Діяти так – це правильно, і якщо ти так робитимеш, то матимеш надію на здобуття істини. Отже, чи потрібно поспілкуватися щодо людських уявлень про добру поведінку та розібрати їх? (Так, потрібно.) Який позитивний провід і допомогу це може вам надати? Чи можуть ці слова стати основою та критерієм того, як ви дивитиметеся на людей і речі, як поводитиметесь і діятимете? (Так.) Якщо так, то як слід молитовно читайте ці два спілкування під час зібрань і молитовних роздумів. Коли ти повністю засвоїш ці слова, то зможеш точно оцінювати людей і речі, а також поводитись і діяти згідно з Божими словами. Так у тебе з’явиться основа та критерій для того, що ти говориш і робиш. Ти точно бачитимеш людей, і точка зору та позиція, з яких ти дивитимешся на речі, теж будуть правильними. Ти більше не дивитимешся на людей і речі на основі своїх емоцій, почуттів, традиційної культури чи сатанинських філософій. Коли в тебе є правильна основа, результати твоїх поглядів на людей і речі будуть відносно точними. Хіба не так? (Так.) Тому до цих слів не можна підходити з позиції «не подобається – не їж». Я проводжу з вами зібрання та спілкуюся на ці теми не для того, щоб просто скоротати час або розважитися, бо Мені нудно. Я це роблю, бо такі проблеми спільні для всіх людей, і на своєму шляху пошуку істини та досягнення спасіння люди мусять усвідомлювати ці проблеми. Але люди досі не розуміють їх ясно: ці питання часто зв’язують і обплутують людей, заважають їм і турбують їх. Звісно, люди не розуміють і шляху до досягнення спасіння. Незалежно від того, яка в них точка зору: пасивна чи активна, позитивна чи негативна, – люди мусять чітко розібратись у цих проблемах і зрозуміти їх. Так ти зможеш шукати істину, коли зіткнешся з подібними проблемами в реальному житті й опинишся перед вибором; точка зору та позиція, з яких ти дивитимешся на проблему, будуть правильними, і ти зможеш дотримуватися принципів. Так твої рішення й вибір матимуть під собою основу та відповідатимуть Божим словам. Сатанинські філософії й омани більше ніколи не зіб’ють тебе з пуття; сатанинські отрути й абсурдні твердження більше ніколи тебе не стурбують. Тоді в питанні погляду на людей і речі – це найбазовіший рівень – ти спроможешся бути об’єктивним і справедливим у тому, як ти бачиш річ або людину; твої почуття й сатанинські філософії не впливатимуть на тебе та не контролюватимуть тебе. Отже, хоча розпізнавання й розрізнення поведінки, яку люди вважають доброю згідно зі своїми уявленнями, – не одне з основних питань у процесі пошуку істини, воно тісно пов’язане з повсякденним життям людей. Інакше кажучи, люди часто стикаються із цими речами в повсякденному житті. Наприклад, скажімо, щось відбувається, і ти хочеш діяти в один спосіб, але інша людина пропонує інакшу точку зору, і тобі неприємно те, як ця людина поводиться зазвичай, – як тобі слід поставитися до її точки зору? Як вирішувати це питання? Просто проігнорувати цю людину було б неправильно. Оскільки ти певним чином дивишся на цю людину, оцінюєш її чи зробив про неї певний висновок, ці речі позначаться на твоєму мисленні й судженні та, ймовірно, вплинуть на твій вердикт із цього питання. Ось чому ти мусиш підійти до інакшого погляду цієї людини спокійно, подивившись на нього проникливо, ясно та згідно з істиною. Якщо те, що сказала ця людина, відповідає принципам істини, тобі слід це прийняти. Якщо ти не можеш ясно зрозуміти це питання, то почуватимешся розгубленим, непідготовленим, знервованим і схвильованим щоразу, коли знову стикатимешся з такою ситуацією чи людиною. Підходячи до ситуації та маючи з нею справу, дехто навіть удається до крайніх заходів, кінцевий результат яких точно ніхто не хоче побачити. Якщо використовувати стандарти погляду на людину, яких вимагає Бог, то кінцевий результат, імовірно, буде добрим і позитивним: між вами двома не буде конфлікту, і ви порозумієтеся. Однак якщо дивитися на людину, використовуючи сатанинську логіку та стандарти людських уявлень про добру поведінку, то цілком імовірно, що ви двоє розсваритесь і посперечаєтеся. У результаті ви не зможете ужитися, і це призведе до численних наслідків: можливо, ви почнете перешкоджати одне одному, принижувати й судити одне одного, а в серйозних випадках навіть поб’єтеся, і кінець кінцем обидві сторони будуть ображені та програють. Такого ніхто не хоче бачити. Тому те, що сатана прищеплює людям, ніколи не допоможе їм дивитися на людину чи річ об’єктивно, справедливо чи розумно. Тоді як коли люди дивляться на річ або людину й оцінюють її згідно з поведінковими критеріями, яких вимагає Бог і про які він сповістив людину, згідно з Божими словами й істиною, то кінцевий результат неодмінно буде об’єктивним, бо він не заплямований ні імпульсивністю, ні людськими емоціями й почуттями. Із цього може вийти тільки добро. У світлі цього що саме потрібно прийняти людям: людські уявлення про добро чи поведінкові критерії, яких вимагає Бог? (Поведінкові критерії, яких вимагає Бог.) Усі ви знаєте відповідь на це запитання й можете правильно на нього відповісти. Гаразд, на цьому закінчимо наше спілкування на цю тему. Що вам потрібно зробити далі, то це продовжити роздумувати та спілкуватися про ці питання, систематизувати їх, виробити кілька принципів і шляхів практики, а далі постійно проходити через них і переживати їх у своєму повсякденному житті та входити в реальність цих слів. Природно, що входження в реальність цих слів є першою реальністю істини, яку люди шукають і в яку входять. Саме так, у процесі переживання, люди поволі приходять до різних ступенів розуміння та знання кожної грані матеріалу цього спілкування й поступово роблять здобутки з різних точок зору. Що більше ти здобуваєш, то глибшим буде твоє досвідне знання та входження в ці слова. Що глибше ти входиш у них і переживаєш їх, то глибшим буде твоє входження та досвідне знання твоїх поглядів на людей і речі, а також твоя поведінка й дії. І навпаки, якщо ти зовсім не входиш у ці слова, а просто дивишся на пряме значення цих слів і розумієш їх буквально, і не більше того, якщо ти живеш, як жив завжди, не шукаєш істини, коли виникають проблеми, не зіставляєш ці проблеми з Божими словами та не розв’язуєш їх відповідно до Божих слів, то ти ніколи не зможеш увійти в реальність Божих слів. Що значать слова «ти ніколи не зможеш увійти в реальність істини»? Вони значать, що ти не той, хто любить істину, і ти ніколи не практикуватимеш істину, бо ніколи не дивитимешся на людей і речі, не поводитимешся й не діятимеш згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Ти кажеш: «Хоча я не беру Божі слова за основу, а істину за критерій, мені все одно живеться добре». Що ти маєш на увазі під «живеться добре»? Що поки ти живий, усе добре? Ціль твого пошуку – не досягнення спасіння, і ти не приймаєш і не розумієш істини, і все ж ти кажеш, що живеш добре. Якщо це так, то якість твого життя дуже незадовільна, а якість людської сутності, яку ти втілюєш у життя, дуже низька. Якщо говорити словами народного прислів’я, ти більше схожий на диявола, ніж на людину, бо ти не їси та не п’єш Божих слів і не розумієш істини, ти досі живеш за сатанинським характером і сатанинськими філософіями – ти не більше ніж нелюдь, одягнений у людську шкіру. Що за якість або цінність у життя такої людини? Воно не приносить жодної користі ні тобі, ні іншим. Якість такого життя дуже низька – воно не має ніякої цінності.

Знаєте, чому Я сьогодні спілкуюся про ці традиційні уявлення й традиційну культуру та розбираю їх? Чи тільки тому, що вони Мені не подобаються? (Ні, не тому.) Тоді яке ж значення має спілкування на ці теми? Яка його кінцева ціль? (Воно допомагає нам дослідити, яка поведінка та прояви, продиктовані традиційною культурою та життям за сатанинськими філософіями, досі в нас зберігаються. Коли ми зрозуміємо істину та здобудемо проникливість, то зможемо втілювати в життя нормальну людську сутність відповідно до вимог і критеріїв, які нам дав Бог, і йти шляхом пошуку істини.) Це правильно, але трохи багатослівно. Яка найпростіша та найпряміша відповідь? У спілкування на ці теми лише одна кінцева ціль: дати людям зрозуміти, що таке істина та практика істини. Щойно люди зрозуміють ці дві речі, вони зможуть відрізняти добру поведінку, яку пропагує традиційна культура. Вони більше не сприйматимуть цю добру поведінку як стандарт для практикування істини та втілення людської подоби в життя. Лише зрозумівши істину, люди зможуть скинути кайдани традиційної культури та відкинути свої хибні уявлення й погляди щодо практикування істини та доброї поведінки, яку належить мати людям. Тільки так люди зможуть правильно практикувати й шукати істину. Якщо люди не знають, що таке істина, і приймають за неї традиційну культуру, то напрямок, цілі та шлях їхнього пошуку будуть геть хибними. Такі люди відійдуть від Божих слів, підуть проти істини та зійдуть з істинного шляху. Отже, вони йдуть власним шляхом і збиваються на манівці. Якщо люди без розуміння істини не здатні її шукати й практикувати, яким буде кінцевий результат? Вони не здобудуть істину. А якщо вони не здобудуть істину, то як би сильно ті люди не вірили, це нічого не дасть. Тому сьогоднішнє спілкування та розбір цих традиційних уявлень і цих тверджень у традиційній культурі – дуже важлива та вельми значуща тема для всіх віруючих. Ви вірите в Бога, але чи дійсно ви розумієте, що таке істина? Чи справді ви знаєте, як шукати істину? Чи впевнені ви у своїх цілях? Чи впевнені ви у своєму шляху? Якщо ти ні в чому не впевнений, як ти можеш шукати істину? Може, ти шукаєш не те, що треба? Може, ти збився зі шляху? Це вкрай імовірно. Отже, хоча слова, про які Я сьогодні спілкуюся, на перший погляд видаються дуже простими, – це слова, які люди відразу розуміють, щойно почувши, і з вашої точки зору вони навіть не варті того, щоб про них згадувати, – ця тема й цей матеріал напряму стосуються істини та пов’язані з Божими вимогами. Це те, чого більшість із вас не усвідомлює. Хоча з точки зору доктрини ви розумієте, що традиційна культура та соціальні науки людства – не істина, що етнічні звичаї та практики, безумовно, не істина, та чи справді ви ясно бачите сутність цих речей? Чи справді ви скинули із себе їх кайдани? Не факт. Божий дім ніколи не вимагав від людей докладати зусиль до вивчення етнічної культури, звичаїв і практик, і Божий дім, безперечно, не змушував людей приймати нічого з традиційної культури. Божий дім ніколи про таке не згадував. Однак тема, на яку Я сьогодні спілкуюся, дуже важлива. Мені необхідно сказати про це чітко, щоб ви зрозуміли. Ціль, з якою Я це говорю, – не що інше, як дати людям зрозуміти істину та Божу волю, але чи всі ви здатні зрозуміти те, що Я говорю? Якщо ви заплатите невеличку ціну, постараєтесь і докладете певних сил, то зрештою зможете зробити здобутки в цій сфері й успішно зрозуміти ці істини. А коли ви зрозумієте ці істини й потім спробуєте ввійти в їх реальність, вам буде легко досягти результатів.

Добра людська поведінка була одним з аспектів того, що люди вважають правильним і добрим згідно зі своїми уявленнями, про що ми спілкувалися раніше. Яким був інший аспект? (Моральність і якість людської сутності.) Простіше кажучи, це моральна поведінка людини. Хоча всі розбещені люди живуть відповідно до своїх сатанинських характерів, вони надзвичайно добре маскуються. Крім прислів’їв, які стосуються безпосередньо поверхневих підходів і поведінки, такі люди придумали ще й багато висловів і вимог, що стосуються моральної поведінки людини. Які прислів’я про моральну поведінку побутують у людей? Перелічіть ті, що ви знаєте та з якими знайомі, а потім ми виберемо кілька поширених висловів для розбору та спілкування. («Не клади до кишені набуті гроші». «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим».) («На доброту слід відповідати вдячністю».) («Жертвуй своїми власними інтересами заради інших».) («За зло відплачуй добром».) («Жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною».) («Будь суворим до себе й терпимим до інших».) Так, це все вдалі приклади. Крім того, є ще такі: «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав», «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» і «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Усе це вимоги, які висуваються до моральної поведінки людини. А є ще якісь? («За краплю доброти плати бурхливим джерелом».) Це теж вимога, яку традиційна культура людства висунула до моральної поведінки людини, і стандарт оцінки моральної поведінки людей. Що ще? («Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй».) Це прислів’я трохи простеньке, але теж годиться. А ще є такі: «Я за друга хоч під кулі», «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» і «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш». Хіба ці не приклади не підходять? (Підходять.) Як і цей: «Шовкопряди по весні ткатимуть, поки не сконають, а свічки плакатимуть, доки не стане ґнота». Подивіться, які тут високі очікування до того, як людина має поводитись і триматися! Мовляв, треба, щоб люди все життя горіли, як свічки, і зрештою згоріли на попіл. Вважається, що людина має високі моральні якості лише тоді, коли поводиться саме так. Хіба ці очікування не високі? (Високі.) Ці аспекти традиційної культури тисячоліттями впливають на людей і зв’язують їх, і який результат? Чи люди втілюють у життя людську подобу? Чи живуть осмисленим життям? Люди живуть заради того, що вимагає традиційна культура, кладучи на це свою молодість, а то й ціле життя, і при цьому вважають, що їхнє життя дуже величне та славне. Зрештою, померши, вони не знають, за що померли, чи мала їхня смерть якусь цінність і сенс, чи виконали вони вимоги свого Творця. Люди абсолютно цього не тямлять. Які ще вислови та вимоги щодо моральної поведінки людей є в традиційній культурі? «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» та «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це добре» – ці повністю підходять. Ще є «Для шляхетної людини її слово – окови» – це вимога щодо надійності людини. Щось іще? («Будь як лілея: і з багна рости чистим».) Ця фраза дещо перегукується з поточною темою. Думаю, ми навели достатньо прикладів. У висловах, які ми щойно розглянули, містяться вимоги, що висувалися до людської відданості, патріотизму, надійності, цнотливості, а також принципи взаємодії з іншими людьми й вимоги щодо того, як люди мусять ставитися до тих, хто їм допоміг, як віддячувати за доброту тощо. Деякі із цих висловів простенькі, інші – трохи глибші. Найпростіші з них такі: «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», «не клади до кишені набуті гроші», «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою». Це вимоги, які стосуються поведінки людини. «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі» – це вимога щодо моральної доброчесності та цнотливості людей. Це більш-менш укладається в рамки понять доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості та надійності в традиційній китайській культурі. Скільки прислів’їв ми щойно перерахували? (Двадцять одне.) Зачитайте їх Мені. («Не клади до кишені набуті гроші», «отримуй задоволення, допомагаючи іншим», «Будь суворим до себе й терпимим до інших», «За зло відплачуй добром», «На доброту слід відповідати вдячністю», «Sacrifice your own interests for the sake of others», «A woman must be virtuous, kind, and meek», «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав», «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», «Я за друга хоч під кулі», «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою», «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш», «Шовкопряди по весні ткатимуть, поки не сконають, а свічки плакатимуть, доки не стане ґнота», «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це добре», «Для шляхетної людини її слово – окови», «Будь як лілея: і з багна рости чистим».) Сьогодні ми проведемо попереднє дослідження всіх узагальнено сформульованих людством видів «добрих» якостей, що стосуються моральної поведінки. Усілякі твердження про моральну поведінку в традиційній культурі висувають різні вимоги до людської сутності й моральної поведінки людини. Деякі з них вимагають, щоб люди віддячували за отримане добро, інші – щоб люди тішилися тим, що допомагають іншим, деякі описують методи того, як мати справу з людьми, які тобі не подобаються, інші – методи того, як мати справу з вадами й недоліками інших людей або з людьми, у яких є певні проблеми. У цих сферах такі вислови ставлять людей у певні рамки, висувають певні вимоги та стандарти. Усе це вимоги та стандарти традиційної культури щодо моральної поведінки людини, і все це побутує серед людей. Кожен, хто виріс у Китаї, часто чув ці прислів’я та знає їх напам’ять. Усі ці твердження про моральну поведінку, що побутують у традиційній культурі, більш-менш підпадають під рамки доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості та надійності. Звісно, є й деякі вислови, що виходять за межі цього переліку, але основні з них більш-менш підпадають під нього. Ви мусите чітко це розуміти.

Сьогодні ми не станемо ні спілкуватися про те, що конкретно мається на увазі в тому чи іншому твердженні про моральну поведінку, ні аналізувати, у чому конкретно полягає сутність того чи іншого вислову. Я хочу, щоб спершу ви провели невелике підготовче дослідження. Подивіться, які відмінності є між твердженнями щодо моральної поведінки в традиційній культурі та стандартами втілення нормальної людської сутності в життя, яких Бог вимагає від людини. Які вислови в традиційній культурі явно суперечать Божим словам та істині? Якщо тлумачити їх буквально, то які вислови схожі на Божі слова й істину чи певною мірою пов’язані з ними? Які із цих висловів ти вважаєш чимось позитивним, яких із них ти колись суворо додержувався після того, як увірував у Бога, практикуючи й дотримуючись їх так, ніби вони були критерієм твого пошуку істини? Наприклад, «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших» – чи всі ви знайомі із цим висловом? Коли ти ввірував у Бога, хіба ти не задумувався, що мусиш бути саме такою доброю людиною? А коли ти жертвував своїми власними інтересами заради інших, хіба ти не думав, що в тебе доволі добра людська сутність і ти обов’язково сподобаєшся Богу? Або, можливо, до того, як повірити в Бога, ти вважав, що люди, наділені якістю «за зло відплачувати добром», – це добрі люди, а сам просто не хотів і не міг цього робити, не вмів дотримуватися цієї вимоги, але, повіривши в Бога, став дотримуватися цього стандарту та зміг практикувати «прощення й забуття» щодо тих людей, які колись обурили тебе чи зробили тобі боляче, яких ти колись не любив. Ти можеш подумати, що цей вислів про моральну поведінку співзвучний із тим, як Господь Ісус сказав прощати людям сімдесят разів по сім, і тому вельми охоче стримуватимеш себе відповідно до нього. Ти можеш навіть практикувати й дотримуватися його так, наче він істина, і думати, що люди, які практикують відплату добром за зло, – це люди, які практикують істину та слідують Божим шляхом. Чи є у вас подібні думки або прояви? Який вислів ви досі вважаєте схожим за своєю сутністю на істину й Божі слова – настільки, що він може навіть замінити істину, і можна без перебільшення сказати, ніби він істина? Звісно, розрізнити цей вислів має бути легко: «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Більшість людей бачить, що цей вислів – не істина, а лише оманливе, гучне гасло. «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» – це те, що говорять безбожникам, які не мають віри в Бога; це вимога, яку уряд країни ставить до свого народу, щоб навчити людей любити свою країну. Цей вислів не відповідає істині й не має жодної основи в Божих словах. Можна сказати, що цей вислів у своїй основі не є істиною та не може замінити істину. Цей вислів – точка зору, яка повністю походить від сатани й породжена сатаною, і він служить правлячому класу. Він не має геть нічого спільного ні з Божими словами, ні з істиною. Тому вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» – це аж ніяк не істина й не те, що має підтримувати людина з нормальною людською сутністю. Які ж люди здатні помилково прийняти цей вислів за істину? Люди, які постійно вигадують способи здобути репутацію, статус, особисту вигоду чи хочуть бути чиновниками. Вони практикують це прислів’я, наче воно істина, щоб вислужитися перед правлячими класами й досягти власних цілей. Є й деякі вислови, які людям розпізнати нелегко. Хоча люди знають, що ці вислови – не істина, але все одно в душі відчувають, що вони правильні й відповідають доктрині. Люди хочуть жити й поводитися згідно із цими висловами, щоб підняти рівень своєї моральності, посилити свою особисту харизму та водночас зробити так, щоб інші думали, ніби вони не нелюди, а мають людську сутність. Які вислови вам було важко розпізнати? (Думаю, що прислів’я «На доброту слід відповідати вдячністю» було дуже важко розпізнати. Я ставився до нього як до чогось позитивного й думав, що ті, хто з вдячністю відплачує за добро, – це люди, у яких є совість. «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це добре» – ще один такий вислів. Він значить, що раз людина прийняла від когось завдання, то мусить зробити все можливе, щоб його було виконано добре. Я вважав, що це щось позитивне – те, що мусить робити людина, яка має совість і розум.) Хто ще вискажеться? (Є ще таке прислів’я: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом». Я думав, що людина, яка може так чинити, – це хтось із відносно людською сутністю й моральністю.) Щось іще? («Для шляхетної людини її слово – окови». Я думав, що коли людина надійна й робить те, що каже, то це добра моральна поведінка.) Раніше ти вважав, що це добра моральна поведінка. Як ти це бачиш зараз? (Нам треба дивитися, яка природа цього «слова»: воно правильне чи неправильне? Позитивне чи негативне? Якщо хтось каже лихим людям і антихристам: «Я захищу тебе. Для шляхетної людини її слово – окови», – а потім, коли Божий дім розслідує й перевіряє ситуацію, ця людина захищає тих лиходіїв і антихристів, то вона коїть зло й опирається Богу.) Це розрізнення правильне. Треба дивитися на природу цього «слова» – позитивне воно чи негативне. Якщо хтось, практикуючи вислів «Для шляхетної людини її слово – окови», робить щось погане чи лихе, то сліди його лиходійства подібні до шаленого бігу прудких коней, які мчать просто в пекло й падають у криницю бездонну. Але якщо «слово» людини відповідає істині, у ньому відчувається праведність, воно захищає роботу Божого дому та приємне Богові, тоді практикувати вислів «Для шляхетної людини її слово – окови» – це правильно. На цих прикладах можна побачити, що до слів традиційної культури треба підходити проникливо. Потрібно розрізняти різні ситуації й контексти, і не можна використовувати ці слова без розбору. Деякі слова явно не відповідають реальності й очевидно хибні. Маючи з ними справу, слід бути особливо обережним. До них слід ставитися як до єресей і оман. Деякі слова правильні лише в певних контекстах і рамках. В іншому контексті чи середовищі ці слова вже не чинні; вони стають хибними та шкідливими для людей. Якщо ви не зможете їх розрізнити, то, найімовірніше, вони отруять вас і нашкодять вам. Незалежно від того, правильні слова з традиційної культури чи хибні, резонні вони в очах людини чи ні, жодне з них – не істина й не відповідає Божим словам. Це безсумнівно. Те, що людина вважає правильним, не завжди правильне для Бога. Практикування слів, які людина вважає добрими, не завжди корисне людям. У будь-якому разі всі речі, які не відповідають істині й не є істиною, шкідливі для людини, і їх не можна ні приймати, ні використовувати, незалежно від того, практикують їх люди чи ні, мають для них якесь застосування чи ні. Багато людей не вміє розпізнавати ці речі. Вони ставляться до того, що людина вважає правильним або розбещене людство загалом оцінює як правильне, як до істини, дотримуються цих речей і практикують їх так, ніби вони істина. Чи годиться так робити? Чи можна здобути Боже схвалення, практикуючи фальшиві істини та псевдоістини? Усе, що людство загалом оцінює як правильне й істину, – це фальшивка, імітація, яку треба відкинути навіки. Отже, чи справді те, що ви вважаєте правильним і позитивним, – це істина? За тисячі років ніхто жодного разу не заперечив ці слова; усі люди вірять, що вони правильні й позитивні, але чи можуть ці слова справді стати істиною? (Ні.) Якщо ці слова не можуть стати істиною, то чи є вони самі істиною? (Ні.) Вони не істина. Якщо люди ставляться до цих слів як до істини, змішують їх із Божими словами та практикують їх усі разом, то чи можуть ці слова й вислови піднятися до рівня істини? Ніяк не можуть. Як би люди не шукали ці речі й не чіплялися за них, Бог ніколи їх не схвалить, тому що Бог святий. Він категорично не дозволяє розбещеним людям домішувати сатанинське до істини та Його слів. Усе породжене людськими думками й поглядами походить від сатани – яким би добрим воно не було, це все одно не істина, і воно не може стати життям людини.

Вислови про моральну поведінку в традиційній культурі походять від сатани. Вони виникли серед розбещених людей і підходять лише для безбожників і тих, хто не любить істину. Люди, які вірять у Бога та шукають істину, мусять спершу навчитися розпізнавати такі речі й відкидати їх, бо ці вислови матимуть на людей певний негативний вплив, дезорієнтуватимуть їх і змушуватимуть стати на хибний шлях. Наприклад, серед прикладів, які ми щойно навели, є такий вислів: «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі». Спершу поговорімо про частину «Вірний підданий не служить двом царям». Якщо цей цар мудрий і вправний, якщо це позитивна постать, то те, що ти слідуєш за ним, підтримуєш і захищаєш його, показує, що ти маєш людську сутність, мораль і шляхетну натуру. Але якщо цар деспотичний і дурний, якщо він диявол, а ти все одно слідуєш за ним, захищаєш його, не виступаєш проти нього, то що це в тебе за «вірність» така? Це нерозумна, сліпа вірність; вона сліпа й нерозумна. У такому разі твоя вірність хибна та стала чимось негативним. Коли йдеться про таких демонічних царів і дияволів, тобі вже не слід дотримуватися прислів’я «Вірний підданий не служить двом царям». Тобі слід відкинути такого царя, відмовитись і віддалитися від нього – відмовитися від темряви й вибрати світло. Якщо ж ти все одно вирішиш залишатися вірним цьому демонічному цареві, то ти його посіпака й поплічник. Отже, у певних обставинах і контекстах ідея цього прислів’я, тобто позитивне значення й цінності, які воно вихваляє, не існує. Звідси видно, що хоча це прислів’я звучить дуже праведно й позитивно, його застосування обмежено низкою конкретних контекстів і обставин; його не можна застосовувати в усіх контекстах і обставинах. Якщо люди сліпо, нерозумно дотримуватимуться цього прислів’я, то лише заблукають і опиняться на хибному шляху. Наслідки цього немислимі. Наступна частина цього прислів’я така: «Добра жінка не виходить заміж двічі». Що тут мається на увазі під «доброю жінкою»? Мається на увазі жінка чиста, вірна лише одному чоловікові. Вона мусить бути вірною йому до кінця й ніколи не змінювати свого ставлення до нього незалежно від того, добра він людина чи ні. Навіть якщо її чоловік помре, їй належить залишатися вдовою до кінця своїх днів. Це так звана чиста й вірна дружина. Традиційна культура вимагає, щоб усі жінки були чистими й вірними дружинами. Чи було таке ставлення до жінок справедливим? Чому чоловікам можна було мати не одну дружину, а жінкам не дозволялось удруге вийти заміж навіть після смерті чоловіка? Чоловіки й жінки не мали рівного статусу. Якщо жінка була обмежена словами «добра жінка не виходить заміж двічі» і вирішувала бути чистою, вірною дружиною, то що вона могла здобути? Щонайбільше пам’ятник на честь її чистоти, який би поставили після її смерті. Хіба це має сенс? Чи погодилися б ви з тим, що жінкам у житті випала тяжка доля? Чому вони не мали права повторно виходити заміж після смерті чоловіка? Це погляд, який вихваляє традиційна культура, і уявлення, за яке людство завжди чіплялося. Якщо чоловік жінки помер, залишивши кількох дітей, і в неї не було грошей їх піднімати, що їй було робити? Їй доводилося йти жебрати їжу. Якщо вона не бажала, щоб її діти страждали, і хотіла якось вижити, то мусила знову вийти заміж і жити із заплямованим ім’ям, з осудом громадської думки, з тим, що суспільство й маси її цурались і дивилися на неї зверхньо. Їй доводилося ковтати образи й терпіти кривду від суспільства, щоб її діти могли рости в нормальних умовах. Із цієї точки зору, хоча така жінка не відповідала стандарту «добра жінка не виходить заміж двічі», хіба її поведінка, підходи та жертви не заслуговували на повагу? Принаймні її діти, вирісши та зрозумівши материнську любов до них, поважали б її та, звісно, не стали б ні зверхньо на неї дивитися, ні цуратися її за таку поведінку. Навпаки, вони були б вдячні та вважали б, що така мати, як у них, виняткова. Однак загальноприйнята думка з ними не погодилася б. З точки зору суспільної думки, яка збігається з пропагованою людиною точкою зору «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», ця мати, як не крути, не була доброю людиною, бо пішла всупереч цьому традиційному уявленню про моральність. У результаті на неї повісили б ярлик людини із сумнівною моральною поведінкою. Чому ж думки й погляди дітей на їхню матір відрізнялися б від поглядів традиційної культури? Тому що її діти розглядали б це питання з точки зору виживання. Якби та жінка не вийшла заміж удруге, вона з дітьми не мала б засобів для виживання. Якби вона дотримувалася цього традиційного уявлення, то ніяк не змогла б вижити й померла б із голоду. Вона вирішила знову вийти заміж, щоб спасти життя своїх дітей і своє власне життя. У світлі цього контексту хіба те, що традиційна культура та загальноприйнята думка засуджували цю жінку, не категорично неправильне? Їм байдуже, живуть люди чи помирають! Тож у чому сенс і цінність дотримання цього традиційного уявлення про моральність? Можна сказати, що в цьому взагалі немає ніякої цінності. Це завдає людям болю та шкоди. Будучи жертвами такого уявлення, та жінка з дітьми мала безпосередній досвід цього факту, але ніхто не прислухався до них і не співчував їм. Вони могли тільки ковтати свій біль. Як ви вважаєте, хіба таке суспільство справедливе? Чому це суспільство та країна такі лихі й темні? Це тому, що традиційна культура, яку сатана прищепив людині, досі контролює мислення людей і домінує над громадською думкою. До сьогодні жодна людина не змогла ясно побачити цю проблему. Безбожники досі чіпляються за уявлення й погляди традиційної культури та думають, що вони правильні. Вони й досі не відмовилися від цих речей.

Далі, якщо ми подивимося на прислів’я «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», то побачимо, що з якої б точки зору ми його не розглядали, це не щось позитивне, а суто людське уявлення й фантазія. Чому Я кажу, що це не щось позитивне? (Тому що це не істина, а людське уявлення й фантазія.) Насправді дуже мало людей може робити так, як вимагає ця фраза. Це просто пуста теорія, людське уявлення й фантазія, але оскільки вона вкоренилась у людських серцях, то стала свого роду загальноприйнятою думкою, і багато людей судило про подібні питання відповідно до цього прислів’я. Отже, у чому ж сутність точки зору й позиції, з якої загальноприйнята думка судила про подібні питання? Чому вона так суворо судила жінок, які вдруге виходили заміж? Чому народ критикував їх, цурався та дивився на них зверхньо? У чому була причина? Ви не розумієте, чи не так? Ви не розбираєтесь у фактах, а просто знаєте, що це не істина й не відповідає Божим словам. Що ж, Я вам розповім, і коли Я закінчу, ви зможете ясно розуміти такі речі. Причина в тому, що загальноприйнята думка судила таку жінку на підставі лише однієї речі та вчинку – її повторного шлюбу – і вузько визначала якість її людської сутності на підставі цієї однієї речі, замість того щоб дивитися на справжню якість людської сутності жінки. Хіба це не нечесно й несправедливо? Загальноприйнята думка не дивилася на те, якою зазвичай була людська сутність цієї жінки: лихою вона була людиною чи доброю, чи любила позитивне, чи завдавала іншим болю або шкоди, чи була вона до повторного шлюбу розпусною жінкою. Чи люди в суспільстві та загальноприйнята думка оцінювали цю жінку всебічно, на основі всього цього? (Ні.) То на чому ж тодішні люди засновували свою оцінку? Вони виходили з прислів’я «добра жінка не виходить заміж двічі». Усі думали: «Жінкам можна виходити заміж лише один раз. Навіть якщо твій чоловік помре, ти мусиш до кінця життя залишатися вдовою – ти ж жінка. Якщо ти залишишся вірною пам’яті свого чоловіка та не вийдеш заміж удруге, ми поставимо твоїй чистоті пам’ятник – можемо навіть десять пам’ятників поставити! Нікого не цікавить, як гірко ти бідуєш, як тяжко тобі піднімати дітей. Навіть якщо тобі доведеться жебрати їжу на вулиці, це нікого не цікавитиме. Ти все одно мусиш слідувати прислів’ю “добра жінка не виходить заміж двічі”. Тільки тоді ти будеш доброю жінкою, матимеш людську сутність і мораль. А якщо ти вийдеш заміж удруге, то ти погана жінка та шльондра». Під цим мається на увазі, що жінка може стати доброю, чистою й вірною людиною з благородною моральною поведінкою та натурою, тільки якщо не вийде заміж удруге. У рамках понять доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності у традиційній культурі прислів’я «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі» стало основою для оцінки людей. Люди ставилися до цього вислову як до істини та використовували його як стандарт для оцінки інших. У цьому й полягає сутність питання. За те, що хтось поводився якось не так, як диктували висунуті традиційною культурою вимоги й стандарти, на нього навішували ярлик людини з низькоякісною людською сутністю й низькоморальною поведінкою, людини з поганою й жахливою людською сутністю. Це взагалі справедливо? (Ні.) Тоді якими мають бути обставини та яку ціну треба заплатити, щоб бути доброю жінкою? Якщо ти хочеш бути доброю жінкою, то мусиш бути вірною лише одному чоловікові, а якщо твій чоловік помре, то мусиш залишатися вдовою. Ти й твої діти мусите ходити по вулицях і жебрати, терпіти чужі насмішки, побої, крики, знущання й образи. Хіба так належить ставитися до жінок? (Ні.) Але саме так люди й чинять: вони воліють бачити, як ти жебраєш на вулицях, живеш без даху над головою, не знаючи, де добути поїсти, і ніхто про тебе не потурбується, не поспівчуває тобі, не зверне на тебе уваги. Неважливо, скільки в тебе дітей і наскільки тяжко тобі живеться: навіть якщо твої діти помруть із голоду, нікому не буде до цього діла. Але якщо ти вдруге вийдеш заміж, то ти погана жінка. Тебе засиплють словами презирства й огиди, і тобі доведеться вислухати немало слів образ і осуду. Чого тільки тобі не говоритимуть, і тільки твої діти та купка рідних і близьких знайдуть для тебе слова співчуття й підтримки. Як так склалося? Це безпосередньо пов’язано з вихованням і тиском норм у традиційній культурі. Це результат прислів’я «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», яке пропагує традиційна культура. Що можна із цього побачити? Що приховано у вислові «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі»? Чоловіча фальш, лицемірство й жорстокість. Жінка може геть не мати їжі, бути на межі голодної смерті, не в змозі вижити, і ніхто їй не поспівчуває; натомість усі вимагатимуть, щоб вона зберігала свою чистоту. Замість дати їй вибрати життя, люди воліли б, щоб вона вмерла від голоду, а вони потім поставили б пам’ятник на її честь. З одного боку, це питання розкриває впертість людства. З іншого боку, воно розкриває фальш і порочність людства. Людство не пропонує ніякого співчуття, розуміння й допомоги вразливим групам і тим, хто заслуговує на жалість. Більше того, людство сипле сіль на рани, використовуючи безглузду теорію та правило, що «добра жінка не виходить заміж двічі», аби засуджувати людей і підштовхувати їх до смерті. Це несправедливо до людей. Це суперечить не тільки Божим словам і вимогам, які Господь творіння ставить перед людством, а й стандартам людської совісті та розуму. Чи справедлива тоді точка зору, з якої діти жінки дивилися на це питання? Хіба вони не отримали відчутної вигоди від другого шлюбу своєї матері й тієї ціни, яку вона заплатила? Що стосується самого її вчинку, то діти поважали й підтримували свою матір, але звідки взялася ця підтримка? Просто від того, що їхня мати вирішила вдруге вийти заміж заради їхнього виживання: вона спасла їхні життя, щоб її діти не померли. Ось і все. Якби їхня мати зробила це не заради спасіння їхніх життів, вони б не схвалили й не підтримали її рішення про повторний шлюб. Тому їхній погляд на повторний шлюб матері не був по-справжньому справедливим, бо вони її діти. У будь-якому разі, що з точки зору загальноприйнятої думки, що з точки зору тих дітей те, як люди ставилися до цієї матері, і стандарти, за якими вони її оцінювали, не ґрунтувалися на істинній природі її людської сутності. У цьому й полягала помилка, якої припускалися люди в ставленні до жінки, яка вдруге вийшла заміж. Звідси очевидно, що висунуте традиційною культурою прислів’я «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі» походить не від Бога, а від сатани та не має з істиною геть нічого спільного. Точки зору, з яких люди на все дивляться, і те, як вони розглядають моральність чи аморальність тієї чи іншої людини, ґрунтуються не на істині й не на Божих словах, а на поглядах традиційної культури, на вимогах, які висувають до людини поняття доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності у традиційній культурі. Що таке доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність? Звідки походять ці поняття? На перший погляд здається, що від мудреців давніх часів і від славетних людей, але в реальності вони походять від сатани. Це різноманітні вислови, які сатана висунув для того, щоб контролювати й обмежувати поведінку людей, а також аби встановити еталон, модель і шаблон моральної поведінки людей. Насправді всі ці мудреці давніх часів і славетні люди мали сатанинську природу, і всі вони прислужували сатані. Вони були дияволами, які вводили людей в оману. Отже, якщо Я скажу, що ці поняття прийшли від сатани, це цілком відповідатиме фактам.

Коли люди оцінюють моральні якості інших і те, добра їхня людська сутність чи погана, вони роблять це лише на основі якогось відомого вислову з традиційної культури; вони виносять вердикт і роблять висновок про якість людської сутності інших лише на основі того, як ті підходять до якогось одного питання. Очевидно, що це хибно й неправильно. Отже, як людина може точно, об’єктивно та справедливо оцінити, добра чиясь людська сутність чи погана? Які існують принципи та стандарти оцінки людей? Якщо говорити точно, то принципами та стандартами такої оцінки має бути істина. Тільки слова Творця є істиною, і тільки вони мають владу й силу. Слова розбещених людей не є істиною, не мають жодної влади, і їх не можна використовувати ні як основу, ні як принципи оцінки людей. Тому єдиний точний, об’єктивний і справедливий спосіб оцінювати моральні якості людей і те, добра їхня людська сутність чи погана, – це брати за основу слова Творця й істину. Вислів «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі» добре відомий серед розбещених людей. Його джерело неправильне: він походить від сатани. Якщо люди оцінюватимуть якість людської сутності інших за словами сатани, то їхні висновки однозначно будуть хибними й несправедливими. Отже, як можна справедливо та точно оцінити якість моралі людини й те, добра її людська сутність чи погана? Треба виходити з наміру, цілі й результатів дій цієї людини, із сенсу та цінності того, що вона робить, а також із її поглядів і виборів із точки зору того, як вона ставиться до позитивного. Така оцінка буде абсолютно точною. Людина може й не бути віруючою в Бога: ти ж бачиш, що деякі безбожники хоч і не були обрані Богом, але об’єктивно мають порядну людську сутність – настільки, що її якість навіть вища, ніж у деяких віруючих. Так само й деякі релігійні люди, що прийняли Божу роботу останніх днів і вірять у Бога вже багато років, постійно думають про те, як би випросити грошей у церкви, коли приймають у себе в господі братів і сестер, і постійно скаржаться тим на свої злидні, а самі таять у душі жадобу до грошей і майна. Коли брати й сестри дають їм м’ясо, овочі, злаки тощо для використання на час проживання гостей, такі господарі потайки залишають цю їжу для власної сім’ї. Які це люди? Яка їхня людська сутність – добра чи погана? (Погана.) Такі люди жадібні, люблять використовувати інших у своїх інтересах і мають низьку натуру. Деякі безбожники, що напряму прийняли Божу роботу останніх днів, дуже охоче приймають у себе братів і сестер. Вони наполягають на тому, щоб самим оплачувати видатки на проживання гостей, і відмовляються від церковних грошей. Скільки б грошей церква їм не давала, вони не витрачають жодної копійки та нітрохи не жадають тих грошей: вони відкладають усе отримане та пізніше повертають церкві. Коли брати й сестри купують їм майно та їжу для прийому гостей, такі господарі зберігають усе це для братів і сестер, яких приймають, щоб ті користувалися купленим і їли цю їжу. Коли брати й сестри їдуть, такі господарі прибирають куплене в комору та виймають лише наступного разу, коли в них зупиняється хтось із братів або сестер. У свідомості таких господарів існує дуже чітке розмежування між власним майном і церковним, і вони ніколи не привласнювали нічого із церковних речей. Хто їх цього навчив? Ніхто їм про це не говорив, тож звідки вони дізналися, що робити? Як вони зуміли так чинити? Більшість людей на таке не здатна, а вони здатні. У чому тут проблема? Хіба тут річ не в різних людських сутностях? Річ у різній якості людських сутностей, у різній моралі. А раз між мораллю цих двох типів людей є різниця, то чи відрізняється їхнє ставлення до істини й позитивного? (Так.) Якому із цих двох типів людей буде легше ввійти в істину? Який тип схильніший до пошуку істини? Люди з доброю мораллю схильніші шукати істину. Ви так це бачите? Ви так не бачите, а лише сліпо застосовуєте правила, вважаючи, що на таке мають бути здатні релігійні люди, які вміють цитувати слова й фрази з доктрини, а безбожники, які тільки почали вірити в Бога та ще не можуть цитувати слова й фрази з доктрини, на таке не спроможні. Однак у реальності якраз навпаки. Хіба те, що ви дивитеся на людей і речі саме так, не хибно та сміховинно? Я на речі так не дивлюся. Взаємодіючи з людьми, Я всебічно дивлюся на те, як вони ставляться до різних речей, і особливо на те, як два різні типи людей поводяться в тій самій ситуації та який вибір роблять. Це краще ілюструє те, яка їхня людська сутність. Який із цих двох підходів справедливіший і об’єктивніший? Справедливіше оцінювати людину на основі її природи та сутності, а не зовнішніх дій. Якщо ж оцінювати когось на основі поглядів традиційної культури, беручи дії людини лише в одній ситуації та використовуючи їх проти цієї людини, щоб винести щодо неї вирок і висновок, то це неправильно й несправедливо до неї. Треба давати точну оцінку на основі якості її людської сутності, її поведінки загалом і шляху, яким вона йде. Тільки це справедливо, розумно й до того ж чесно щодо людини.

Жодне з тверджень про моральну поведінку, які ми сьогодні перерахували, не має нічого спільного з Божими словами та не відповідає істині. Незалежно від того, наскільки вислів традиційний або позитивний, він не може стати істиною. Вислови про моральну поведінку походять від речей, які вихваляє традиційна культура, і не мають нічого спільного з істинами, пошуку яких Бог вимагає від людини. Як би добре люди не говорили про ці різні вислови щодо моральної поведінки людини, як би ретельно їх не дотримувалися, як би міцно за них не чіплялися, усе це не означає, що ті вислови – істина. Навіть якщо більшість людей на землі чіплятиметься за ці речі та віритиме в них, вони не стануть істиною – так само як брехня залишається брехнею, навіть якщо сказати її тисячу разів. Брехня ніколи не зможе стати істиною. Брехня – це неправдиві конструкти, які містять сатанинські інтриги, тому вона не може замінити істину, не кажучи вже про те, щоб стати нею. Так само й різні вимоги, які люди висувають до моральної поведінки, не можуть стати істиною. Як би сильно ти за них не чіплявся, як би ретельно ти їх не дотримувався, усе це говорить про тебе лише те, що ти маєш добру моральну поведінку в очах людини – але чи маєш ти людську сутність в очах Бога? Не факт. Навпаки, якби ти дуже добре й ретельно дотримувався кожного аспекту та правила понять про доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність у традиційній культурі, то відійшов би від істини задалеко. Чому? Тому що ти дивився б на людей і речі, поводився й діяв би відповідно до цих тверджень про моральну поведінку, беручи їх за свої критерії. Це все одно, що нахиляти голову, щоб подивитися на настінний годинник: твій ракурс був би неправильним. Кінцевий результат усього цього був би такий, що твої погляди на людей і речі, твоя поведінка та дії не мали б нічого спільного ні з істиною, ні з Божими вимогами, і ти був би далекий від Божого шляху, яким мусиш слідувати, – можливо, ти навіть біжиш у протилежному напрямку та дієш так, що це суперечить твоїм власним цілям. Що більше ти чіплятимешся за ці вислови про моральну поведінку та дорожитимеш ними, то більше Бога нудитиме від тебе, то більше ти віддалятимешся від Бога й істини та протистоятимеш Йому. Яким би правильним ти не вважав якийсь із цих висловів про моральну поведінку, як би довго ти за нього не чіплявся, це не значить, що ти практикуєш істину. Який би з поведінкових стандартів традиційної культури ти не вважав правильним і розумним, він не є реальністю позитивного; він абсолютно не є істиною й не відповідає істині. Я закликаю тебе хутчіше поміркувати над собою: звідки береться те, за що ти чіпляєшся? Чи має підставу в Божих словах те, що ти використовуєш цю річ як принцип і стандарт для оцінки людей і для вимог до них? Чи має це підставу в істині? Чи усвідомлюєш ти, до яких наслідків може призвести те, що ти практикуєш цю вимогу традиційної культури? Чи має вона щось спільне з істиною? Ти повинен розгледіти та розібрати, чи ти не суперечиш істині, не опираєшся Богові та не йдеш проти істини, коли використовуєш цю вимогу традиційної культури як основу для своїх дій і свій критерій, коли дивишся на неї як на щось позитивне. Якщо ти сліпо чіпляєшся за погляди й вислови, які вихваляє традиційна культура, до чого це може призвести? Якщо ці вислови обмануть тебе або зіб’ють із пуття, сам можеш собі уявити, яким буде твій результат і кінець. Якщо ти дивитимешся на людей і речі з точки зору традиційної культури, тобі буде важко прийняти істину. Ти ніколи не зможеш дивитися на людей і речі згідно з Божими словами й істиною. Людина, яка розуміє істину, має проаналізувати різні твердження й вимоги традиційної культури щодо моральної поведінки. Треба розібрати, які з них ти найбільше цінуєш і за які постійно чіпляєшся, які з них постійно служать тобі основою та критерієм того, як ти дивишся на людей і речі, як поводишся й дієш. Потім ти маєш зіставити те, за що чіпляєшся, з Божими словами й вимогами та подивитися, чи не суперечать ці аспекти традиційної культури тим істинам, які висловлює Бог, і чи не конфліктують із ними. Якщо ти справді знайдеш проблему, потрібно відразу ж проаналізувати, у чому саме ці аспекти традиційної культури хибні й абсурдні. Коли ці питання для тебе проясняться, ти дізнаєшся, що істина, а що омана; у тебе буде шлях практики, і ти зможеш вибрати шлях, яким тобі слід іти. Шукай істину саме так, і ти зможеш виправитися. Якими б стандартизованими не були так звані вимоги та вислови людства щодо моральних якостей людей, наскільки б вони не відповідали смакам, світогляду, бажанням і навіть інтересам мас, вони – не істина. Ти маєш це розуміти. А раз вони не є істиною, поспіши заперечити їх і відмовитися від них. Також потрібно розібрати їхню сутність і наслідки, до яких призводить те, що люди живуть за цими вимогами й висловами. Чи справді такі вимоги й вислови можуть викликати в тобі справжнє покаяння? Чи справді вони можуть допомогти тобі пізнати себе? Чи справді вони можуть спонукати тебе втілювати в життя людську подобу? Вони нічого цього не можуть. Вони лише зроблять тебе лицемірним і самовдоволеним. Вони зроблять тебе хитрішим і лихішим. Деякі люди кажуть: «Раніше, коли ми дотримувалися цих аспектів традиційної культури, то відчували, що ми добрі люди. Коли інші бачили, як ми поводилися, то теж вважали нас добрими людьми. Але насправді в глибині душі ми знаємо, на яке зло ми здатні. Жменька добрих справ лише маскує це. Але якщо ми відмовимося від доброї поведінки, якої від нас вимагає традиційна культура, що ж нам робити натомість? Яка поведінка та прояви принесуть Богові славу?». Що ви думаєте про це запитання? Чи такі люди досі не знають, які істини слід практикувати віруючим у Бога? Бог висловив так багато істин, і є так багато істин, які людям слід практикувати. То навіщо ж відмовлятися практикувати істину й уперто продовжувати лицемірити та вдавати із себе добрих людей? Навіщо ти прикидаєшся? Дехто каже: «У традиційній культурі багато добрих аспектів! Наприклад, “За краплю доброти плати бурхливим джерелом” – це ж чудовий вислів! Саме це людям і слід практикувати. Як Ти можеш просто так його відкидати? А слова “Я за друга хоч під кулі” – як вірно й героїчно вони звучать! Коли в тебе є такий друг, це облагороджує життя. А ще є прислів’я “Шовкопряди по весні ткатимуть, поки не сконають, а свічки плакатимуть, доки не стане ґнота”. Цей вислів такий глибокий і культурно багатий! Якщо Ти не даєш нам жити за цими прислів’ями, то за чим же нам тоді жити?». Якщо ти думаєш саме так, то всі твої роки слухання проповідей минули марно. Ти навіть не розумієш, що у своїй поведінці треба як мінімум жити згідно зі стандартами совісті й розуму. Ти не здобув ні грама істини, і ти прожив ці роки даремно.

Словом, хоча ми перерахували ці вислови з традиційної культури про моральну поведінку, Моя ціль – не просто повідомити вам, що вони є уявленнями й фантазіями людей та походять від сатани, та й годі. Моя ціль полягає в тому, щоб ви чітко зрозуміли, що сутність цих речей фальшива, завуальована й оманлива. Навіть якщо люди поводяться відповідно до цих висловів, це аж ніяк не означає, що вони втілюють у життя нормальну людську сутність. Натомість вони вдаються до цієї фальшивої поведінки, щоб приховувати свої наміри та цілі, а також свої розбещені характери, свою природу й сутність. Як наслідок, люди дедалі краще прикидаються й обманюють інших, що, у свою чергу, призводить до того, що вони стають дедалі розбещенішими й лихішими. Моральні стандарти традиційної культури, за які чіпляється розбещена людська сутність, несумісні з істинами, які висловлює Бог, і не узгоджуються та не мають ніякого зв’язку із жодним зі слів, яким Бог навчає людей. Якщо ти досі чіпляєшся за аспекти традиційної культури, значить, тебе тяжко отруєно та введено в глибоку оману. Якщо є якесь питання, у якому ти чіпляєшся за традиційну культуру та дотримуєшся її принципів і поглядів, то в цьому питанні ти бунтуєш проти Бога, ідеш проти Нього та всупереч істині. Якщо ти чіпляєшся за будь-яке із цих тверджень про моральну поведінку, вважаєш своїм зобов’язанням його дотримуватися та ставишся до нього як до критерію чи основи для того, як ти дивишся на людей або речі, то тут ти помилився, і якщо ти певною мірою судиш людей або шкодиш їм, то ти скоїв гріх. Якщо ти вперто оцінюєш усіх за моральними стандартами традиційної культури, то кількість людей, яких ти засудив і скривдив, множитиметься, і ти неодмінно засудиш Бога та вчиниш Йому опір, і тоді ти станеш запеклим грішником. Хіба ви не бачите, що все людство під впливом виховання та тиском норм традиційної культури стає дедалі лихішим? Хіба світ не стає темнішим? Що більше людина є від сатани й дияволів, то більше їй поклоняються; що більше людина практикує істину, свідчить про Бога та догоджає Йому, то більше її гноблять, женуть, засуджують або навіть розпинають на смерть. Хіба це не факт? Надалі вам слід часто спілкуватися на теми, про які ми тут сьогодні бесідували. Якщо після спілкування про якісь речі ви їх не розумієте, то відставте їх убік на деякий час і спілкуйтеся про ті аспекти, у яких можете розібратися, поки не зрозумієте їх. Спілкуйтеся про ці слова, поки вони не стануть абсолютно ясними та ви не зрозумієте їх до кінця: тоді ви зможете точно практикувати істину та входити в реальність. Коли ви зможете чітко розрізняти, чим є певний вислів або річ: істиною чи традиційною культурою, – тоді у вас буде більше шляху, яким ви зможете ввійти в реальність істини. І наостанок: коли завдяки спілкуванню ви зможете зрозуміти кожну істину, яку мусите практикувати, і досягнете згоди, коли ви будете послідовними у своїх поглядах і розумінні, коли ви знатимете, що позитивне, а що негативне, що походить від Бога, а що від сатани, і спілкуватиметеся на цю тему, аж поки ці речі не стануть для вас зрозумілими та прозорими, тільки тоді ви зрозумієте істину. Після цього виберіть принципи істини, які вам належить практикувати. Тоді ви відповідатимете стандартам поведінки, встановленим Богом, і як мінімум матимете певну людську подобу. Якщо ви зможете зрозуміти істину й увійти в реальність, то зумієте вповні втілювати людську подобу в життя. Тільки тоді ви повністю відповідатимете Божій волі.
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Що значить прагнути до істини (6)

Ви пам’ятаєте матеріал, про який ми спілкувалися на минулому зібранні? (Спочатку Бог поспілкувався про відмінності між тим, що люди вважають доброю поведінкою, і втіленням у життя нормальної людської сутності, як того вимагає Бог, а потім Він побесідував про моральне поводження людини в традиційній культурі та коротко окреслив двадцять одне твердження про моральне поводження людини.) На нашому останньому зібранні Я розмовляв на дві теми. Спершу Я трохи додатково поспілкувався на тему доброї поведінки, а потім провів просту невелику вступну бесіду про натуру, поводження та чесноти людини, не дуже вдаючись у деталі. Ми вже кілька разів спілкувалися на тему того, що значить прагнути до істини, і Я вже закінчив бесіду про всі форми доброї поведінки, пов’язані з прагненням до істини, які потребували розкриття й аналізу. Минулого разу Я також трохи поспілкувався на деякі фундаментальні теми, що стосуються морального поводження людини. Ми перерахували досить багато прикладів різних тверджень про моральне поводження людини, – двадцять один, якщо точно, – хоча Я й не став детально їх розкривати й розбирати. Цей двадцять один приклад – це, по суті, різні твердження, які людям прищеплює традиційна китайська культура, де домінують ідеї добросердості, праведності, пристойності, мудрості та надійності. Наприклад, ми згадували різні вислови про моральне поводження людини, які стосуються вірності, праведності, пристойності та довіри, а також того, як повинні поводитися чоловіки, жінки, чиновники, діти тощо. Незалежно від того, чи вичерпні та всеохопні ці вислови, у будь-якому разі вони можуть, по суті, представляти сутність різноманітних вимог, які традиційна китайська культура висуває до морального поводження людини як з ідеологічної, так і з матеріальної точки зору. Після того як ми перерахували цей двадцять один приклад, чи роздумували ви над ними та чи спілкувалися про них? (Ми трохи поспілкувалися про них під час наших зібрань і виявили, що деякі із цих тверджень легко сплутати з істиною. Це, наприклад, «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», «Я за друга хоч під кулі», а також «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це добре» тощо.) До інших таких висловів належать: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», «Для шляхетної людини її слово – окови», «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», «Будь суворим до себе й терпимим до інших», «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав» тощо. Придивившись уважніше, ви побачите, що більшість людей, по суті, будує на цих твердженнях про моральне поводження свою поведінку й оцінки свого та чужого морального поводження. Ці речі тією чи іншою мірою існують у серці кожної людини. Однією з головних причин цього є соціальне середовище, у якому живуть люди, і освіта, яку вони отримують від своїх урядів; інша причина – виховання, яке вони отримують у своїх сім’ях, і традиції, які передаються від предків. У деяких сім’ях учать дітей ніколи не класти до кишені підібрані гроші, в інших – що треба бути патріотами та що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», бо кожна сім’я залежить від своєї країни. У деяких сім’ях учать дітей, що «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» і що ніколи не можна забувати про своє коріння. Деякі батьки розповідають дітям про моральне поводження, вдаючись до чітких тверджень, тоді як інші батьки не можуть чітко висловити свої уявлення про моральне поводження, але служать для своїх дітей зразком і вчать їх на власному прикладі, впливаючи на наступне покоління та виховуючи його своїми словами й діями. Ці слова й дії можуть бути такими: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», «На доброту слід відповідати вдячністю», а також пафоснішими твердженнями на кшталт «Будь як лілея: і з багна рости чистим» тощо. Усі теми та сутність того, чого батьки навчають своїх дітей, загалом підпадають під рамки морального поводження, якого вимагає традиційна китайська культура. Перше, що вчителі говорять учням, коли ті приходять до школи, – що потрібно бути добрими до інших і отримувати задоволення, допомагаючи їм, що не можна класти до кишені підібрані гроші, що слід шанувати вчителів і поважати те, чого вони вчать. Коли учні знайомляться з давньокитайською прозою чи біографіями героїв давніх часів, їх учать таких принципів: «Я за друга хоч під кулі», «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш», «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», «Нікому не можна забирати з вулиці те, що хтось загубив» тощо. Усі ці речі походять із традиційної культури. Нації також пропагують і поширюють ці ідеї. Насправді національна освіта популяризує більш-менш ті самі речі, що й сімейне виховання: усі вони обертаються навколо цих ідей із традиційної культури. По суті, ідеї, що походять із традиційної культури, пронизують усі вимоги щодо людської натури, чеснот, поведінки тощо. З одного боку, вони вимагають, щоб зовні люди виявляли етикет і манери, діяли та трималися так, аби це схвалювали інші, і демонстрували добру поведінку та дії напоказ іншим, приховуючи темні аспекти глибин своїх сердець. З іншого боку, ці ідеї підносять ставлення, поведінку та дії, що стосуються того, як людина тримається, підходить до інших і вирішує питання, ставиться до друзів і сім’ї, як вона підходить до різних типів людей і речей та до рівня морального поводження, так одержуючи похвалу й повагу інших. По суті, вимоги, які висуває до людей традиційна культура, обертаються саме навколо цього. Як ідеї, що їх люди пропагують у більшому соціальному масштабі, так і, у меншому масштабі, думки про моральне поводження, які люди популяризують і яких дотримуються у своїх сім’ях, а також вимоги, що висуваються до того, як люди мають триматися, – усе це, по суті, підпадає під цю сферу. Отже, серед людей як у традиційній китайській культурі, так і в традиційних культурах інших країн, включно із західними, усі ці уявлення про моральне поводження складаються з речей, що їх люди можуть досягти та вигадати; це речі, які люди можуть виконувати на основі своїх совісті й розуму. Принаймні деякі люди здатні виконувати певні вимоги до морального поводження, які до них висуваються. Ці вимоги просто обмежені рамками моральних якостей, темпераменту та вподобань людей. Якщо ти Мені не віриш, закликаю тебе уважно придивитись і визначити, які із цих вимог щодо морального поводження людей стосуються їхніх розбещених характерів. Які з них стосуються того факту, що людей нудить від істини, що вони її не люблять і самою своєю сутністю опираються Богу? Які із цих вимог мають щось спільне з істиною? Які із цих вимог можуть піднятися до рівня істини? (Жодна.) Як ти не дивися на ці вимоги, жодна з них не може піднятися до рівня істини. Жодна з них не має з істиною нічого спільного, жодна з них анітрохи її не стосується. Ті, хто вже давно вірить у Бога, має певний досвід і трохи розуміє істину, аж донині мають лише дещицю істинного розуміння цього питання; але більшість людей досі розуміє лише доктрини й погоджується із цією ідеєю в теорії, але так і не досягає рівня справжнього розуміння істини. Чому так відбувається? Тому що більшість людей приходить до усвідомлення того, що ці аспекти традиційної культури не узгоджуються з істиною та не стосуються її, лише порівнюючи ці приписи традиційної культури з Божими словами й вимогами. Може, на словах люди й повністю визнають, що ці речі не мають з істиною нічого спільного, але в глибині сердець вони, по суті, прагнуть і воліють саме їх, схвалюють і легко приймають саме ці ідеї, які прийшли з традиційної культури людства, і деякі з них – це речі, які пропагуються й популяризуються в їхній країні. Люди вважають їх позитивними чи ставляться до них як до істини. Хіба не так? (Так.) Як бачите, ці аспекти традиційної культури пустили в серці людини глибоке коріння, і їх неможливо вирвати й викорінити за короткий час.

Хоча двадцять одна перерахована нами вимога до морального поводження людини – це лише частина традиційної китайської культури, певною мірою ці твердження можуть представляти всі вимоги, які традиційна китайська культура висуває до морального поводження людини. Кожне з перерахованих тверджень розглядається людиною як щось позитивне, шляхетне та правильне, і люди вважають, що ці твердження дають їм змогу жити гідно, а таке моральне поводження гідне захоплення й пошани. Поки що залишмо осторонь відносно поверхові прислів’я на кшталт тих, що кажуть отримувати задоволення від допомоги іншим або не класти до кишені підібрані гроші, і натомість поговорімо про моральне поводження, яке людина особливо високо цінує та вважає шляхетним. Наприклад, візьмімо прислів’я «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою»: якщо описати зміст цього твердження якнайпростіше, воно каже, що людині не можна забувати про своє коріння. Якщо в людини буде таке моральне поводження, то всі думатимуть, що її особистість дуже шляхетна та що вона справді «як лілея: і з багна росте чистою». Люди таке дуже поважають. Той факт, що люди таке дуже поважають, означає, що вони справді схвалюють такого роду твердження та погоджуються з ними. І, звісно, вони також дуже захоплюються тими, хто здатен дотримуватися цих норм морального поводження. Є багато людей, які вірять у Бога, але все ж таки щиро схвалюють те, що популяризує традиційна культура, і готові втілювати ці форми доброї поведінки в життя. Ці люди не розуміють істини: вони думають, що вірити в Бога означає бути доброю людиною, допомагати іншим і отримувати від цього задоволення, ніколи не обманювати інших і не завдавати їм шкоди, не гнатися за мирським і не бути жадібним до багатства чи задоволень. У глибині душі всі вони погоджуються, що твердження «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» правильне. Дехто скаже: «Якщо, перш ніж прийти до віри в Бога, людина вже дотримується таких норм морального поводження, як “Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою”, якщо вона чудова, добра людина, яка не забуває своє коріння, то, прийшовши до віри, вона зможе швидко досягти Божої радості. Таким людям легко ввійти в Боже Царство: вони можуть здобути Його благословення». Багато людей, дивлячись на інших і оцінюючи їх, не розглядає їхню сутність на основі Божих слів та істини; натомість вони дивляться на інших і оцінюють їх відповідно до вимог традиційної культури щодо морального поводження людей. Із цієї точки зору хіба немає ймовірності, що люди, які не розуміють істини, помилково думатимуть, ніби істина – це те, що людина вважає добрим і правильним? Хіба немає ймовірності, що вони вважатимуть, ніби ті, кого Бог вважає добрими, – це ті, кого людство вважає добрими? Люди постійно хочуть нав’язати Богові власні уявлення – хіба вони при цьому не роблять принципової помилки? Хіба це не ображає Божий характер? (Ображає.) Це дуже серйозна проблема. Якщо люди справді мають розум, вони мусять пошукати істину в тих питаннях, які не можуть осягнути, і прийти до розуміння Божої волі, а не бездумно виголошувати купу нісенітниць. Чи є в Божих стандартах і принципах оцінювання людини якийсь рядок зі словами «Хто не забуває своє коріння, той добра людина та має риси, притаманні добрим людям»? Бог колись щось таке говорив? (Ні.) Чи Бог колись говорив у конкретних вимогах, які Він висунув до людини, щось на кшталт: «Якщо ти бідний, не кради. Якщо ти багатий, не будь розпусним. Коли тебе залякують або погрожують, ніколи не підкоряйся»? Чи містяться в Божих словах такі вимоги? (Ні.) Саме так, не містяться. Цілком очевидно, що твердження «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» сказане людиною: воно не відповідає Божим вимогам до людини, воно несумісне з істиною, і воно принципово не те саме, що істина. Бог ніколи не вимагав, щоб створіння не забували свого коріння. Що означає не забувати своє коріння? Наведу приклад: якщо твої предки були хліборобами, ти повинен завжди берегти пам’ять про них. Якщо твої предки займалися якимось ремеслом, ти повинен і собі практикувати це ремесло та передавати його з покоління в покоління. Навіть коли ти починаєш вірити в Бога, тобі не можна забувати цих речей: учень, ремесел і всього, що передалося тобі від предків. Якщо твої предки були жебраками, бережи палиці, якими вони відбивалися від собак. Якщо предкам колись доводилося живитися самою половою й бур’янами, то їхні нащадки також повинні покуштувати полову та бур’яни: так люди згадують печалі минулого, щоб смакувати радощі сьогодення, тобто не забувають про своє коріння. Що б не робили твої предки, ти мусиш цього дотримуватися. Не можна забувати своїх предків тільки тому, що ти добре освічений і маєш статус. Китайці ставляться до таких речей украй прискіпливо. Здається, наче в душі вони вважають, ніби тільки той, хто не забуває свого коріння, має совість і розум, і тільки такі люди можуть поводитися праведно та жити з гідністю. Чи правильний такий погляд? Чи є в Божих словах щось подібне? (Ні.) Бог ніколи не говорив нічого такого. Із цього прикладу ми бачимо, що хоча людина може високо цінувати світ чеснот і прагнути до нього, хоча він може виглядати як щось позитивне, що може регулювати моральне поводження людини та не давати їй піти шляхом зла й розтлитися, і хоча цей світ чеснот побутує серед людей і приймається ними всіма як щось позитивне, проте якщо порівняти його з Божими словами й істиною, то стане видно, що ці твердження й думки з традиційної культури абсолютно абсурдні. Стане видно, що вони просто не варті згадки, нітрохи не стосуються істини та навіть близько не є Божими вимогами й Божою волею. Пропагуючи ці ідеї й погляди, висуваючи різні твердження щодо людського морального поводження, люди роблять не що інше, як використовують певні речі, що виходять за межі людського мислення, щоб створити видимість оригінальності й незвичності, виставити напоказ власну велич і правильність, змусити людей їм поклонятися. Що на Сході, що на Заході люди, по суті, думають однаково. Усі ідеї та вихідні положення вимог щодо людського морального поводження, які люди пропагують і висувають, а також цілі, яких вони хочуть досягти за допомогою цих вимог, по суті, однакові. Хоча люди із Заходу не мають саме таких конкретних ідей і поглядів на кшталт «Відплачуй добром за зло» та «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», на яких наголошують люди зі Сходу, і не мають виразів, які прямо виражають ці ідеї, як у традиційній китайській культурі, але традиційна західна культура наповнена лише цими ідеями. Хоча речі, про які ми спілкувались і говорили, належать до традиційної китайської культури, але, по суті, ці твердження й вимоги щодо морального поводження певною мірою представляють домінантні ідеї всього розбещеного людства.

Сьогодні ми спілкувалися насамперед про те, який негативний вплив на людей чинить традиційна культура своїми твердженнями й вимогами щодо морального поводження людини. Найважливіше для людей після усвідомлення цього питання – розуміння того, які насправді вимоги Бог, Господь творіння, має до морального поводження людства, що конкретно Він сказав і які вимоги висунув. Це те, що людство мусить зрозуміти. Зараз ми чітко побачили, що в традиційній культурі немає навіть найменшого свідчення про те, які вимоги Бог висуває до людини та які слова Він сказав, і що люди не шукали істини щодо цього питання. Отже, традиційна культура – це перше, чого люди навчилися, і вона домінувала над ними, ввійшла в людські серця та скеровувала спосіб життя людства тисячі років. Це основний спосіб, у який сатана розбестив людство. Тепер, після чіткого усвідомлення цього факту, найважливіше для людей – це зрозуміти, які вимоги Господь творіння висуває до створених людей щодо їхньої людської сутності та моралі, або, інакше кажучи, які є стандарти щодо цього аспекту істини. Водночас люди мусять зрозуміти, що саме є істиною: вимоги, які висуває традиційна культура, чи те, чого від людства вимагає Бог. Люди мусять зрозуміти, що із цих двох речей може очищати людей, спасати їх і скеровувати на правильний життєвий шлях, а що – хибне уявлення, яке може вводити людей в оману, шкодити їм і спрямовує їх на хибний шлях, до життя в гріху. Щойно люди навчаться це розрізняти, вони зможуть визнати, що вимоги Господа творіння до людства посвячені Небом і визнані землею, що вони є принципами істини, які люди мусять практикувати. Що ж до тверджень про моральне поводження та стандартів оцінювання в традиційній культурі, які впливають на те, як люди прагнуть до істини, дивляться на людей і речі, поводяться й діють, то якщо люди навчаться трохи розрізняти сутність цих тверджень, розгледять її, зрозуміють, що вона абсурдна, і відречуться від цих тверджень у своєму серці, то деяку плутанину та проблеми людей щодо морального поводження можна буде подолати. Хіба подолання цих речей не зменшило б чимало перешкод і труднощів, з якими люди стикаються на шляху прагнення до істини? (Так і є.) Коли люди не розуміють істини, вони схильні хибно приймати за істину загальновизнані уявлення про моральне поводження, прагнути й дотримуватися їх так, ніби вони і є істиною. Це сильно впливає на здатність людей розуміти та практикувати істину, а також на результати, які вони отримують, прагнучи до істини, щоб досягти перетворення характеру. Ніхто з вас не хотів би такого бачити; звісно, і Бог теж не хоче такого бачити. Отже, коли йдеться про ці нібито позитивні твердження, ідеї й погляди на моральне поводження, яких дотримується людина, то люди мусять спочатку пізнати й чітко розрізнити їх на основі Божих слів та істини, розгледіти саму їхню сутність і так сформувати в глибині серця правильну оцінку й позицію щодо цих речей, після чого люди зможуть потроху відкопувати, виполювати їх і відмовлятися від них. У майбутньому щоразу, коли люди бачитимуть, як ці нібито позитивні твердження суперечать істині, їм потрібно буде в першу чергу обирати істину, а не ті твердження, які вважаються позитивними в людських уявленнях, бо ці нібито позитивні твердження – лише людські погляди, які насправді не узгоджуються з істиною. З якого б ракурсу ми не дивилися, головна ціль нашого сьогоднішнього спілкування на ці теми – усунути різні перешкоди, які виникають у людей у процесі прагнення до істини, особливо ті невизначеності щодо Божих слів і критеріїв істини, які бувають у свідомості людей. Ці невизначеності означають, що коли ти приймаєш і практикуєш істину, то не можеш визначити, які речі – це вислови про моральне поводження, що їх пропагує людство, а які – Божі вимоги до людства, а також що із цього є істинними принципами та критеріями. Люди не мають про це чіткого уявлення. Чому так? (Тому що вони не розуміють істини.) З одного боку, вони не розуміють істини. З іншого боку, вони не вміють розрізняти твердження щодо морального поводження, які висуває традиційна культура людства, і досі не здатні розгледіти сутність цих тверджень. Зрештою ти в плутаному стані свідомості вирішиш, ніби те, що ти засвоїв першим і що вкоренилось у твоїй свідомості, і є правильним; ти вирішиш, ніби те, що всі загалом визнають належним, і є правильним. І тоді ти вибереш те, що тобі подобається, чого ти можеш досягти та що відповідає твоїм смакам і уявленням; і ти підходитимеш до цих речей, чіплятимешся за них і дотримуватимешся їх так, ніби вони істина. І в результаті цього поведінка та поводження людей, а також усе те, чого вони прагнуть, що вибирають і за що чіпляються, жодним чином не стосуватимуться істини: усе це належатиме до людської поведінки та людських проявів моралі, які не входять у рамки істини. Люди підходять до цих аспектів традиційної культури та чіпляються за них так, наче вони – істина, відсуваючи й ігноруючи істини про Божі вимоги щодо поведінки людини. Незалежно від того, скільки людина проявляє форм поведінки, які людство вважає добрими, вона ніколи не отримає Божого схвалення. Це той випадок, коли люди витрачають дуже багато зусиль на речі, що не входять у рамки істини. Ба більше: ставлячись до цих речей, що походять від людини й не узгоджуються з істиною, як до істини, люди вже зійшли на манівці. Люди засвоїли ці аспекти традиційної культури в першу чергу, і тому ці аспекти над ними домінують; ці речі породжують у них усілякі хибні погляди, а також спричиняють великі труднощі та порушення, коли люди намагаються зрозуміти істину та практикувати її. Усі люди вірять, ніби якщо в них буде доброчесна поведінка, то Бог їх схвалить і вони будуть гідні отримати Його благословення й обітницю, – але чи можуть вони прийняти Божий суд і кару, коли в них такий погляд і спосіб мислення? Наскільки великою перешкодою такий склад розуму є для очищення та спасіння людей? Хіба ці фантазії й уявлення не призведуть до того, що люди неправильно розумітимуть Бога, бунтуватимуть проти Нього й опиратимуться Йому? Хіба не такі наслідки в цього будуть? (Такі.) Я більш-менш, у загальних рисах виразив значущість спілкування на цю тему.

Далі ми по одному розберемо та проаналізуємо різні вислови про моральне поводження в традиційній китайській культурі, а потім зробимо про них висновки. Так кожен матиме щодо них базове підтвердження й відповідь, і кожен матиме як мінімум відносно точне розуміння цих висловів і погляд на них. Почнімо з першого прислів’я – «Не клади до кишені підібрані гроші». Яким буде точне пояснення цього прислів’я? (Якщо ти щось підібрав, не можна забирати це собі та привласнювати. Тут ідеться про різновид добрих моральних принципів і соціальних звичаїв.) Чи легко цього досягти? (Відносно легко.) Більшості людей легко цього досягти: якщо ти щось підбираєш, що б це не було, то не можна залишати це собі, тому що ця річ належить комусь іншому. Ти не заслуговуєш мати цю річ, і ти мусиш повернути її законному власнику. Якщо ти не можеш знайти її законного власника, то мусиш віддати її органам влади, але в жодному разі не забирати її собі. Це все в дусі того, щоб не жадати чужого й не використовувати інших у власних інтересах. Це вимога, яка висувається до моральної поведінки людини. З якою метою висувається така вимога? Коли в людей таке моральне поводження, це добре й позитивно впливає на соціальний клімат. Сенс наповнення людей такими ідеями полягає в тому, щоб підтримувати їхнє добре моральне поводження, не даючи їм використовувати інших у власних інтересах. Якщо в кожної людини буде таке добре моральне поводження, то соціальний клімат покращиться й досягне такого рівня, коли ніхто не забиратиме з вулиці те, що хтось загубив, і нікому не потрібно буде замикати двері на ніч. З таким соціальним кліматом громадський порядок покращиться, і люди зможуть жити спокійніше. Буде менше крадіжок і пограбувань, менше бійок і вбивств на ґрунті помсти; люди, що житимуть у такому суспільстві, матимуть відчуття безпеки й більший загальний добробут. «Не клади до кишені підібрані гроші» – це вимога, що висувається до морального поводження людей у соціальному та життєвому середовищі. Ціль цієї вимоги – захистити соціальний клімат і життєве середовище людей. Чи легко цього досягти? Незалежно від того, чи зможуть люди цього досягти, ті, хто висунув цю ідею й вимогу щодо морального поводження людини, мали на меті втілити в життя ідеальне соціальне та життєве середовище, якого прагнуть люди. Вислів «Не клади до кишені підібрані гроші» не має нічого спільного з критеріями того, як має триматися людина: це просто вимога до того, яким має бути моральне поводження людей, коли вони щось підбирають. Вона мало стосується сутності людини. Людство висуває цю вимогу до морального поводження людини вже тисячі років. Звісно, коли люди дотримуються цієї вимоги, у країні чи суспільстві може бути період, коли злочинів стає менше – можливо, настільки, що людям навіть не потрібно замикати двері на ніч, ніхто не забирає з вулиці те, що хтось загубив, і більшість людей не кладе до кишені підібрані гроші. У такі часи соціальний клімат, громадський порядок і життєве середовище будуть відносно стабільними й гармонійними, але цей клімат і соціальне середовище можуть зберігатися лише тимчасово, або певний період, або протягом певного часу. Інакше кажучи, люди можуть досягти такого типу морального поводження й дотримуватися його лише в певних соціальних середовищах. Щойно зміниться життєве середовище та зруйнується старий соціальний клімат, такі моральні принципи, як «не класти до кишені підібрані гроші», ймовірно, зміняться разом із соціальним середовищем, суспільним кліматом і віяннями. Згадайте, як великий червоний дракон після приходу до влади принаджував людей, популяризуючи всілякі вислови, щоб забезпечити соціальну стабільність. У 80-х роках була навіть популярна пісня з таким текстом: «На узбіччі дороги я підняв із землі копійку та простягнув поліцейському. Поліцейський узяв копійку й кивнув мені. Я радісно сказав: “До побачення, пане!”». Виходить, навіть така дрібниця, як те, що людина віддала поліцейському одну копійку, була варта того, щоб згадувати про це й оспівувати її, – це ж така «шляхетна» соціальна мораль і поведінка! Але чи так це насправді? Якщо люди знайдуть копійку, то спроможуться віддати її поліцейському, – але чи віддадуть вони сто або тисячу юанів? Важко сказати. Якби людина побачила золото, срібло, коштовні речі або щось іще цінніше, вона не змогла б контролювати свою жадібність: її внутрішнє чудовисько зірвалося б із повідка, і вона змогла б зробити людям боляче та скривдити їх, підставити й заманити в пастку; вона змогла б пограбувати когось і навіть убити. Що тоді залишилося б від прекрасної традиційної людської культури й моралі? Куди б тоді подівся моральний критерій «Не клади до кишені підібрані гроші»? Що це нам показує? Незалежно від того, чи є в людей такий дух і моральне поводження, ця вимога та вислів – усього лише те, що люди собі уявляють, до чого прагнуть і що бажають реалізувати й досягти. У певних соціальних контекстах і відповідному середовищі люди, які мають певну совість і розум, можуть практикувати не класти до кишені підібрані гроші, але це лише тимчасова добра поведінка: вона не може стати критерієм ні їхнього життя, ні того, як вони тримаються. Щойно зміниться соціальне середовище й контекст, у якому живуть ці люди, цей постулат і ця ідеальна, за людськими уявленнями, моральна поведінка стануть від людей дуже далекими. Вони не зможуть задовольнити бажання й амбіції людей, а тим більше, звісно, обмежити їхні лихі вчинки. Це лише тимчасова добра поведінка, моральна якість, яка, згідно з людськими ідеалами, є відносно шляхетною. Коли вона стикається з реальністю та власними інтересами людей, суперечить їхнім ідеалам, така мораль не здатна стримати поведінку людей, скерувати її та людські думки. Зрештою люди вирішать піти проти неї, порушать це традиційне уявлення про мораль і виберуть власні інтереси. Так, коли йдеться про мораль «не класти до кишені підібрані гроші», люди можуть віддати в поліцію підібрану копійку – але якщо вони знайдуть тисячу юанів, десять тисяч або золоту монету, чи віддадуть вони знахідку поліцейському? Вони не зможуть цього зробити. Якщо вигода від отримання цих грошей буде більшою за рамки того, чого може досягти людська моральність, люди не зможуть віддати знайдене в поліцію. Вони не зможуть утілити в життя моральний принцип «Не клади до кишені підібрані гроші». Отже, хіба те, чи людина «не кладе до кишені підібрані гроші», відображає сутність її людської природи? Це взагалі не може відображати сутність людської природи. Цілком очевидно, що ця вимога щодо морального поводження людини не може бути основою для оцінювання того, чи володіє хтось людською сутністю, і не може слугувати критерієм того, як має триматися людина.

Чи можна точно оцінити мораль і натуру людини, дивлячись передусім на те, чи кладе вона до кишені підібрані гроші? (Ні.) Чому? (Люди не здатні по-справжньому дотримуватися цієї вимоги. Якщо вони знайдуть невелику суму грошей або щось малоцінне, то зможуть віддати знахідку, але якщо це буде щось цінне, ймовірність того, що вони це віддадуть, зменшується. А якщо річ дуже коштовна, вони будуть ще менш схильні її віддати й, можливо, навіть триматимуться за неї будь-якою ціною.) Ти маєш на увазі, що вислів «Не клади до кишені підібрані гроші» не може слугувати критерієм оцінювання людської сутності людей, бо люди не здатні досягти відповідності йому. Отже, якби люди могли дотримуватися цієї вимоги, то її можна було б вважати критерієм оцінювання людської сутності? (Ні.) Чому її не можна було б вважати критерієм оцінювання людської сутності, навіть якби люди були здатні її дотримуватися? (Здатність чи нездатність людини дотримуватися принципу «Не клади до кишені підібрані гроші» насправді не відображає якість її людської сутності. Це не має нічого спільного з тим, наскільки добра чи погана її людська сутність, і не є критерієм оцінювання людської сутності людей.) Це один із варіантів розуміння цього питання. Те, що людина не кладе до кишені підібрані гроші, мало пов’язане з якістю її людської сутності. Отже, якщо ви зустрінете людину, яка справді здатна не класти до кишені підібрані гроші, як ви на неї подивитеся? Чи вважатимете її кимось із людською сутністю, чесною людиною, що підкоряється Богові? Чи можна класифікувати те, що людина не кладе до кишені підібрані гроші, як стандарт наявності людської сутності? Нам слід поспілкуватися про це питання. Хто про нього висловиться? (Здатність не класти до кишені підібрані гроші ніяк не стосується визначення сутності людської природи цієї людини. Її сутність слід оцінювати згідно з істиною.) Що ще? (Деякі люди здатні не класти до кишені підібрані гроші, навіть якщо сума велика, або роблять багато інших подібних добрих учинків, але в них є власні цілі й наміри. Вони хочуть отримати винагороду за свої похвальні дії та здобути добру репутацію, тому їхня зовнішня добра поведінка не може визначати якість їхньої людської сутності.) Щось іще? (Припустімо, що певна людина здатна не класти до кишені підібрані гроші, але до істини ставиться з опором, з позиції пересиченості істиною. Якщо оцінювати цю людину на основі Божих слів, то в неї немає людської сутності. Отже, цей вислів неправильно використовувати як стандарт оцінювання того, має хтось людську сутність чи ні.) Дехто з вас уже зрозумів, що використовувати вислів «Не клади до кишені підібрані гроші» для оцінювання того, чи наділений хтось людською сутністю, неправильно: ви не згодні з тим, щоб використовувати його як стандарт для оцінювання того, чи має хтось людську сутність. Ця точка зору правильна. Не має значення, чи здатна людина не класти до кишені підібрані гроші: це має мало спільного з принципами її поведінки та шляхом, який вона обирає. Чому Я так кажу? Передусім, коли людина не кладе до кишені підібрані гроші, це лише миттєва поведінка. Тут важко сказати, чому людина зробила саме так: чи тому, що піднята річ нічого не варта, чи тому, що на неї дивились інші люди, і вона хотіла здобути їхню похвалу та повагу. Навіть якщо її вчинок не має жодних домішок, це лише різновид доброї поведінки, який мало стосується прагнень людини й того, як вона тримається. У найкращому випадку можна сказати лише те, що в цієї людини є трохи доброї поведінки та шляхетна натура. Хоча таку поведінку не можна назвати чимось негативним, її також не можна класифікувати як щось позитивне, і людину, безперечно, не можна вважати позитивною тільки тому, що вона не кладе до кишені підібрані гроші. Причина в тому, що це не має нічого спільного ні з істиною, ні з Божими вимогами до людини. Дехто каже: «Як це може не бути чимось позитивним? Як така шляхетна поведінка може не вважатися позитивною? Якби хтось був аморальним і не мав людської сутності, хіба він був би здатний не класти до кишені підібрані гроші?». Це формулювання не обов’язково точне. Диявол теж здатен на якісь добрі справи – то що, ти скажеш, що він не диявол? Деякі демонічні царі роблять один-два добрих учинки, щоб зробити собі ім’я та закріпити своє місце в історії, – то що, ти назвеш їх добрими людьми? Не можна визначити, має хтось людську сутність чи ні, добра його натура чи погана, лише на підставі одного доброго чи поганого вчинку цієї людини. Щоб оцінка була точною, вона має ґрунтуватися на загальному поводженні людини, а також на тому, чи правильні її ідеї та погляди. Якщо людина здатна повернути дуже цінну знайдену річ її законному власнику, це показує лише те, що вона не загребуща та не жадає чужого майна. У неї є цей аспект доброго морального поводження, але чи це якось стосується того, як вона тримається, або її ставлення до позитивного? (Ні.) Цілком імовірно, що дехто не погодиться із цим судженням, бо вирішить, що воно дещо суб’єктивне й неточне. Однак подивімося на це з іншої точки зору: якщо людина загубить щось корисне, хіба вона не стане дуже переживати із цього приводу? Отже, коли інша людина знаходить загублене, – що б це не було, – це не її майно, тому їй не можна залишити знахідку собі. Не має значення, матеріальна це річ або гроші, цінне воно чи нічого не варте: воно не належить людині, яка його знайшла. Тож хіба це не її обов’язок – повернути річ законному власнику? Хіба це не людська повинність? Який сенс у тому, щоб це популяризувати? Хіба люди при цьому не роблять із мухи слона? Хіба це не занадто – вважати те, що хтось не кладе до кишені підібрані гроші, якоюсь шляхетною моральною якістю та підносити це до високого, духовного світу? Чи варто взагалі згадувати про таку форму доброї поведінки серед добрих людей? Існує стільки кращих і вищих форм поведінки, ніж ця, тому про те, щоб не класти до кишені підібрані гроші, не варто навіть згадувати. Однак якби хтось енергійно поширював і популяризував цю форму доброї поведінки серед жебраків і злодіїв, це було б доречно, і це могло б принести певну користь. Якщо в країні енергійно популяризують принцип «Не клади до кишені підібрані гроші», це показує, що люди там уже дуже лихі, що країна переповнена грабіжниками та злодіями й не може від них захиститися. Отже, єдиний засіб, до якого може вдатися ця країна, – це популяризувати й поширювати таку поведінку, щоб подолати проблему. Насправді така поведінка завжди була обов’язком людей. Наприклад, якщо хтось знайшов на вулиці п’ятдесят юанів і з легкістю повернув їх законному власнику, хіба це не настільки незначний вчинок, що про нього навіть згадувати не варто? Хіба за таке справді потрібно хвалити? Хіба потрібно робити з мухи слона, співати дифірамби цій людині та навіть хвалити її за шляхетне, благородне моральне поводження тільки тому, що вона повернула комусь загублені гроші? Хіба повернути загублені гроші законному власнику – це не щось нормальне та природне, та й годі? Хіба це не те, що мусить зробити людина зі здоровим глуздом? На таке була б здатна навіть маленька дитина, яка не розуміє соціальної моралі, тож чи справді тут потрібно робити з мухи слона? Чи справді така поведінка гідна бути піднесеною до рівня людської моральності? На Мою думку, її не можна підносити до цього рівня, і вона не гідна похвали. Це лише тимчасова добра поведінка, яка не стосується того, чи справді людина добра на фундаментальному рівні. Не класти до кишені підібрані гроші – це малозначуща дрібничка. Це те, на що мусить бути здатна кожна нормальна людина та кожен, хто вбирається в людську шкіру чи говорить людською мовою. Це щось таке, що люди можуть зробити, якщо добре постараються, і їм не потрібно, щоб якийсь педагог або мислитель їх цього вчив. На це здатна навіть трирічна дитина, але мислителі й педагоги поставилися до цього як до критично важливої вимоги до морального поводження людини й тим самим зробили з мухи слона. Хоча твердження «Не клади до кишені підібрані гроші» оцінює моральне поводження людини, воно принципово не піднімається до рівня оцінювання того, чи є в когось людська сутність або шляхетна моральність. Тому використовувати вислів «Не клади до кишені підібрані гроші» для оцінювання якості чиєїсь людської сутності не тільки неточно, але й недоречно.

«Не клади до кишені підібрані гроші» – найповерховіша вимога традиційної культури щодо морального поводження. Хоча всі людські суспільства популяризували та прищеплювали такі ідеї, через розбещені людські характери й поширеність лихих віянь людства навіть те, що люди певний час можуть практикувати вислів «Не клади до кишені підібрані гроші» чи мати таке добре моральне поводження, не змінює того факту, що розбещені характери людей постійно домінують над їхніми думками й поведінкою, а також над тим, як люди тримаються та до чого прагнуть, і контролюють ці два останні аспекти. Короткочасні випадки доброго морального поводження не впливають на прагнення людини та, безперечно, не можуть змінити того, що вона поклоняється лихим віянням, захоплюється ними та слідує за ними. Хіба не так? (Так.) Отже, пісня, яку раніше співали люди: «На узбіччі дороги я підняв із землі копійку», – тепер стала просто дитячою пісенькою, та й годі. Вона стала спогадом. Люди навіть не можуть дотримуватися такої базової форми доброї поведінки, як не класти до кишені підібрані гроші. Люди хочуть змінити прагнення та розбещені характери людства, пропагуючи добре моральне поводження, намагаються зупинити деградацію людства й те, як суспільство вироджується з кожним днем, але зрештою їм не вдалося досягти цих цілей. Мораль «Не клади до кишені підібрані гроші» може існувати лише в ідеальному світі людини. Люди ставляться до цієї моралі як до певного ідеалу, як до сподівання на кращий світ. Ця мораль існує в духовному світі людини. Це свого роду надія, яку людина покладає на світ майбутнього, але вона несумісна з реальністю людського життя та справжньою людською сутністю людей. Вона суперечить людським принципам поведінки та шляхам, якими йдуть люди, а також тому, чого вони прагнуть, чим повинні володіти й чого мусять досягти. Вона несумісна з проявами та виливами нормальної людської сутності, з принципами міжособистісних стосунків і ведення справ. Отже, цей стандарт оцінювання морального поводження людства завжди був недійсним, від найдавніших часів до наших днів. Ідея й точка зору, виражені у вислові «Не клади до кишені підібрані гроші», який популяризує людина, особливо безглузді, і більшість людей ігнорує їх, бо ця ідея не може змінити напрямок їхньої поведінки, прагнень і, безперечно, їхньої розтлінності, егоїзму, корисливості та зростаючої схильності рватися назустріч злу. Ця найповерховіша вимога «Не клади до кишені підібрані гроші» перетворилася на кумедний, сатиричний жарт. Тепер навіть діти не хочуть співати «На узбіччі дороги я підняв із землі копійку»: у цьому немає навіть найменшого сенсу. У світі, наповненому розбещеними політиками, ця пісня стала дуже іронічною. Реальність, про яку люди добре знають, полягає в тому, що людина може віддати в поліцію загублену копійку, але якщо вона підбере мільйон або десять мільйонів юанів, вони підуть просто до її кишені. Із цього явища ми бачимо, що спроби людей популяризувати серед людства цю вимогу до морального поводження зазнали невдачі. Це означає, що люди не здатні практикувати навіть базові форми доброї поведінки. Що означає бути нездатним практикувати навіть базові форми доброї поведінки? Це означає, що люди не здатні практикувати навіть базові речі, які мусять робити, як-от не забирати собі підняте, якщо це чужа власність. Більше того, зробивши щось неправильне, люди не скажуть про це жодного чесного слова: вони радше помруть, ніж визнають свою провину. Вони не можуть дотримуватися навіть такого базового правила, як не брехати, тож їм точно не годиться говорити про моральність. Вони навіть не бажають мати совість і розум, тож як вони можуть говорити про моральність? Чиновники та можновладці ламають голову над тим, як би вичавити з інших людей побільше прибутку та привласнити чуже. Навіть закон не може їх стримати – чому так відбувається? Як людина до такого дійшла? Це все через розбещені сатанинські характери людей, через контроль і панування над ними їхньої сатанинської природи, що породжує всілякі підступні, шкідливі форми поведінки. Такі лицеміри під виглядом «служіння народові» роблять багато мерзенних і безсоромних речей. Хіба вони не зовсім утратили почуття сорому? У наш час стільки лицемірних людей. У світі, де лихі люди безчинствують, а добрі пригноблені, доктрина на кшталт «Не клади до кишені підібрані гроші» просто не здатна ні стримати розбещені характери людей, ні змінити їхню природу, сутність і шлях, яким вони йдуть.

Чи зрозуміли ви те, що Я сказав у цьому спілкуванні на тему вислову «Не клади до кишені підібрані гроші»? Що це прислів’я значить для розбещених людей? Як саме слід розуміти цю мораль? (Принцип «Не клади до кишені підібрані гроші» не стосується ні того, як люди тримаються, ні шляху, яким вони йдуть. Він не може змінити шлях, яким іде людина.) Саме так: недоречно оцінювати людську сутність людини на основі прислів’я «Не клади до кишені підібрані гроші». Його не можна використовувати для оцінювання людської сутності, і його також неправильно використовувати для оцінювання чиїхось моральних якостей. Це лише минуща поведінка людини, не більше. Її просто не можна використовувати для оцінювання сутності людини. Люди, які запропонували вислів про моральне поводження «Не клади до кишені підібрані гроші», – ці так звані мислителі й педагоги, – вони ідеалісти. Вони не розуміють людської природи людини та її сутності, не усвідомлюють, наскільки людина стала розбещеною та розтлінною. Тому це висунуте ними твердження про моральне поводження геть пусте – воно просто непрактичне та не відповідає реальним обставинам людини. Цей вислів про моральне поводження нітрохи не стосується ні сутності людини, ні різних розбещених характерів, які виплескують люди, ні уявлень, поглядів і форм поведінки, які можуть продукувати люди, коли над ними домінують розбещені характери. Це один момент. Інший момент полягає в тому, що не класти до кишені підібрані гроші – це попросту те, що повинна робити нормальна людина. Наприклад, твої батьки народили й виростили тебе, але коли ти ще був нетямущим і незрілим, ти тільки й робив, що просив у батьків їжу й одяг. Однак, подорослішавши та ставши краще розуміти світ, ти природно усвідомив, що треба дуже любити батьків, не змушувати їх хвилюватись і гніватися, намагатися не додавати їм зайвої роботи та страждань і самостійно виконувати все, що ти можеш зробити сам. Ти природно прийшов до розуміння цих речей, і тобі не знадобилося, щоб тебе хтось цьому вчив. Ти особистість, у тебе є совість і розум, тому ти можеш і повинен робити ці речі – про все це навіть згадувати не варто. Підносячи принцип «Не клади до кишені підібрані гроші» до рівня шляхетних моральних якостей, люди роблять із мухи слона та перегинають палицю; цю поведінку не слід так визначати, хіба ні? (Так і є.) Що із цього можна винести? Якщо людина робить те, що повинна й може робити в рамках нормальної людської сутності, це маркер того, що в неї нормальна людська сутність. Це означає, що коли в людини є здоровий глузд, вона може робити те, що подумають зробити люди з нормальною людською сутністю, те, що вони усвідомлюють як свою повинність. Хіба це не абсолютно нормальне явище? Якщо ти робиш те, на що здатна будь-яка людина з нормальною людською сутністю, то чи можна це назвати добрим моральним поводженням? Чи необхідно це заохочувати? (Ні.) Чи дійсно це можна вважати шляхетною людською сутністю? Чи можна це вважати наявністю людської сутності? (Ні.) Демонстрація такої поведінки не піднімає людину до рівня володіння людською сутністю. Слова про те, що людина має людську сутність, означають, що точка зору й позиція, з яких вона дивиться на проблеми, відносно позитивні й активні, так само як і її способи та методи розв’язання проблем. Що є маркером позитивності й активності? Те, що в людини є совість і почуття сорому. Ще одним маркером позитивності й активності є почуття праведності. У цієї людини можуть бути якісь погані звички, – наприклад, вона пізно лягає спати й пізно прокидається, перебірлива в їжі або віддає перевагу продуктам із різким смаком, – але, крім цих поганих звичок, у неї будуть і певні добрі якості. У тому, як вона тримається й діє, будуть принципи та межі; у неї буде почуття сорому та праведності; у неї буде більше позитивних рис і менше негативних. Було б іще краще, якби вона змогла прийняти та практикувати істину: такій людині було б легко стати на шлях прагнення до істини. І навпаки, якщо людина любить зло, шукає слави, прибутку та статусу, обожнює гроші, любить розкішне життя й отримує задоволення, гаючи час у пошуках утіх, тоді точка зору, з якої вона дивитиметься на людей і речі, усі її погляди на життя та система цінностей будуть негативними й темними, і їй бракуватиме почуття сорому та праведності. Така людина не матиме людської сутності, і їй точно буде нелегко прийняти істину чи досягти Божого спасіння. Це простий принцип оцінювання людей. Оцінка морального поводження людини – не стандарт, за яким можна визначити, чи є в неї людська сутність. Щоб оцінити, добра людина чи погана, потрібно судити про неї на основі її людської сутності, а не її морального поводження. Моральне поводження зазвичай поверхове, і на нього впливає соціальний клімат, походження й середовище людини. Деякі підходи та прояви постійно змінюються, тому важко визначити якість людської сутності людини, спираючись лише на її моральне поводження. Наприклад, людина може дуже поважати соціальну мораль і дотримуватися правил, куди б вона не пішла. Вона може проявляти стриманість у всьому, що робить, дотримуватися законів уряду, не зчиняти галасу на людях і не зачіпати чужі інтереси. Ще вона може бути шанобливою й охоче допомагати іншим, піклуватися про молодь і старих. Чи той факт, що в людини є стільки добрих рис, означає, що вона втілює в життя нормальну людську сутність і є доброю людиною? (Не означає.) Людина може дуже добре практикувати принцип «Не клади до кишені підібрані гроші», може послідовно дотримуватися цієї моралі, яку популяризує та пропагує людство, але яка в неї людська сутність? Той факт, що людина практикує не класти до кишені підібрані гроші, нічого не говорить про її людську сутність: це моральне поводження не можна використовувати для оцінювання того, добра її людська сутність чи погана. А як же оцінювати її людську сутність? Потрібно зняти з неї обгортку цього морального поводження, прибрати форми поведінки та моральне поводження, що вважаються людиною добрими та є абсолютним мінімумом, досягти якого здатен будь-хто з нормальною людською сутністю. Після цього слід подивитися на найважливіші прояви людини, як-от принципи того, як вона тримається, і межі, які вона при цьому не переходить, а також її ставлення до істини й Бога. Тільки так можна побачити сутність людської природи, внутрішню натуру людини. Такий погляд на людей відносно об’єктивний і точний. На цьому ми завершимо обговорення морального принципу «Не клади до кишені підібрані гроші». Чи всі ви зрозуміли це спілкування? (Так.) Я часто переживаю, що ви не зрозуміли як слід те, що Я говорив, що ви осягнули щодо цього лише трохи доктрини, але досі не розумієте тих частин, які стосуються сутності питання. Тому все, що Я можу зробити, – це розвинути думку трохи далі. Я почуватимуся спокійно лише тоді, коли відчую, що ви зрозуміли. Як Я визначу, що ви зрозуміли? Коли Я побачу радість на ваших обличчях, це означатиме, що ви, напевно, зрозуміли, про що Я говорю. Якщо Я зможу цього досягти, то варто поговорити на цю тему трохи більше.

Я більш-менш завершив спілкування про вислів «Не клади до кишені підібрані гроші». Хоча Я не сказав вам прямо, як ця мораль суперечить істині, чому її не можна підносити до рівня істини та які вимоги Бог ставить до поведінки й морального поводження людей, але хіба Я не розглянув усі ці питання? (Розглянув.) Хіба Божий дім популяризує мораль на кшталт «Не клади до кишені підібрані гроші»? (Ні.) Тоді як у Божому домі ставляться до цього вислову? Можете поділитися своїм розумінням. («Не клади до кишені підібрані гроші» – це просто те, чого мусить дотримуватись і що повинна робити кожна людина з нормальною людською сутністю, тому цей принцип не потрібно популяризувати. Ще «Не клади до кишені підібрані гроші» – це лише прояв моральності людини, не пов’язаний із принципами того, як люди тримаються, поглядами людей на свої прагнення, шляхами, якими вони йдуть, і якістю їхньої людської сутності.) Чи є моральне поводження ознакою людської сутності? (Це не ознака людської сутності. Деякі аспекти морального поводження – це просто речі, які мають бути в людей із нормальною людською сутністю.) Коли Божий дім говорить про людську сутність і розрізнення людей, він робить це в магістральному контексті прагнення до істини. Загалом Божий дім не оцінює моральне поводження людини – або принаймні те, чи здатна людина дотримуватися вислову «Не клади до кишені підібрані гроші». Божий дім цього не перевіряє. Натомість Божий дім перевіряє якість людської сутності людини, її ставлення до істини й Бога та те, чи любить вона істину й позитивне. У світському суспільстві людина може не класти до кишені підібрані гроші, але якщо вона зовсім не захищає інтереси Божого дому після того, як стала віруючою, якщо вона здатна красти, розтринькувати чи навіть запродавати пожертви, коли їй дають можливість ними розпоряджатися, якщо вона здатна робити всілякі погані речі, то хто вона така? (Зла людина.) Коли виникають проблеми, вона ніколи не стає на захист інтересів Божого дому. Хіба немає таких людей? (Є.) То чи доречно було б використовувати для оцінювання їхньої людської сутності вислів «Не клади до кишені підібрані гроші»? Ні, недоречно. Дехто каже: «Це ж була добра людина. У неї було шляхетне моральне обличчя, і всі її схвалювали. Чому ж вона змінилася, прийшовши до Божого дому?». А чи справді вона змінилася? Правда в тому, що ця людина не змінилася. У неї було трохи морального поводження й доброї поведінки, але в усьому іншому її людська природа завжди мала саме таку сутність, і це зовсім не змінилося. Куди б не йшла така людина, вона завжди тримається саме так. Просто раніше люди оцінювали її за критерієм морального поводження, а не судили про її людську сутність на основі істини. Люди думають, що вона якось змінилася, але насправді ні. Хтось каже: «Раніше вона такою не була». Раніше вона не була такою, бо не стикалась із цими ситуаціями й не опинялась у такому середовищі. Крім того, люди не розуміли істини й не могли розрізнити натуру цієї людини. Яким же буде кінцевий наслідок того, що люди дивитимуться на інших і судитимуть про них на основі однієї форми доброї поведінки, а не сутності їхньої людської природи? Люди не тільки не зможуть ясно бачити інших: вони також будуть засліплені та введені в оману зовнішнім добрим моральним поводженням інших. Коли люди не здатні ясно бачити інших, вони довірятимуть не тим, кому слід, просуватимуть і призначатимуть не тих людей, а інші дуритимуть їх і вводитимуть в оману. Деякі керівники та працівники часто припускаються цієї помилки, коли обирають і призначають людей. Вони засліплені людьми, які зовні виявляють певні форми доброї поведінки та добре моральне поводження, і доручають таким людям виконувати важливу роботу або зберігати якісь важливі речі. У результаті щось іде не так, і Божий дім зазнає певних утрат. Чому щось пішло не так? Це сталося тому, що керівники та працівники не змогли розгледіти природу й сутність цих людей. Чому вони не змогли розгледіти їхню природу й сутність? Тому що ці керівники та працівники не розуміють істини й не здатні оцінювати та розрізняти людей. Вони не вміють розгледіти людську природу й сутність і не знають, як люди ставляться до Бога, істини й інтересів Божого дому. Чому так відбувається? Тому що ці керівники та працівники дивляться на людей і речі з неправильної точки зору. Вони дивляться на людей лише на основі людських уявлень і фантазій, а не розглядають їхню сутність згідно з Божими словами та принципами істини – натомість вони розглядають людей, виходячи з їхнього морального поводження, зовнішньої поведінки та проявів. Їхнім поглядам на людей бракує принципів, і саме тому вони довіряли не тим людям, призначали не тих людей і, як наслідок, опинилися засліпленими, обдуреними та використаними цими людьми, і зрештою постраждали інтереси Божого дому. Це наслідки нездатності побачити й розгледіти натуру людей. Отже, коли хтось хоче прагнути до істини, перший урок, який він повинен засвоїти, – це те, як розрізняти людей і дивитися на них. На засвоєння цього уроку потрібно багато часу, і це один із найфундаментальніших уроків, які мусять засвоїти люди. Якщо ти хочеш ясно бачити людей і навчитися їх розпізнавати, то мусиш спершу зрозуміти, за якими стандартами Бог оцінює людей, які викривлені думки та погляди контролюють те, як люди дивляться на інших і оцінюють їх, і домінують над цими аспектами, чи не суперечать вони стандартам, за якими Бог оцінює людей, і в чому полягають такі суперечності. Чи методи та критерії, за якими ти оцінюєш людей, засновані на Божих вимогах? Чи засновані вони на Божих словах? Чи є в них основа в істині? Якщо ні, а ти, оцінюючи інших, повністю покладаєшся на свій досвід і фантазії чи навіть заходиш настільки далеко, що засновуєш свої оцінки на соціальній моралі, яка пропагується в суспільстві, або на тому, що бачиш на власні очі, тоді людина, яку ти намагаєшся розпізнати, залишиться для тебе туманною. Ти не зможеш її розгледіти. Якщо ти довіришся їй і покладеш на неї обов’язки, то візьмеш на себе певний рівень ризику, і неминуче буде ймовірність того, що це завдасть шкоди Божим пожертвам, роботі церкви та входженню Божих обранців у життя. Розпізнавати людей – це перший урок, який ти мусиш засвоїти, якщо хочеш шукати істину. Звісно, це також один із найголовніших аспектів істини, яким повинні володіти люди. Вміння розпізнавати людей невіддільне від теми сьогоднішнього спілкування. Ти повинен уміти відрізняти добре моральне поводження та якості людини від того, чим повинна володіти людина з нормальною людською сутністю. Уміти розрізняти ці дві речі дуже важливо. Тільки тоді ти зможеш розпізнати й точно побачити сутність людини та зрештою визначити, хто має людську сутність, а хто ні. Чим спершу треба спорядитися, щоб зуміти розрізняти ці речі? Треба зрозуміти Божі слова та цей аспект істини, а також прийти до того, щоб дивитися на людей згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Хіба це не принцип істини, який треба практикувати та яким слід володіти, прагнучи до істини? (Так.) А значить, нам украй необхідно поспілкуватися на ці теми.

Я щойно поспілкувався про перше прислів’я «Не клади до кишені підібрані гроші», яке вочевидь є різновидом людського морального поводження. Це тип моральних якостей і швидкоплинна поведінка, яка справляє на людей гарне враження, але, на жаль, не може слугувати стандартом оцінювання того, має хтось людську сутність чи ні. Другий вислів «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» такий самий. Виходячи з формулювання цього твердження, зрозуміло, що це теж щось таке, що подобається людям і вважається доброю поведінкою. Тих, хто демонструє таку добру поведінку, високо цінують як людей із добрим моральним поводженням і шляхетною натурою – загалом вони вважаються людьми, які отримують задоволення, допомагаючи іншим, і мають відмінні моральні якості. Вислів «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» дещо схожий на прислів’я «Не клади до кишені підібрані гроші». Це також форма доброї поведінки, яка виникає в людей у певних соціальних кліматах. Буквальне значення вислову «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» полягає в тому, щоб знаходити втіху в допомозі іншим людям. Це не означає, що допомагати людям – твій обов’язок, адже вислів звучить не як «Допомагати іншим – твоя повинність», а як «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим». Звідси видно, що саме мотивує людей допомагати іншим. Вони це роблять не заради інших людей, а радше заради себе. Люди сповнені тривог і болю, тому вони знаходять когось, хто потребує допомоги, і стають його благодійниками та помічниками; вони простягають руку допомоги та роблять ті добрі справи, які можуть, щоб відчути себе щасливими, задоволеними, умиротвореними й радісними, щоб наповнити свої дні змістом, щоб не почуватися такими пустими та зболеними: вони покращують своє моральне поводження, щоб досягти певної цілі – очистити й піднести царину своїх сердець і розумів. Що це за поведінка? Якщо дивитися на людей, які отримують задоволення, допомагаючи іншим, з точки зору цього пояснення, то вони не добрі люди. Вони як мінімум не мотивуються своєю мораллю, совістю чи людською сутністю, щоб робити те, що мусять, або виконувати свої суспільні та сімейні обов’язки; натомість вони допомагають людям, аби отримати задоволення, духовну розраду, емоційний комфорт і жити щасливо. Як же оцінювати таке моральне поводження? Якщо подивитися на його природу, вона ще гірша, ніж у принципу «Не клади до кишені підібрані гроші». Принаймні у вислові «Не клади до кишені підібрані гроші» немає егоїстичного аспекту. А як щодо «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим»? Слово «задоволення» вказує, що така поведінка містить елементи егоїзму та ницих намірів. Тут ідеться про те, щоб допомагати людям не заради них самих або безкорисливо й жертовно, а заради власного задоволення. Таке просто не варто заохочувати. Наприклад, ти бачиш, як на великій дорозі падає літня людина, і думаєш собі: «Останнім часом мені щось невесело. Те, що ця стара людина зараз упала, – чудова нагода: я отримаю задоволення, допомагаючи іншим!». Ти підходиш і допомагаєш тій літній людині підвестися, вона стає на ноги та хвалить тебе, кажучи: «Ти така добра людина, синку. Бажаю тобі мирно та щасливо дожити до глибокої старості!». Ця людина щедро сипле тобі такі приємні слова, і коли ти їх чуєш, усі твої тривоги зникають, і ти відчуваєш задоволення. Ти думаєш, що допомагати людям – це добре, і вирішуєш у вільний час ходити вулицями й допомагати підвестися тим, хто впав. Під впливом такого мислення люди демонструють певні форми доброї поведінки, і людське суспільство класифікувало це як прекрасну традицію отримувати задоволення від допомоги іншим, а також як різновид шляхетних моральних якостей, що підтримує цю чудову традицію. Підтекст отримання задоволення від допомоги іншим полягає в тому, що ті, хто допомагає, зазвичай вважають себе вінцем моралі. Вони думають, ніби вони великі філантропи, і що більше люди їх хвалять, то більше вони готові допомагати, займатися благодійністю й робити більше для інших. Це задовольняє їхнє бажання бути героями й рятівниками людства, а також отримувати своєрідну втіху від того, що вони потрібні іншим. Хіба не всі люди хочуть почуватися потрібними? Коли людина почувається потрібною іншим, вона думає, що вона дуже корисна та її життя має сенс. Хіба це не просто спосіб привернути до себе увагу? Пошук уваги – це єдине, що приносить людям задоволення: це їхній спосіб життя. Насправді з якої б точки зору ми не розглядали питання отримання задоволення від допомоги іншим, це не стандарт оцінювання моральності людини. Часто для того, щоб отримати задоволення від допомоги іншим, насправді потрібні лише мізерні зусилля. Якщо ти на це готовий, значить, ти виконав свою соціальну повинність, а якщо не готовий, то ніхто не притягне тебе до відповідальності, і громадськість тебе не засудить. Коли йдеться про форми доброї поведінки, які схвалює людина, то можна вибирати, практикувати їх чи утримуватися: і те, і те нормально. Немає потреби ні обмежувати людей цим висловом, ні змушувати їх учитись отримувати задоволення, допомагаючи іншим, тому що саме по собі це просто швидкоплинна форма доброї поведінки. Незалежно від того, чи людина мотивується бажанням виконати свою суспільну повинність, чи практикує цю добру поведінку з почуття громадянської чесноти, яким буде кінцевий результат? Вона просто задовольнить своє бажання бути доброю людиною та втілити дух Лей Фена в цьому конкретному випадку; вона отримає від цього певне задоволення та розраду й тим самим піднесе царину свого мислення на вищий рівень. Ось і все. У цьому й полягає сутність того, що робить така людина. Отже, як ви розуміли вислів «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» до цього спілкування? (Раніше я не усвідомлював егоїстичних, мерзенних намірів, що стоять за цим висловом.) Візьмімо ситуацію, у якій ти маєш обов’язок щось зробити: повинність, від якої не можна ухилятися, щось досить складне, – і щоб це зробити, потрібно перетерпіти трохи страждань, відмовитися від деяких речей, заплатити певну ціну, але ти все одно здатен виконати цю повинність. У процесі ти не відчуватимеш особливого задоволення, а коли ти заплатиш ціну та виконаєш цю повинність, результати твого труда не принесуть тобі жодного задоволення й розради, але ти все одно його закінчиш, бо це твоя повинність і обов’язок. Якщо порівняти це з отриманням задоволення від допомоги іншим, то де проявляється більше людської сутності? (У людей, які виконують свої повинності й обов’язки, більше людської сутності.) Суть отримання задоволення від допомоги іншим – не у виконанні певної повинності: це просто вимога щодо морального поводження та суспільних зобов’язань людей, яка існує в певних соціальних контекстах; вона походить від загальноприйнятої думки, суспільної моралі чи навіть законів країни та слугує для оцінювання того, чи має людина мораль і що за якість у її людської сутності. Інакше кажучи, «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» – це просто вислів, що обмежує поведінку людей, і людське суспільство висунуло його, щоб піднести царину людського мислення на вищий рівень. Такі вислови використовуються лише для того, щоб змусити людей практикувати якісь кілька форм доброї поведінки, а стандартами для оцінювання такої доброї поведінки є суспільна мораль, громадська думка чи навіть закон. Наприклад, якщо ти бачиш у громадському місці, що комусь потрібна допомога, і ти перший, хто мав би її надати, але ти цього не робиш, що про тебе подумають інші? Вони налають тебе за невихованість – хіба ми не це маємо на увазі під громадською думкою? (Це.) Тоді що таке суспільна мораль? Це позитивні, спрямовані вгору речі та звички, які суспільство популяризує й заохочує. Природно, що вони включають багато конкретних вимог, як-от підтримувати соціально незахищених людей і простягати руку допомоги, коли інші стикаються з труднощами, а не просто стояти осторонь. Від людей очікується, що вони практикуватимуть таке моральне поводження: саме це й означає мати суспільну мораль. Якщо ти бачиш, що хтось страждає, а ти закриваєш на це очі, ігноруєш людину й нічого не робиш, то тобі бракує суспільної моралі. Отже, які ж вимоги закон ставить до морального поводження людини? Китай у цьому плані – особливий випадок: у китайському законодавстві немає чітких положень про соціальні повинності та суспільну мораль. Люди просто трохи дізнаються про це з виховання в сім’ї, шкільної освіти й того, що вони чують і спостерігають у суспільстві. Натомість у західних країнах ці речі закріплено на законодавчому рівні. Наприклад, якщо ти бачиш, що хтось упав на дорозі, то щонайменше маєш підійти до нього та спитати: «З тобою все гаразд? Тобі допомогти?». Якщо людина відповість: «Я в порядку, дякую», – то ти не мусиш їй допомагати, ти не зобов’язаний виконувати цю повинність. Якщо ж вона скаже: «Допоможи мені, будь ласка», – то ти повинен їй допомогти. Якщо ти їй не допоможеш, тебе притягнуть до юридичної відповідальності. Це особлива вимога, яку певні країни висувають до морального поводження людей, чітко прописуючи її у своїх законах. Ці вимоги до морального поводження людей, які висуває громадська думка, суспільна мораль і навіть закон, обмежуються лише поведінкою людей, і ці базові поведінкові критерії є стандартами, за якими оцінюється моральне поводження людини. На перший погляд здається, що ці моральні стандарти оцінюють поведінку людей, тобто чи виконали люди свої суспільні повинності, але за своєю сутністю ці стандарти оцінюють внутрішню якість людей. І громадська думка, і суспільна мораль, і закон оцінюють лише те, що люди роблять, і висувають вимоги тільки до цього, і ці оцінювання та вимоги обмежуються поведінкою людей. Вони судять про якість і моральне поводження людини на основі її поведінки – це і є рамки їхнього оцінювання. Ось яка природа твердження «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим». Коли йдеться про отримання задоволення від допомоги іншим, західні країни ставлять до людей вимоги в положеннях законів, тоді як у Китаї для виховання людей і прищеплення їм цих ідей використовується традиційна культура. Незважаючи на цю різницю між Сходом і Заходом, за своєю природою вони однакові: обидва використовують вислови, щоб обмежувати й регулювати поведінку та мораль людей. Однак і закони західних країн, і традиційна культура Сходу – це лише вимоги й норми щодо поведінки та морального поводження людини, і ці критерії регулюють лише їх. Але чи спрямовані хоч якісь із них на людську сутність людини? Якщо певні норми визначають лише те, яку поведінку повинна практикувати людина, чи можна використовувати їх як стандарти для оцінювання її людської сутності? (Ні.) Якщо ми подивимося на прислів’я «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», то деякі лихі люди здатні отримувати задоволення, допомагаючи іншим, але при цьому мотивуються власними намірами та цілями. Коли дияволи роблять якийсь маленький добрий учинок, ще ймовірніше, що за цим стоять їхні власні наміри та цілі. Думаєте, кожен, хто отримує задоволення від допомоги іншим, – праведний любитель істини? Візьміть тих, хто нібито отримує задоволення, допомагаючи іншим у Китаї, як-от тих шляхетних благодійників, або людей, які грабують багатих і віддають награбоване бідним, або тих, хто часто приходить на допомогу соціально незахищеним верствам населення, інвалідам тощо, – чи всі вони мають людську сутність? Чи всі вони люблять позитивне й мають почуття праведності? (Ні.) Вони максимум люди, у яких просто відносно краща натура. Оскільки вони керуються цим духом отримання задоволення від допомоги іншим, то роблять багато добрих учинків, які приносять їм задоволення, розраду й дають змогу від душі тішитися відчуттям щастя, але практикування таких форм поведінки не означає, що в них є людська сутність, бо їхня віра й те, до чого вони прагнуть на духовному рівні, неясні: це невідомі змінні. Отже, чи можна на основі цього доброго морального поводження вважати, що в таких людей є людська сутність і совість? (Ні.) Деякі інституції, як-от фонди та благодійні організації, що піклуються про соціально незахищені верстви населення й інвалідів і нібито отримують задоволення, допомагаючи іншим, щонайбільше виконують якусь частину своєї суспільної повинності. Вони роблять це для того, щоб покращити свій імідж в очах громадськості, підвищити свою впізнаваність і задовольнити психологію отримання задоволення від допомоги іншим, – це аж ніяк не піднімається до рівня ознаки того, що в них «є людська сутність». Більше того, чи люди, яким вони із задоволенням допомагають, справді потребують допомоги? Чи отримання задоволення від допомоги іншим саме по собі праведне? Не обов’язково. Якщо ти достатньо довго досліджуватимеш усі різноманітні великі й малі події в суспільстві, то побачиш, що деякі з них пов’язані суто з тим, що люди отримують задоволення від допомоги іншим, тоді як у багатьох інших випадках у ситуаціях, коли люди отримують задоволення, допомагаючи іншим, більше замішані нерозкриті таємниці й темні сторони суспільства. У будь-якому разі за отриманням задоволення від допомоги іншим стоять певні наміри та цілі – чи то прославитися й піднятися над іншими, чи то дотриматися суспільної моралі й не порушити закон, чи то здобути позитивнішу оцінку суспільства загалом. Як на це не дивися, отримання задоволення від допомоги іншим – це просто одна із зовнішніх форм поведінки людини, і його можна вважати максимум різновидом доброго морального поводження. Воно не має геть нічого спільного з нормальною людською сутністю, якої вимагає Бог. Ті, хто здатен отримувати задоволення від допомоги іншим, цілком можуть бути пересічними людьми без особливих амбіцій, а можуть бути значними суспільними діячами; вони можуть бути відносно доброзичливими, а можуть бути й зловмисними в глибині душі. Це можуть бути будь-які люди, і кожен здатен мимохідь практикувати таку поведінку. Отже, твердження про моральне поводження «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», безумовно, не годиться бути стандартом оцінювання людської сутності людей.

«Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» – цей вислів про моральне поводження насправді не відображає сутність людської природи людей і мало стосується їхньої природи й сутності. Тому використовувати його для оцінювання якості чиєїсь людської сутності недоречно. То як же доречно оцінювати людську сутність? Людина з такою сутністю щонайменше не може вирішувати, чи допомагати комусь або чи виконувати свої повинності, на основі того, порадує це її чи ні; натомість її рішення має ґрунтуватися на совісті й розумі, і вона не має думати про те, що вона зможе від цього здобути, які наслідки для неї матиме допомога тому, хто цього потребує, чи як це на неї вплине в майбутньому. Їй не слід думати ні про що із цього: вона мусить виконувати свої повинності, допомагати іншим і не допускати, щоб інші зазнавали страждань. Її допомога має бути чистою, без жодних егоїстичних цілей: так чинить людина, у якої справді є людська сутність. Якщо, допомагаючи іншим, людина має на меті потішити себе чи створити собі добру репутацію, то в цьому є щось егоїстичне й нице: ті, хто справді має совість і розум, так не чинили б. Люди, які мають справжню любов до інших, не діють виключно для того, щоб задовольнити своє бажання почуватися певним чином, а натомість роблять це, щоб виконати свої повинності та зробити для допомоги іншим усе, що в їхніх силах. Вони допомагають людям не для того, щоб отримати винагороду, і в них немає жодних інших намірів або мотивів. Хоча діяти так може бути важко, хоча вони можуть зазнавати осуду інших і навіть наражатися на певну небезпеку, але вони усвідомлюють, що це обов’язок, який люди мусять виконувати, що це людська повинність, а якщо вони так не діятимуть, то не зуміють виконати того, що винні іншим людям і Богові, і шкодуватимуть усе життя. Тому вони діють без вагань, докладають максимум зусиль, слухаються волі Неба та виконують свою повинність. Якщо вони здатні допомогти людині з тим, що їй потрібно, і роблять це від щирого серця, то почуватимуться задоволеними незалежно від того, як інші їх оцінюють і чи виявляють їм повагу та вдячність. Ті, хто здатен так діяти, мають совість, розум і володіють проявами людської сутності, а не просто певною поведінкою, яка обмежується рамками моральних якостей і поводження. Отримання задоволення від допомоги іншим – це просто форма поведінки, а іноді й просто поведінка, яка виникає в певних специфічних контекстах; людина приймає рішення вдатися до такої тимчасової поведінки на основі свого настрою, емоцій, соціального середовища, а також безпосереднього контексту й того, які переваги чи недоліки можуть бути в таких дій. Ті, хто має людську сутність, не зважають на все це, коли допомагають людям: вони приймають рішення на основі стандарту судження, який є позитивнішим і більше відповідає совісті й розуму нормальної людської сутності. Іноді такі люди ще й здатні не припиняти допомагати людям, навіть якщо це суперечить стандартам моральності й конфліктує з ними. Критерії, ідеї та погляди моральності можуть лише стримувати швидкоплинні форми поведінки людей. Те, добрі ці форми поведінки чи погані, змінюється залежно від настрою, емоцій, доброго та злого в людині, її миттєвих добрих або злих намірів; природно, на це впливає й соціальний клімат і середовище. У таких формах поведінки багато забруднень; усі вони поверхові, і люди не можуть на їх основі судити, має хтось людську сутність чи ні. Натомість набагато точніше та практичніше судити про те, має хтось людську сутність чи ні, виходячи із сутності його людської природи, його прагнень, поглядів на життя та системи цінностей, шляху, яким він іде, і основи його поведінки та дій. Скажи Мені, що саме узгоджується з істиною: підстави для оцінювання людської сутності чи підстави для оцінювання морального поводження? Що саме узгоджується з істиною: стандарти оцінювання морального поводження чи стандарти оцінювання наявності людської сутності? Які із цих стандартів відповідають істині? Насправді істині відповідають саме стандарти оцінювання наявності людської сутності. Це точно й беззаперечно. Причина, чому критеріями судження про людей не можуть слугувати речі, які використовуються для оцінювання морального поводження людей, полягає в тому, що вони непостійні. Вони наповнені багатьма домішками, такими як людські угоди, інтереси, вподобання, прагнення, емоції, лихі помисли, розбещені характери тощо. У них аж надто багато помилок і нечистот – вони не прямолінійні. Ось чому вони не можуть слугувати критеріями судження про людей. Вони сповнені всіляких речей, які людині прищеплює сатана, і додаткових умов, які виникають через розбещений сатанинський характер людини, і тому вони не істина. Словом, не має значення, якими люди вважають ці критерії морального поводження – легкими для виконання чи важкими, дуже цінними, малоцінними чи середніми: у будь-якому разі всі вони – просто вислови, які обмежують і регулюють поведінку людей. Вони сягають лише рівня моральних якостей людини; вони нітрохи не стосуються Божої вимоги судити про людську сутність людини на основі істини. Вони не включають навіть найбазовіших стандартів, що їх слід мати й дотримуватися тим, у кого є людська сутність; таким критеріям усього цього бракує. Дивлячись на інших, люди зосереджуються лише на оцінці їхніх проявів морального поводження; вони в усьому дивляться на інших людей і оцінюють їх згідно з вимогами традиційної культури. Бог не дивиться на людей лише на основі їхніх проявів морального поводження – Він зосереджується на сутності їхньої людської природи. Що входить у сутність людської природи людини? Її вподобання, погляди на речі й життя, система цінностей і прагнення; те, чи є в неї почуття праведності, чи любить вона істину й позитивне, чи здатна приймати істину й підкорятися їй, який шлях обирає тощо. Точно судити про сутність людської природи можна саме за цими речами. На цьому Моє спілкування про отримання задоволення від допомоги іншим більш-менш завершено. Чи тепер, після спілкування про ці дві вимоги до морального поводження, ви зрозуміли базові принципи розрізнення, що стосуються того, як оцінювати моральне поводження, і різниці між Божими стандартами оцінювання людей і моральним поводженням, про яке говорить людина? (Так.)

Я щойно поспілкувався про дві вимоги, які традиційна культура висуває до морального поводження людини: «Не клади до кишені підібрані гроші» й «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим». Що ви дізналися з Мого спілкування про ці два вислови? (Я дізнався, що моральне поводження людей не пов’язане із сутністю їхньої людської природи. Люди, які демонструють такі види морального поводження, максимум володіють певними добрими проявами та формами поведінки з точки зору якості своєї моральності. Однак це не означає, що вони мають людську сутність або втілюють у життя людську подобу. Я здобув дещо чіткіше розуміння цього питання.) Люди, які демонструють добре моральне поводження, не обов’язково мають людську сутність – кожен може це визнати, і воно так і є насправді. Усі люди слідують лихим суспільним віянням, і всі вони поступово втратили совість і розум – мало хто здатен утілювати в життя людську подобу. Чи кожен, хто колись віддав поліцейським знайдену на узбіччі копійку, виявився доброю людиною? Зовсім не обов’язково. Який результат згодом спіткав тих, кого колись оспівували як героїв? У глибині душі всі люди знають відповіді на ці запитання. Що стало з тими взірцями суспільної моралі та великими благодійниками, прикрашеними червоними квітами, які часто отримували задоволення від допомоги іншим і яких вихваляли люди? Більшість із них виявилася не добрими людьми. Вони просто зробили кілька добрих учинків спеціально для того, щоб прославитися. Насправді ж їхня реальна поведінка, життя й натура здебільшого зовсім не такі вже й добрі. Єдине, що ці люди вміють робити по-справжньому добре, – це лестощі та підлабузництво. Коли вони знімають червоні квіти й ту поверхову маску взірця суспільної моралі, вони навіть не знають, як їм поводитись і жити. У чому тут проблема? Хіба корона «взірця моралі», яку на них поклало суспільство, не стала для них пасткою? Вони не знають, хто вони насправді: їм так надміру лестили, що вони почали вважати себе аж надто великими й уже не можуть бути нормальними людьми. Кінець кінцем вони навіть не знають, як жити, їхнє повсякденне існування стає геть безладним, а дехто навіть починає зловживати алкоголем, упадає в депресію й накладає на себе руки. Безумовно, певні люди потрапляють у цю категорію. Вони постійно женуться за відчуттями, бажаючи прославитися, стати героями, взірцями чи вінцями моральної досконалості. Вони ніколи не зможуть повернутись у реальний світ; повсякденні потреби реального життя для них – постійне джерело прикрощів і страждань. Вони не знають, як позбутися цього болю та як обрати правильний шлях у житті. У пошуках гострих відчуттів дехто звертається до наркотиків, а дехто вирішує покінчити із життям, щоб утекти від порожнечі. Деякі з тих, хто не вбиває себе, часто вмирають від депресії. Хіба мало таких прикладів? (Багато.) Це та шкода, яку людям завдає традиційна культура. Вона не тільки не дає їм здобути точне розуміння людської сутності й не скеровує їх на шлях, яким вони мають слідувати: це ще не все. По суті, вона збиває їх зі шляху, спрямовуючи в царство омани й фантазій. Це шкодить людям, і дуже глибоко. Дехто може сказати: «Це не завжди так! У нас от усе гаразд, хіба ні?». Хіба той факт, що зараз у вас усе добре, не є просто результатом Божого захисту? Бог обрав вас, і ви маєте Його захист – тільки тому вам пощастило прийняти Його роботу й ви можете читати Його слова, відвідувати зібрання, спілкуватись і виконувати тут свій обов’язок; тільки завдяки Його захисту ви можете жити життям нормальних людей і наділені здоровим глуздом, потрібним, щоб мати справу з усіма аспектами вашого повсякденного життя. Однак не можна заперечувати, що в глибині вашої свідомості досі живуть ідеї та погляди на кшталт «Не клади до кишені підібрані гроші» й «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим». І водночас ви досі перебуваєте у в’язниці цих ідеологічних і моральних критеріїв, які походять від людства. Чому Я кажу, що ви перебуваєте в їх в’язниці? Тому що шлях, який ви обираєте в житті, принципи й напрямок ваших дій і поведінки, а також принципи, методи та критерії, за якими ви оцінюєте людей і речі, тощо – усе це досі різною мірою перебуває під впливом цих ідеологічних і моральних критеріїв або навіть у їх кайданах і під їх контролем. Тоді як Божі слова й істина ще не стали основою та критерієм ваших поглядів на людей і речі, вашої поведінки та дій. Поки що ви лише вибрали правильний напрямок у житті, і у вас є воля, жага й надія вирушити шляхом прагнення до істини. Але насправді більшість із вас іще геть не ступила на цей шлях, тобто ви навіть не стали на правильний шлях, який Бог підготував для людини. Дехто скаже: «Якщо ми не стали на правильний шлях, то чому ми досі здатні виконувати свої обов’язки?». Це результат вибору людини, її співпраці, совісті й волі. Зараз ти співпрацюєш із Божими вимогами та щосили намагаєшся стати кращим, але те, що ти намагаєшся стати кращим, іще не означає, що ти вже став на шлях прагнення до істини. Одна з причин цього – те, що ви досі перебуваєте під впливом ідей, які прищепила вам традиційна культура. Наприклад, послухавши, як Я спілкуюся про твердження «Не клади до кишені підібрані гроші» й «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» і викриваю їх, ви можете добре зрозуміти їхню сутність, але за кілька днів передумати. Можливо, вам спаде на думку: «Що поганого в принципі “Не клади до кишені підібрані гроші”? А мені подобаються люди, які не кладуть до кишені підібрані гроші. Вони хоч не жадібні. А що не так із принципом “Отримуй задоволення, допомагаючи іншим”? Ти хоч можеш розраховувати на те, що хтось простягне тобі руку допомоги, коли ти в біді. Це добре, це всім потрібно! До того ж, як не крути, те, що люди отримують задоволення від допомоги іншим, – це просто щось добре й позитивне. Це покладений на нас обов’язок, і не слід його критикувати!». Бач, лише за кілька днів після пробудження тобі вистачить поспати ніч, аби змінитися; ця ніч знову відправить тебе у вихідну точку, поверне у в’язницю традиційної культури. Інакше кажучи, ці речі, що живуть у глибинах твоєї свідомості, час від часу впливають на твої думки та погляди, а також на шляхи, які ти обираєш. І, впливаючи на тебе, вони також постійно й неминуче стримують тебе, не даючи здійснитися твоєму бажанню стати на правильний життєвий шлях, вирушити шляхом прагнення до істини, вибрати такий життєвий шлях, де Божі слова будуть твоєю основою, а істина – критерієм. Навіть якщо ти дуже хочеш іти цим шляхом, навіть якщо ти схвильовано цього жадаєш і проводиш свої дні в роздумах і плануванні, приймаючи рішення та молячись про це, воно все одно піде не так, як ти хочеш. Причина в тому, що ці аспекти традиційної культури надто глибоко вкорінені в глибинах твого серця. Дехто скаже: «Не може бути! Ти кажеш, що традиційна культура занадто глибоко вкорінена в серцях людей, але я не думаю, що це так. Мені лише двадцять, мені не сімдесят і не вісімдесят, тож як ці речі могли вже глибоко вкоренитись у моєму серці?». Чому Я кажу, що ці ідеї вже глибоко вкоренились у твоєму серці? Подумай ось про що: хіба ти не завжди, з найперших своїх спогадів, прагнув бути шляхетною людиною, навіть якщо батьки не прищеплювали тобі таких ідей? Наприклад, більшість людей любить дивитися фільми та читати романи про героїв, і в цих історіях люди глибоко співчувають жертвам, водночас зневажаючи лиходіїв і жорстоких персонажів, які завдають болю іншим. Коли ти ростеш у таких обставинах, то несвідомо приймаєш речі, прийняті в суспільстві загалом. Чому ж ти прийняв ці речі? Тому що люди не народжуються наділеними істиною й не мають вродженої здатності до розрізнення. Ти не наділений цим інстинктом: той інстинкт, який є в людей, – це вроджена схильність любити певні добрі, позитивні й активні речі. Ці активні й позитивні речі змушують тебе прагнути стати кращим – кимось добрим і героїчним, великою людиною. Ці речі поступово починають окреслюватись у твоєму серці, коли ти стикаєшся з висловами, породженими громадською думкою та суспільною мораллю. Щойно твердження, які походять із моралі традиційної культури, проникають у тебе та входять у твій внутрішній світ, вони вкорінюються у твоєму серці та починають домінувати у твоєму житті. Коли це відбувається, ти не опираєшся цим речам, не розрізняєш і не відкидаєш їх – натомість у тебе виникає глибоке відчуття, що вони тобі потрібні. Твій перший крок – піти на поводі в цих висловів. Чому? Тому що ці вислови настільки відповідають смакам і уявленням людей, потребам їхнього духовного світу. Як наслідок, ти сприймаєш ці твердження як щось само собою зрозуміле та зовсім їх не остерігаєшся. Поступово завдяки сімейному вихованню, шкільній освіті, тиску норм та індоктринації в суспільстві, а також власним фантазіям ти глибоко переконуєшся в тому, що ці вислови – щось позитивне. Поступово дорослішаючи й рафінуючись із часом, ти прагнеш слідувати цим висловам у всіх можливих контекстах і ситуаціях, а також слідувати речам, яким люди від природи віддають перевагу та які вважають добрими. Вони дедалі виразніше окреслюються й дедалі більше вкорінюються в тобі. Водночас ці речі домінують у твоєму погляді на життя та цілях, до яких ти прагнеш, і стають стандартами, за якими ти судиш людей і речі. Щойно ці вислови з традиційної культури вимальовуються в людині, усі основні умови, які спонукають її опиратися Богу й істині, уже створено; людина ніби знаходить для цього власні причини й основу. Тож коли Бог викриває розбещені людські характери та сутність, проливає на них кари й суд, у людей формуються всілякі уявлення про Нього. Люди думають: «У народі часто кажуть: “Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки”, “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим”, – то як же Бог міг так говорити? Чи справді це був Бог? Бог би так не говорив: Він мав би бути взірцем моралі й розмовляти з людьми лагідним тоном Будди, який звільняє всіх людей від страждань, тоном бодхісатви. Бог саме такий – Він неймовірно лагідна та велична постать». Ця низка ідей, поглядів і уявлень продовжує дедалі рясніше литися з твого серця, і зрештою ти просто не можеш більше цього терпіти та всупереч собі якимось учинком бунтуєш проти Бога й опираєшся Йому. Ось так тебе й занапащають твої уявлення та фантазії. Звідси ми бачимо, що неважливо, скільки тобі років: якщо ти вихований у традиційній культурі й маєш розумові здібності дорослої людини, твоє серце буде наповнене цими аспектами моралі традиційної культури, і вони поступово в тобі вкореняться. Вони вже домінують над тобою, і ти вже багато років живеш за цими принципами. Твоє життя й сама твоя природа вже давно окуповані цими аспектами моралі традиційної культури. Наприклад, з п’яти-шести років ти навчився отримувати задоволення, допомагаючи іншим, і не класти до кишені підібрані гроші. Ці речі впливали на тебе й повністю диктували твою поведінку. Тепер, будучи людиною середнього віку, ти вже багато років живеш за цими принципами, а це означає, що ти дуже далекий від тих стандартів, дотримання яких Бог вимагає від людини. Відколи ти прийняв ці вислови про моральне поводження, які популяризує традиційна культура, ти став дедалі більше віддалятися від Божих вимог. Розрив між твоїми власними стандартами людської сутності та стандартами, яких вимагає Бог, стає дедалі більшим. Як наслідок, ти дедалі більше відходиш від Бога. Хіба не так? Подумайте над цими словами як слід.

А тепер поспілкуймося про наступний вислів щодо морального поводження – «Будь суворим до себе й терпимим до інших». Що означає цей вислів? Він означає, що до себе ти мусиш ставити суворі вимоги, а до інших людей бути поблажливим, щоб вони бачили, який ти щедрий і великодушний. Чому ж люди повинні це робити? Для чого? Чи це здійсненно? Чи справді це природне вираження людської сутності? Щоб виконувати цей принцип, треба поставити себе під такий сильний удар! Треба бути вільним від бажань і вимог, наказувати собі менше радіти, трохи більше страждати, платити більшу ціну та більше працювати, щоб іншим не доводилося виснажуватися. А якщо інші ниють, скаржаться чи погано працюють, не слід вимагати від них забагато: хоч більш-менш – то вже добре. Люди вважають, що це ознака шляхетного морального обличчя – але чому Мені це здається фальшивим? Хіба це не фальш? (Фальш.) За нормальних обставин природне вираження людської сутності звичайної людини – це терпимість до себе й суворість до інших. Це факт. Люди можуть бачити проблеми в усіх інших, мовляв: «Ця людина пихата! Та людина погана! Цей егоїст! Той недбалий і поверховий у виконанні свого обов’язку! Ця людина така ледача!» – але про себе вони думають: «Хай я трохи ледачий – це не страшно. У мене добрий духовний рівень. Хоча я й ледачий, але я працюю краще за інших!». Люди знаходять недоліки в інших і люблять прискіпуватися, але до себе вони терпимі й поступливі, де тільки можливо. Хіба це не природне вираження їхньої людської сутності? (Так і є.) Якщо очікувати від людей, що вони відповідатимуть ідеї про те, щоб бути «суворими до себе й терпимими до інших», то яким мукам вони мусять себе піддати? Чи справді б вони змогли це витримати? Скільки людей зуміли б так чинити? (Ніхто не зумів би.) А чому? (Люди егоїстичні за своєю природою. Вони діють за принципом «Кожен сам за себе, а невдах під три чорти».) Справді, людина егоїстична істота: вона народжується егоїстичною та глибоко віддана цій сатанинській філософії «Кожен сам за себе, а невдах під три чорти». Люди думають, що для них було б катастрофічно та протиприродно не бути егоїстами й не дбати про власні інтереси, коли з ними щось трапляється. Саме в це люди вірять, і саме так вони діють. Якщо чекати від людей, що вони не будуть егоїстами, ставитимуть до себе суворі вимоги та замість того, щоб скористатись іншими у власних інтересах, з власної волі втрачатимуть можливість отримати якусь вигоду, хіба це реалістичні очікування? Якщо чекати від людей, що коли хтось ними скористається, вони радісно скажуть: «Ти користуєшся мною у власних інтересах, але я не здіймаю через це галасу. Я терпима людина, я не стану тебе клясти й не намагатимуся відігратися, а якщо ти ще не достатньо скористався мною, то можеш продовжувати», – наскільки це реалістичні очікування? Скільки людей змогли б таке зробити? Чи так зазвичай поводиться розбещене людство? Очевидно, що коли таке трапляється, то це аномалія. Чому? Тому що люди з розбещеними характерами, особливо егоїстичні та злобливі, борються за власні інтереси, і їм геть не приноситиме задоволення думати про інших. Отже, коли це явище таки трапляється, воно є аномалією. «Будь суворим до себе й терпимим до інших» – це твердження про моральне поводження вочевидь є лише вимогою, яка не узгоджується ні з фактами, ні з людською сутністю, і цю вимогу до людей висувають суспільні моралісти, які не розуміють людської сутності. Це все одно, що сказати миші, що не можна рити нори, або коту – що не можна ловити мишей. Чи правильно ставити таку вимогу? (Ні. Це суперечить законам людської сутності.) Ця вимога явно не відповідає реальності, і вона геть пуста. Чи здатні ті, хто висуває таку вимогу, самі її дотримуватися? (Ні.) Вони очікують, що інші дотримуватимуться вимоги, яку вони самі не можуть виконати, – у чому тут проблема? Хіба це не трохи безвідповідально? Можна як мінімум сказати, що вони безвідповідальні й верзуть нісенітниці. Тепер, якщо піти далі, яка природа цієї проблеми? (Лицемірство.) Правильно, це приклад лицемірства. Вони явно не можуть самі виконати цю вимогу, але все одно заявляють, що вони всі такі терпимі, великодушні, з такими високими моральними якостями, – хіба це не звичайнісіньке лицемірство? Як не крути, а це пустий вислів, який несе в собі певну фальш, тому ми класифікуємо його як лицемірний. Він подібний до тих висловів, які популяризували фарисеї; за ним стоїть прихований мотив, який вочевидь полягає в тому, щоб похизуватися й охарактеризувати себе як людину шляхетного морального поводження, щоб інші похвалили цю людину як взірець і зразок шляхетного морального поводження. Які ж люди здатні бути суворими до себе й терпимими до інших? Чи здатні вчителі та лікарі дотримуватися цього вислову? Чи могли його дотримуватися так звані знаменитості, великі люди й мудреці, такі як Конфуцій, Мен-цзи й Лаоцзи? (Ні.) Загалом неважливо, наскільки сміховинний цей висунутий людиною вислів і чи життєздатна ця вимога: зрештою це просто вимога, що ставиться до моральних якостей і поведінки людей. Люди як мінімум не бажають дотримуватися цієї вимоги, і їм нелегко її практикувати, оскільки вона суперечить стандартам, яким здатна відповідати нормальна людська сутність. Але в будь-якому разі це все ж стандарт і вимога до морального поводження людини, що популяризується традиційною культурою. Навіть якщо «Будь суворим до себе й терпимим до інших» – це пуста фраза, якої мало хто може дотримуватися, вона все одно така сама, як і вислови «Не клади до кишені підібрані гроші» й «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим». Неважливо, які мотиви чи наміри таять люди, що її практикують, і чи хтось узагалі здатен її практикувати: у будь-якому разі, якщо виходити просто з того факту, що люди, які пропагують цю вимогу, ставлять себе на вершину моралі, хіба це не робить їх пихатими й самовдоволеними, та ще й із дещо нездоровим глуздом? Якби ти спитав у них, чи можуть вони дотримуватися вислову «Будь суворим до себе й терпимим до інших», вони б відповіли: «Звісно!». І все ж коли їм насправді доведеться його дотримуватися, вони на це не спроможуться. Чому? Бо вони мають пихатий, сатанинський характер. Попросіть їх дотримуватися цього морального принципу, коли інші змагаються з ними за статус, владу, престиж і прибуток, і подивіться, чи їм це вдасться. Вони просто не зможуть цього зробити й навіть почнуть вороже до тебе ставитися. Якщо ти спитаєш у них: «Чому ти досі пропагуєш цей вислів, якщо навіть сам не можеш його дотримуватися? Чому ти досі вимагаєш, аби інші його дотримувалися? Хіба з твого боку це не лицемірство?» – чи приймуть вони це? Якщо ти їх викриєш, вони цього не приймуть: як би ти їх не викривав, вони не приймуть цього й не визнають своєї провини, і це показує, що вони не добрі люди. Той факт, що вони моралізаторствують, коли самі не можуть відповідати власним вимогам, лише показує, що їх справедливо називають тими ще шахраями й лицемірними позерами.

Як і вислови «Будь суворим до себе й терпимим до інших» й «Не клади до кишені підібрані гроші», прислів’я «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» – одна з тих вимог, які традиційна культура висуває до морального поводження людей, і воно так само все одно не є ні стандартом, ні нормою оцінювання людської сутності незалежно від того, чи може людина досягти такого морального поводження або практикувати його. Можливо, ти справді здатен бути суворим до себе, терпимим до інших і дотримуєшся особливо високих стандартів. Ти можеш бути бездоганним, завжди думати про інших і виявляти до них увагу, не бути егоїстом і не переслідувати власні інтереси. Ти можеш видаватись особливо великодушним і безкорисливим, мати сильне почуття соціальної відповідальності й суспільної моралі. Твоя шляхетна особистість і якості можуть бути на видноті для твоїх близьких і тих, з ким ти зустрічаєшся та спілкуєшся. Твоя поведінка може ніколи не давати іншим жодних підстав звинувачувати чи критикувати тебе, а натомість викликати в людей бурхливу похвалу, навіть захоплення. Люди можуть вважати тебе справді суворим до себе й терпимим до інших. Однак усе це – не більше ніж зовнішня поведінка. Чи збігаються думки й бажання в глибині твого серця із цією зовнішньою поведінкою, з тими діями, які ти зовні втілюєш у життя? Відповідь – ні, не збігаються. Причина, чому ти можеш так діяти, полягає в тому, що за цим стоїть певний мотив. Який саме мотив? Чи зумів би ти змиритися, якби цей мотив став явним? Точно ні. Це доводить, що цей мотив – щось таке, що не слід згадувати, щось темне й зле. Чому ж цей мотив злий і його не слід згадувати? Тому що людська сутність людей керується їхніми розбещеними характерами, які виступають її рушійною силою. Усі думки людей, – як висловлені, так і виплеснуті, – безперечно, домінуються, контролюються й маніпулюються їхніми розбещеними характерами. Як наслідок, усі мотиви й наміри людей зловісні та злі. Незалежно від того, чи здатні люди бути суворими до себе й терпимими до інших, чи зовні вони досконало виявляють цю мораль, вона неминуче не контролюватиме їхню людську сутність і не впливатиме на неї. А що ж керує людською сутністю людей? Їхні розбещені характери, сутність їхньої людської природи, яка ховається за моральним принципом «Будь суворим до себе й терпимим до інших»: це і є їхня справжня природа. Справжня природа людини – це сутність її людської природи. Із чого ж складається сутність людської природи? Здебільшого з уподобань і прагнень людини, її поглядів на життя, системи цінностей, ставлення до істини й Бога тощо. Лише ці речі справді відображають сутність людської природи. Можна впевнено сказати, що більшість людей, які вимагають від себе дотримуватися морального принципу «Бути суворим до себе й терпимим до інших», одержима статусом. У силу своїх розбещених характерів вони не можуть не прагнути престижу серед людей, суспільної значущості та статусу в чужих очах. Усе це пов’язано з їхньою жагою статусу, і вони прагнуть до нього, прикриваючись добрим моральним поводженням. Звідки ж беруться ці їхні прагнення? Вони повністю походять від їхніх розбещених характерів, які виступають рушійною силою цих прагнень. Тож те, чи дотримується людина морального принципу «бути суворим до себе й терпимим до інших» і чи досконало вона це робить, нітрохи не може змінити сутності її людської природи, хай там що. Із цього випливає, що це ніяк не може змінити погляд людини на життя та її систему цінностей, не може скеровувати її ставлення й точку зору щодо всіляких людей, подій і речей. Хіба не так? (Так.) Що більше людина здатна бути суворою до себе й терпимою до інших, що краще вона вміє прикидатися, маскуватися, знаджувати інших доброю поведінкою та приємними словами, то вона підступніша й лихіша за своєю природою. Що більше вона саме така, то глибші її любов і прагнення до статусу та влади. Яким би чудовим, славним і правильним не видавалося її зовнішнє моральне поводження, як би приємно людям не було на нього дивитися, проте невисловлене прагнення, що криється в глибині її серця, а також її природа, сутність і навіть амбіції можуть у будь-який момент вирватися назовні. Тож яким би добрим не було її моральне поводження, воно не може приховати справжню сутність її людської природи, її амбіції й бажання. Воно не може приховати її огидну природу й сутність, які не люблять позитивного, ненавидять істину та які нудить від істини. Як показують ці факти, вислів «Будь суворим до себе й терпимим до інших» не просто абсурдний: він викриває людей того амбітного сорту, що намагається використовувати такі вислови й поведінку, щоб приховати ті свої амбіції й бажання, про які не слід згадувати. Можете порівняти це з деякими антихристами й лихими людьми в церкві. Щоб зміцнити свій статус і владу в церкві, здобути кращу репутацію серед інших членів церкви, вони здатні терпіти страждання та платити ціну при виконанні своїх обов’язків і навіть можуть відректися від своєї роботи й сім’ї та продати все, що мають, аби повністю присвятити себе Богові. У деяких випадках ціна, яку вони платять, і страждання, яких вони зазнають, повністю присвячуючи себе Богові, більші за те, що може витримати пересічна людина; щоб зберегти свій статус, такі люди здатні втілювати дух крайнього самозречення. Проте скільки б вони не страждали, яку б ціну не платили, ніхто з них не оберігає ні Божого свідчення, ні інтересів Божого дому й не практикує згідно з Божими словами. Їхня ціль полягає лише в тому, щоб набути статус, владу й Божі нагороди. Ніщо з того, що вони роблять, нітрохи не стосується істини. Наскільки б вони не були суворими до себе й терпимими до інших, яким буде їхній кінцевий результат? Що Бог про них подумає? Чи визначатиме Він їхній результат на основі зовнішніх форм доброї поведінки, які ці люди втілюють у життя? Безумовно, що ні. Люди дивляться на інших і судять їх на основі цих проявів і форм поведінки, і оскільки вони не можуть розгледіти сутність інших, ті зрештою їх обманюють. Але людина в жодному разі не може обманути Бога. Він аж ніяк не стане хвалити й пам’ятати моральне поводження людей за те, що вони спромоглися бути суворими до себе й терпимими до інших. Натомість Він засудить їх за їхні амбіції та шляхи, які вони вибрали в гонитві за статусом. Тому ті, хто прагне до істини, мусять проникливо підходити до цього критерію оцінювання людей. Вони мусять повністю відректись і відмовитися від цього абсурдного стандарту й розрізняти людей згідно з Божими словами та принципами істини. Вони мусять передусім дивитися на те, чи любить людина позитивне, чи здатна вона прийняти істину й підкоритися Божому володарюванню та розпорядженням, а також на шлях, який вона обирає та яким іде, і на основі всього цього класифікувати, що це за людина та яка в неї людська сутність. Коли люди судять інших за стандартом «Будь суворим до себе й терпимим до інших», при цьому аж надто легко виникають відхилення й помилки. Якщо ти хибно розрізняєш людей і дивишся на них на основі принципів і висловів, які походять від людини, то в цьому питанні ти йдеш проти істини й опираєшся Богові. Чому? Причина в тому, що основа твоїх поглядів на людей буде неправильною та несумісною з Божими словами й істиною – вона може навіть протистояти й суперечити їм. Бог не оцінює людську сутність людей на основі твердження про моральне поводження «Будь суворим до себе й терпимим до інших», тож якщо ти досі вперто судиш про моральність людей і визначаєш, які вони, саме за цим критерієм, то ти повністю порушив принципи істини, і це неминуче призводитиме до твоїх помилок та якихось похибок і відхилень. Хіба не так? (Так.) Коли люди все це осягнуть, вони принаймні отримають певний рівень розуміння основи, принципів і критеріїв, згідно з якими Бог дивиться на людей і речі; ти принаймні зрозумієш і оціниш Божий підхід до цих речей. А як щодо твоєї точки зору? Ти як мінімум повинен знати, яка основа поглядів на людей правильна та який критерій поглядів на людей відповідає істині, реальним фактам і точно не призведе до жодних помилок і відхилень. Якщо ти справді зрозумієш ці питання, то зможеш розрізняти ці аспекти традиційної культури, а також різні людські твердження, теорії та способи бачення інших людей, і ти зумієш повністю відмовитися від цих аспектів традиційної культури, а також від усіх різних висловів і поглядів, які походять від людини. Так ти дивитимешся на людей і розрізнятимеш їх на основі принципів істини, певною мірою станеш сумісним із Богом і не бунтуватимеш проти Нього, не опиратимешся Йому та не йтимеш Богу наперекір. Поки ти поступово досягатимеш сумісності з Богом, у тебе розвиватиметься дедалі чіткіше розуміння сутності людей і речей, і ти знаходитимеш йому підтвердження в Божих словах. Ти побачиш, що всі різноманітні Божі твердження, які викривають людство, і те, як Бог характеризує й визначає людство, є правильними й істинними. Звісно, знаходячи цьому підтвердження, ти здобуватимеш дедалі більше віри й знання про Бога та Його слова, і ти ставатимеш дедалі впевненішим у тому, що Божі слова – це істина й реальність, яку людина мусить утілювати в життя. Хіба не в цьому полягає процес прийняття й досягнення істини? (У цьому.) Це і є процес прийняття й досягнення істини.

Мета прагнення до істини полягає в тому, щоб прийняти істину як своє життя. Коли людина здатна прийняти істину, її внутрішня людська сутність і життя починають поступово трансформуватися, і кінець кінцем ця трансформація стає її винагородою. Раніше ти дивився на людей і речі відповідно до традиційної культури, але тепер ти зрозумів, що це було неправильно, і більше не дивитимешся на речі із цієї точки зору та не дивитимешся на жодну людину на основі того, що диктує традиційна культура. На якій же основі ти тепер дивитимешся на людей і речі? Якщо ти не знаєш відповіді, це доводить, що ти досі не прийняв істину. Якщо ти вже знаєш, за якими принципами істин мусиш дивитися на людей і речі, можеш точно та ясно сформулювати свою основу, шлях, критерії, принципи та якщо ти також можеш розрізняти людей і підходити до них відповідно до цих принципів істини, то істина вже почала в тобі діяти: вона скеровує твої думки й домінує над точкою зору, з якої ти дивишся на людей і речі. Це доводить, що істина вже пустила в тобі коріння та стала твоїм життям. То як же тобі зрештою допоможе вплив істини? Хіба вона не вплине на те, як ти поводишся, який шлях обираєш і куди прямуєш у житті? (Вплине.) Якщо вона здатна вплинути на те, як ти поводишся, і на шлях, яким ти йдеш, то хіба вона не вплине й на твої стосунки з Богом? (Вплине.) До чого призведе вплив істини на твої стосунки з Богом? Ти станеш ближчим до Нього чи віддаленішим? (Я стану ближчим до Бога.) Ти неодмінно станеш ближчим до Нього. Що буде, коли ти зблизишся з Богом: ти охочіше слідуватимеш за Ним і схилятимешся перед Ним – чи неохоче віритимеш у Його існування, скутий сумнівами й непорозуміннями? (Я охоче слідуватиму за Богом і схилятимуся перед Ним.) Це безперечно. А як ти досягнеш цієї охоти? Ти знайдеш підтвердження Божих слів у своєму реальному житті; істина почне в тобі діяти, і ти знайдеш їй підтвердження. У процесі розгортання всіх речей у тобі знайде підтвердження приховане джерело всіх цих речей, і ти побачиш, що воно повністю узгоджується з Божими словами. Ти переконаєшся, що всі Божі слова – це істина, і це збільшить твою віру в Бога. Що більше ти віритимеш у Бога, то нормальнішими ставатимуть твої стосунки з Ним, то охочіше ти діятимеш як створіння та прийматимеш Бога як свого Володаря, а тих частин у тобі, які підкоряються Богові, ставатиме дедалі більше. Що ти думаєш про таке покращення у ваших стосунках? Це чудово, чи не так? Це результат доброго, позитивного ходу розвитку. А якими будуть наслідки поганого та згубного ходу розвитку? (Віра в існування Бога ставатиме дедалі слабшою, з’являтимуться непорозуміння й сумніви щодо Бога.) Наслідки будуть як мінімум такими. Ти не отримаєш підтвердження в жодному питанні, і ти не просто не зумієш досягнути істини у своїй вірі – у тебе також сформуються всілякі уявлення, і ти неправильно розумітимеш Бога, докорятимеш Йому, остерігатимешся Його та зрештою відречешся від Нього. Якщо в серці ти відречешся від Бога, чи зможеш ти й надалі за Ним слідувати? (Ні.) Ти більше не захочеш за Ним слідувати. Що станеться після цього? Ти втратиш інтерес до того, що робить і говорить Бог. Коли Бог скаже: «Кінець людства вже видно», – ти відповіси: «Я нічого не бачу!». Ти Йому не повіриш. Коли Бог скаже: «Ти здобудеш добре місце призначення, якщо прагнутимеш до істини», – ти відповіси: «Де це добре місце призначення, про яке Ти говориш? Я його не бачу!». Тобі буде нецікаво. Коли Бог скаже: «Ти мусиш діяти як справжнє створіння», – ти відповіси: «А яка користь від того, що я діятиму як справжнє створіння? Скільки благословень я від цього зможу отримати? Чи справді за це можна отримати благословення? Це якось стосується отримання благословень?». Коли Бог скаже: «Ти мусиш прийняти Боже володарювання й підкоритися йому!» – ти відповіси: «Яке володарювання? Чому я не відчуваю Божого володарювання? Якщо Бог справді володар, то чому Він дав мені жити в бідності? Чому дав мені хворіти? Якщо Бог володар, то чому мені завжди так важко?». Твоє серце буде сповнене нарікань, і ти не повіриш жодному Божому слову. Це покаже, що тобі бракує справжньої віри в Бога. І тому, стикаючись із різними проблемами, ти лише скаржитимешся й не виявлятимеш ні найменшого послуху. Саме так ти й прийдеш до цього згубного результату. Деякі люди кажуть: «Оскільки Бог – володар, Він має допомогти мені негайно вилікуватися від моєї хвороби. Він має допомогти мені досягти всього, чого я бажаю. Чому моє життя зараз сповнене незручностей і страждань?». Вони втратили віру в Бога, і в них не залишилося навіть найменшого сліду тієї невизначеної віри, яку вони колись мали: вона повністю зникла. Це згубний наслідок і лихий результат усього цього. Ви хочете до такого дійти? (Ні.) Як не дати собі опуститися до цього рівня? Треба докладати зусиль у питанні істини: ключ і шлях до всього цього лежать в істині й Божих словах. Якщо ти докладатимеш зусиль у питанні істини й Божих слів, то, сам того не знаючи, почнеш чіткіше бачити шлях, якого Бог тебе навчив і на який скерував, і ти побачиш сутність людей, подій і речей, які влаштовує Бог. На кожному кроці цього досвіду ти поступово відкриватимеш для себе принципи й основу того, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами. Прийнявши та зрозумівши істину, ти почнеш знаходити принципи й шляхи практики в людях, подіях і речах, з якими стикатимешся. Якщо ти практикуватимеш згідно із цими шляхами, Божі слова ввійдуть у тебе та стануть твоїм життям, і ти, сам того не усвідомлюючи, почнеш жити під Божим володарюванням і керуванням. Живучи під Божим володарюванням і керуванням, ти несвідомо навчишся дивитися на людей і речі згідно з Божими словами, і ти дивитимешся на речі з правильної позиції, точки зору та світогляду; результати твоїх поглядів на речі відповідатимуть Божим словам та істині, і вони дадуть тобі змогу ще більше наблизитися до Бога та ще більше жадати істини. Однак якщо ти не прагнеш до істини, не докладаєш зусиль у питанні істини, якщо ти не зацікавлений в істині, то важко сказати, до чого ти зрештою дійдеш. Кінець кінцем найгірший можливий результат – це коли люди не бачать дій Бога й не відчувають Його володарювання, як би вони не намагались у Нього вірити; це коли вони не здатні побачити Божу всемогутність і мудрість, скільки б усього вони не переживали. У таких випадках люди лише визнають, що слова, які каже Бог, є істиною, але не бачать надії на своє спасіння й тим більше не бачать, що характер Бога праведний і святий, і вони завжди відчуватимуть, що їхня віра в Бога туманна. Це показує, що вони не досягли ні істини, ні Божого спасіння й узагалі нічого не здобули після того, як роками вірили в Бога. На цьому Я закінчу спілкування про третій вислів – «Будь суворим до себе й терпимим до інших».

Як звучить четверте твердження про моральне поводження? («Відплачуй добром за зло».) Чи мають люди певні наміри, коли відплачують добром за зло? Хіба при цьому вони не роблять крок назад, щоб полегшити собі життя? Хіба це не примирливий спосіб вирішення питань? Люди не хочуть потрапити в нескінченний цикл помсти, а бажають згладити ситуацію, щоб жити трохи спокійніше. Життя людини не таке вже й довге, і скільки б вона не прожила: чи сто років, чи кілька сотень, – вона вважає своє життя коротким. Цілими днями вона зайнята думками про помсту й різанину, її внутрішній світ сповнений сум’яття, і її життя нещасне. Тому вона намагається знайти спосіб жити щасливішим, радіснішим життям і ставитися до себе правильно – тобто відплачувати добром за зло. Протягом життя люди неминуче ображають одне одного, стають жертвами інтриг одне одного, їх постійно переслідують мстиві й гіркі емоції, і вони втілюють у життя досить кепське існування, тому, мотивуючись міркуваннями про соціальний клімат, суспільну стабільність і єдність, моралісти популяризують у світі цей моральний критерій. Вони застерігають людей не відповідати злом на зло, утримуватися від ненависті й різанини, закликаючи натомість навчитися відплачувати добром за зло. Вони кажуть, що навіть якщо хтось раніше заподіяв тобі шкоду, не слід йому мститися: навпаки, потрібно допомогти йому, забути його минулі проступки, нормально взаємодіяти з ним і поступово виправляти його, розряджаючи ворожнечу між вами й досягаючи гармонійних стосунків. Мовляв, хіба це не приведе до гармонії в суспільстві загалом? Вони кажуть, що незалежно від того, хто тебе образив: член сім’ї, друг, сусід або колега по роботі, – ти мусиш відплачувати за зло добром і не тримати гніву на кривдника. Вони стверджують, що якщо кожен зможе це робити, то буде так, як кажуть у народі: «Якщо кожен подарує трохи любові, світ стане чудовим місцем». Хіба ці твердження не засновані на фантазіях? Чудовим місцем? Якби ж то! Погляньте, хто керує цим світом і хто розбещує людство. Що насправді може змінити твердження про моральне поводження «Відплачуй добром за зло»? Нічого. Як і інші твердження, воно ставить певні вимоги до моральних якостей людей, тобто нав’язує їм певні норми. Воно вимагає, щоб люди не вдавалися до ненависті й різанини, коли стикаються з ненавистю й різаниною з боку інших, і ставилися до людей, які завдають їм шкоди, спокійно й урівноважено, а також використовували своє моральне поводження, щоб розряджати цю ворожнечу й різанину та зменшувати кровопролиття. Цей вислів про моральне поводження, звісно, певною мірою діє на людей; він може певною мірою вгамувати ворожнечу й обурення, зменшити кількість убивств на ґрунті помсти; він може мати певний позитивний вплив на соціальний клімат, громадський порядок і суспільну злагоду, але які передумови існують для того, щоб цей вислів справляв такий ефект? З точки зору соціального середовища для цього є значні передумови. Одна з них – здоровий глузд і розсудливість людей. Люди думають: «Ця людина, якій я хочу помститися, більш чи менш впливова, ніж я? Якщо я візьмуся їй мститися, то чи зможу досягти своєї цілі? Якщо я помщусь і вб’ю її, чи не підпишу я собі смертний вирок?». Спочатку вони зважують наслідки. Обміркувавши все, більшість людей усвідомлює: «У цієї людини хороші зв’язки, вона має великий суспільний вплив, вона зла й жорстока, тому мені не можна їй мститися, навіть якщо вона заподіяла мені шкоду. Я мушу мовчки проковтнути образу. Але якщо мені коли-небудь випаде шанс помститися їй у цьому житті, я ним скористаюся». Як кажуть народні прислів’я, «Той, хто не прагне помститися, – не чоловік» і «Гідному чоловіку ніколи не пізно взяти реванш». У людей досі залишаються такі філософії життя. З одного боку, люди дотримуються філософії життя, що вимагає відплачувати добром за зло, бо вона безпосередньо пов’язана із соціальним середовищем і глибокою розбещеністю людини: вона виникла завдяки людським уявленням і судженням їхнього розуму. Коли більшість людей стикається з подібними ситуаціями, вони можуть лише мовчки проковтнути образу, а назовні практикують відплату добром за зло, відкидаючи ненависть і кровну помсту. Ще одна причина, чому люди дотримуються цієї філософії життя, полягає в тому, що в деяких випадках між сторонами конфлікту великий дисбаланс сил, тому скривджена сторона не наважується мститись і змушена відплачувати добром за зло, бо їй більше нічого не залишається. Якби вона таки помстилася, то могла б поставити під загрозу життя всієї своєї родини, а наслідки цього годі й уявити. У таких випадках люди вважають за краще просто жити далі, проковтнувши образу. Однак чи подолали вони так своє обурення? Чи є на світі людина, здатна забути образу? (Ні.) Особливо у випадку дуже серйозних образ, як-от коли хтось убив твоїх близьких, зруйнував твою сім’ю, зганьбив твоє ім’я, викликавши в тебе глибоку ворожнечу, – ніхто не може забути таку образу. Це частина людської сутності, і людська сутність не може цього подолати. У таких ситуаціях у людей інстинктивно розвиваються почуття ненависті – це цілком нормально. Це в будь-якому разі нормальна реакція незалежно від того, чи вони виникають через гарячковість, чи через інстинкт, чи через совість. Навіть собаки прив’язуються до людей, які добре до них ставляться, регулярно годують або допомагають, і починають їм довіряти, зневажаючи тих, хто їх кривдить і знущається з них, – і це ще не все: вони навіть зневажають людей, які пахнуть чи звучать подібно до їхніх кривдників. Бач, навіть собаки мають цей інстинкт, то що й говорити про людей! З огляду на те, що люди мають набагато складнішу психіку, ніж тварини, для людей цілком нормально відчувати ворожість, коли вони стикаються з убивством на ґрунті помсти чи несправедливим ставленням. Однак із низки причин і через певні обставини люди часто змушені йти на поступки, ковтати образи й тимчасово миритись із ситуацією – але це не означає, що вони хочуть або здатні відплачувати добром за зло. Те, що Я щойно сказав, ґрунтується на точці зору людства й інстинктивних реакцій людини. Якщо ми зараз подивимося на це з точки зору об’єктивних фактів про суспільство, то якби хтось не відплатив добром за зло, а натомість помстився та скоїв убивство, які в цього були б наслідки? Його притягнули б до юридичної відповідальності, його могли б затримати, засудити до тюремного ув’язнення й навіть, можливо, до смертної кари. На основі цього можна зробити висновок, що з точки зору як людства, так і обмежувальної сили суспільства й закону, коли люди стикаються з несправедливим ставленням і вбивствами на ґрунті помсти, жодна людина не здатна викреслити ненависть ні з розуму, ні з глибини серця. Навіть ставши жертвою легкої шкоди, як-от словесних нападів, висміювання чи знущань, люди все одно не здатні відплачувати добром за зло. Чи є здатність відплачувати добром за зло нормальним проявом людської сутності? (Ні.) Отже, коли людину цькують або завдають їй шкоди, якого найменшого мінімуму потребує й вимагає її людська сутність? Хіба якась людина радісно, щасливо сказала б: «Можеш мене цькувати! Ти сильний і злий, цькуй мене як хочеш, а я відплачу за твоє зло добром. Ти чітко побачиш, яка в мене шляхетна натура й моральне обличчя, і я, звісно, не стану ні мститися тобі, ні складати про тебе якусь думку. Я не гніватимуся на тебе – я просто сприйматиму все це як жарт. Незалежно від того, наскільки твої слова ображають мою натуру, зачіпають мою гордість або шкодять моїм інтересам, усе в порядку: можеш сміливо говорити все, що захочеш». Чи існують такі люди? (Ні.) Жодна людина не здатна по-справжньому відкинути свої образи – вона вже молодець, якщо може протриматися деякий час, не вбиваючи свого ворога з помсти. Отже, ніхто по-справжньому не здатен відплачувати добром за зло, і навіть якщо люди практикують таке моральне поводження, то лише тому, що вони були змушені так діяти під тиском конкретних обставин у певний момент, або тому, що вся ситуація була насправді сфабрикована й вигадана. За звичайних обставин, коли люди стають жертвами серйозних переслідувань або знущань, вони затаюють образу та робляться мстивими. Єдина обставина, за якої людина може не усвідомлювати власну ненависть або не реагувати на неї, – це коли ненависть занадто сильна, і людина зазнала такого серйозного шоку, що втратила пам’ять або розум. Але жодна людина з нормальною людською сутністю та здоровим глуздом не захотіла б ні того, щоб її ображали, дискримінували, принижували, щоб із неї глузували, сміялися чи знущалися, щоб їй шкодили тощо, ні того, аби хтось заходив так далеко, щоб розтоптати та зневажити її натуру й гідність; жодна людина не була б рада нещиро відплачувати моральним поводженням тим, хто її образив або завдав їй шкоди: на це не здатен ніхто. Отже, твердження про моральне поводження, що полягає у відплаті добром за зло, видається розбещеному людству дуже слабким, в’ялим, пустим і безглуздим.

Якщо ми подивимося на це питання з точки зору совісті й розуму нормальної людської сутності, то незалежно від того, наскільки людина розбещена, зла вона чи має відносно добру людську сутність, усі люди сподіваються, що інші ставитимуться до них добре, з базовим рівнем поваги. Якби хтось почав тобі лестити й підлабузнюватися до тебе без жодної причини, чи зробило б це тебе щасливим? Чи тобі б це сподобалося? (Ні.) Чому тобі б це не сподобалося? Ти почувався б так, наче тебе дурять? Ти б подумав: «Я що, схожий на трирічну дитину? Як я можу не розуміти, навіщо тобі потрібно таке мені говорити? Хіба я такий хороший, як ти кажеш? Хіба я зробив щось із того, про що ти говориш? До чого всі ці дурні лестощі? Як ти сам собі не огидний?». Люди не люблять чути слова лестощів і сприймають їх як своєрідну образу. Крім базової поваги, як ще люди хочуть, щоб інші до них ставилися? (Зі щирістю.) Просити людей ставитися до інших зі щирістю було б неможливо: якщо вони утримуються від цькування інших, це вже досить добре. Просити людей не цькувати одне одного – відносно об’єктивна вимога. Люди сподіваються, що інші поважатимуть їх, не цькуватимуть і, що найважливіше, ставитимуться до них справедливо. Вони сподіваються, що інші не переслідуватимуть їх, коли вони вразливі, не піддаватимуть остракізму, коли викриваються їхні недоліки, не стануть постійно лестити й підлабузнюватися до них. Люди вважають таку поведінку огидною та просто хочуть, щоб до них ставилися справедливо, хіба не так? Справедливе ставлення до інших – відносно позитивний ідеал у світі людей і царині людського мислення. Чому Я так кажу? Подумайте ось про що: чому всім подобається Бао Чжен? Люди люблять дивитися, як Бао Чжен розслідує справи, хоча вони й вигадані та повністю сфабриковані. Чому вони досі подобаються людям? Чому люди досі готові на це дивитися? Тому що в їхньому ідеальному світі, у царині їхнього мислення та в глибині сердець вони всі бажають позитивного, трохи кращого світу. Вони бажають, щоб люди могли жити у відносно чесному та справедливому соціальному середовищі, у світі, де це гарантовано кожному. Коли тебе переслідують злі сили, так у тебе принаймні було б місце, де підтримується справедливість, де ти міг би подати скаргу на заподіяні тобі образи, де ти мав би право поскаржитися, і на несправедливість, від якої ти постраждав, зрештою було б пролито трохи світла. У такому суспільстві та людстві було б місце, де ти міг би очистити своє ім’я й захиститися від усяких принижень і образ. Хіба для людини це не ідеальне суспільство? Хіба це не те, чого жадає кожна людина? (Так і є.) Це мрія кожної людини. Люди сподіваються, що до них ставитимуться справедливо. Вони не хочуть, щоб ставлення до них було несправедливим і щоб їм не було куди поскаржитися, якщо до них поставляться несправедливо: таке їх дуже засмучує. Можна сказати, що стандарт і вимога до морального поводження людини «Відплачуй добром за зло» дуже далекі від реальності розбещеності людства в реальному житті. Отже, ця вимога до морального поводження людини далека від її волі, об’єктивного факту й реального життя. Це твердження запропоноване ідеалістами, які не розуміють внутрішнього світу знедолених людей, що зазнали кривд і принижень: ці ідеалісти не відчувають, наскільки ті люди були скривджені, як тяжко ображено їхню гідність і натуру та навіть під якою загрозою опинилася їхня особиста безпека. Вони не розуміють цих реалій, але все одно вимагають, щоб жертви примирилися зі своїми кривдниками й не мстилися їм. Вони кажуть щось на кшталт: «Ти народився, щоб до тебе погано ставилися, і мусиш прийняти свою долю. Ти народився в найнижчому класі суспільства, і ти рабської породи. Ти народився, щоб тобою правили інші: ти мусиш не мститися своїм кривдникам, а відплачувати добром за зло. Ти мусиш робити свій внесок у покращення соціального клімату й суспільної гармонії, а також сприяти суспільству, демонструючи свою позитивну енергію та найкраще моральне поводження». Усе це явно говориться для того, щоб виправдати експлуатацію нижчих класів вищими ешелонами суспільства та правлячими класами, забезпечити їм цю зручність, а також заспокоїти серця й емоції знедолених від їхнього імені. Хіба такі речі говоряться не для цього? (Для цього.) Якби правові та соціальні системи кожної країни, а також системи й норми кожної раси та клану були справедливими, а люди суворо стежили за їх виконанням, хіба потрібно було б досі пропагувати цей безпредметний вислів, який суперечить законам людської сутності? У цьому не було б необхідності. Очевидно, що вислів «Відплачуй добром за зло» просто просувається як зручний засіб для правлячих класів і злих людей із владою й силою, щоб експлуатувати й топтати знедолених. Водночас, аби заспокоїти знедолені верстви й не дати їм помститися чи стати ворожими до багатих, еліти й правлячого класу, ці так звані мислителі та педагоги підносять себе на вершину моральної вищості, просуваючи цей вислів під приводом вимоги, щоб кожен практикував добре моральне поводження. Хіба це не створює в суспільстві ще більше суперечностей? Що більше ти пригнічуєш людей, то несправедливішим виявляється суспільство. Якби суспільство було справді чесним і справедливим, хіба потрібно було б удаватися до цього вислову, щоб судити моральне поводження людей і висувати до нього вимоги? Це явно пов’язано з тим фактом, що в суспільстві й серед людства немає справедливості. Якби лиходіїв можна було карати за законом або якби ті, хто має гроші та владу, теж відповідали перед законом, то вислів «Відплачуй добром за зло» нічого б не значив і не існував би. Скільки простих людей зуміли б нашкодити чиновникам? Скільки бідних людей зуміли б нашкодити багатим? Їм було б важко цього досягти. Отже, вислів «Відплачуй добром за зло» явно спрямований на простих людей, бідних і нижчі класи – він аморальний і несправедливий. Наприклад, якби ти зажадав від чиновника відплачувати добром за зло, він би тобі відповів: «За яке зло я маю відплачувати? Хто б посмів зі мною зв’язатися? Хто б посмів мене образити? Хто б посмів сказати мені “ні”? Я вб’ю кожного, хто скаже мені “ні”: я винищу всю його сім’ю й усіх його родичів до останнього!». Бачте, чиновникам немає за що відплачувати, тому вислів «Відплачуй добром за зло» для них просто не існує. Якщо ти їм скажеш: «Ти повинен мати й практикувати це моральне поводження – відплачувати добром за зло», – вони скажуть: «Звісно, це можна». Це суцільна оманлива брехня. У будь-якому разі «Відплачуй добром за зло» – це, по суті, просто вислів, який просувають суспільні моралісти, щоб заспокоїти нижчі класи, і навіть більше того: це вислів, який просувається для поневолення нижчих класів. Його популяризують, щоб додатково стабілізувати владу правлячого класу, здобути його прихильність і назавжди зберегти поневолення нижчих класів, щоб вони не скаржилися, навіть якщо будуть поневолені протягом поколінь. Звідси ми бачимо, що в такому суспільстві закони й системи явно несправедливі; таким суспільством не керує істина, і ним не правлять ні істина, ні справедливість, ні праведність. Натомість ним керує людське зло й сила, незалежно від того, хто служить чиновниками. Якби чиновниками були прості люди, ситуація була б такою ж самою. У цьому вся сутність цієї соціальної системи. Вислів «Відплачуй добром за зло» викриває цей факт. Ця фраза явно має певне політичне забарвлення: це вимога до морального поводження людини, яка висувається з метою зміцнення панування правлячих класів і поневолення нижчих класів.

Мало того, що вимога відплачувати добром за зло не відповідає ні нормальним потребам і вимогам людської сутності, ні її натурі й гідності: природно, що вона тим більше не є належним стандартом оцінювання якості людської сутності людини. Ця вимога настільки далека від реальної людської сутності, що вона не просто недосяжна – її взагалі ніколи не слід було популяризувати. Це просто вислів і стратегія, яку використовує правлячий клас, щоб зміцнити своє панування й контроль над масами. Природно, що Бог ніколи не підтримував вислови такого роду: ні в період Закону, ні в період Благодаті, ні в нинішній період Царства – і ніколи не використовував такого роду методи, вислови й вимоги як основу для оцінювання якості людської сутності людей. Причина в тому, що незалежно від того, моральна людина чи аморальна та наскільки її моральне поводження добре чи погане, Бог розглядає лише її сутність – ці вислови про моральне поводження просто не існують у Божому кругозорі. Отже, вислів про моральне поводження «Відплачуй добром за зло» нічого не значить у Божому домі та не вартий аналізу. Незалежно від того, чим ти відплачуєш за зло: добром чи помстою, – як віруючі в Бога повинні ставитися до питання «відплати за зло»? З яким ставленням і з якої точки зору вони повинні дивитися на це питання й підходити до нього? Якщо хтось коїть зло в церкві, то в Божому домі є власні адміністративні постанови та принципи поводження з такою людиною – немає потреби, щоб хтось мстився за жертву чи захищав її від несправедливості. У Божому домі в цьому немає потреби, і церква природним чином розв’яже проблему відповідно до своїх принципів. Це факт, який можна спостерігати та з яким стикаються люди. Якщо говорити дуже чітко та ясно: у церкві є принципи поводження з людьми, а в Божому домі є адміністративні постанови. А як щодо Бога? Що стосується Бога, то будь-яка людина, що коїть зло, буде відповідно покарана, і Бог диктує, коли та як вона буде покарана. Божі принципи покарання абсолютно невіддільні від Його характеру й сутності. Бог має праведний і непорушний характер, Він має велич і гнів, і всі, хто коїть зло, будуть Ним відповідно покарані. Це набагато більше за людські закони, це перевершує людство та всі світські закони. Це не тільки справедливо, розумно й відповідає бажанням людства, але й не вимагає всезагальної похвали та заохочення. Для цього не потрібно, щоб ти судив про якісь питання з вершини моральної вищості. Коли Бог таке робить, то за власними принципами й у визначений Ним час. Треба залишити Богові діяти на Його розсуд, а люди мусять утримуватися від втручання, оскільки це їх ніяк не стосується. Що Бог просить від людей у питанні «відплати за зло»? Щоб вони не діяли й не мстились іншим із гарячковості. Що робити, якщо хтось тебе ображає, переслідує чи навіть хоче заподіяти тобі шкоду? Чи існують принципи, як поводитися в таких ситуаціях? (Так.) Для таких ситуацій існують рішення й принципи, а також основа в Божих словах та істині. Незалежно від усього іншого, вислів про моральне поводження «Відплачуй добром за зло» також не є стандартом, за яким можна судити про якість людської сутності людей. Якщо людина здатна відплачувати добром за зло, то максимум можна сказати, що вона відносно терпима, проста, добродушна й великодушна, що вона не дріб’язкова та що їй притаманне задовільне моральне поводження. Однак чи можна оцінювати якість людської сутності цієї людини й судити про неї на основі одного цього вислову? Ні, аж ніяк. Треба брати до уваги ще й те, до чого людина прагне, яким шляхом іде, як ставиться до істини, позитивного тощо. Тільки так можна точно оцінити, є в неї людська сутність чи ні.

На цьому наше сьогоднішнє спілкування завершено.
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Що значить прагнути до істини (7)

Останнім часом Я спілкувався про всілякі вислови з традиційної культури про моральне поводження. Я дуже багато бесідував про певні конкретні вислови. А ця тема та матеріал якось стосуються істини? (Так.) Чи думає хтось, що ця тема та матеріал начебто не стосуються істини? Якщо хтось так думає, у нього дуже низький духовний рівень і геть немає здатності до розрізнення. Чи зрозумілим було Моє спілкування на цю тему? (Так.) Якби Я не проводив такого спілкування й розбору, ви б помилково сприймали ці вислови про моральне поводження, які люди вважають відносно позитивними, як істину та продовжували їх дотримуватися, чи не так? По-перше, можу сказати напевно, що більшість людей вважає, ніби ці вислови позитивні, узгоджуються з людськістю та треба їм слідувати, що вони відповідають совісті, розуму, вимогам, уявленням та іншим подібним речам, що стосуються людськості. Можна сказати, що до Мого спілкування на цю тему майже всі вважали, що ці різноманітні вислови про моральне поводження позитивні та відповідають істині. Тепер, коли ви почули Моє спілкування та розбір, чи здатні ви відрізнити ці вислови про моральне поводження від істини? Чи є у вас здатність до такого розрізнення? Хтось скаже: «Я не можу їх розрізнити, але в будь-якому разі, послухавши Боже спілкування, я тепер бачу, що між цими речами й істиною є різниця. Ті вислови не можуть замінити істину, і тим більше не можна сказати, що вони позитивні чи є істиною. Звісно, не може бути й мови про те, щоб вважати, ніби вони відповідають критеріям істини чи Божим словам і вимогам. Вони ніяк не стосуються критеріїв істини чи Божих слів і вимог. Загалом я більше не поклоняюсь у серці цим речам і не вважаю їх істиною незалежно від того, чи відповідають вони совісті й розуму людськості». Це показує, що такі аспекти традиційної культури більше не відіграють у серцях людей керівної ролі. Чуючи ці вислови про моральне поводження, люди підсвідомо відрізняють їх від істини та максимум сприймають їх як щось таке, що схвалює їхня совість. Однак люди знають, що ці вислови – усе одно не те саме, що істина, і ніяк не можуть її замінити. Щойно люди зрозуміють сутність цих висловів про моральне поводження, вони перестануть вважати їх істиною й дотримуватися їх, поклонятися їм і шукати їх як істину: саме такий базовий результат дає розуміння їхньої сутності. Які ж позитивні результати приносить розуміння всього цього в питанні прагнення людей до істини? Безумовно, якийсь позитивний результат буде, але його масштаб залежатиме від того, наскільки ти розумієш істину та скільки істини знаєш. З огляду на це очевидно, що необхідно розбирати ті аспекти традиційної культури, яких люди дотримуються та які відповідають їхнім уявленням. Цей розбір як мінімум допоможе людям набути чисте розуміння істини й не допустить, щоб їхні зусилля були безплідними та щоб у своєму прагненні до істини вони пішли хибним шляхом. Саме таких результатів тут можна досягти.

Минулого разу предметом нашого спілкування та розбору були чотири вислови про моральне поводження, а саме: «Не клади до кишені підібрані гроші», «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», «Будь суворим до себе й терпимим до інших» і «Відплачуй добром за лихо». Сьогодні ми продовжимо цю тему бесідою про інші вислови. У китайській традиційній культурі побутує багато чітких тверджень про моральне поводження, і в яку б епоху чи період історії вони не виникли, усі вони передавалися від покоління до покоління, дійшли аж до наших днів і міцно вкоренились у людських серцях. З плином часу й поступовим виникненням нових речей людство придумало багато різних нових тверджень про моральне поводження. По суті, такі твердження – це вимоги до морального обличчя й поведінки людей. Чи всі ви більш-менш зрозуміли сутність чотирьох висловів щодо морального поводження, про які ми спілкувалися минулого разу? (Так.) А тепер продовжмо цю тему бесідою про наступний вислів: «На доброту слід відповідати вдячністю». У китайській традиційній культурі ідея про те, що на доброту слід відповідати вдячністю, – це один із класичних критеріїв оцінки моральності чи аморальності поводження людини. Один зі стандартів при оцінюванні того, добра чиясь людськість чи погана та наскільки моральним є поводження людини, – це те, чи віддячує вона за отриману ласку й допомогу, тобто чи це така людина, що з вдячністю відплачує за проявлену до неї доброту. У китайській традиційній культурі, та й у традиційній культурі людства загалом, це вважається важливою міркою морального поводження. Якщо хтось не розуміє, що на доброту слід відповідати вдячністю, і виявляє невдячність, то вважається, що ця людина безсовісна, з нею не варто мати справу, а всім іншим слід її зневажати, відкидати й гидувати нею. З іншого боку, якщо хтось розуміє, що на доброту слід відповідати вдячністю, тобто якщо він вдячний і всіма доступними засобами відплачує за отриману ласку й допомогу, то вважається, що в такої людини є совість і людськість. Якщо хтось отримує блага чи допомогу від іншої людини, але не відплачує їй або просто дякує на словах, та й годі, що подумає та інша людина? Може, вона збентежиться? Може, подумає: «Цей чолов’яга не заслуговує на допомогу: він недобра людина. Якщо він так реагує, коли я так сильно йому допоміг, то в нього немає ні совісті, ні людськості, і з ним не варто мати справу»? Якби тій іншій людині знову трапився хтось подібний, чи стала б вона йому допомагати? У неї як мінімум не виникло б такого бажання. А ви за подібних обставин хіба не замислилися б, чи точно треба допомагати комусь такому? Урок, який ви б винесли з попереднього досвіду, був би таким: «Не можна допомагати всім поспіль: людина має розуміти, що на доброту слід відповідати вдячністю. Якщо людина невдячна й не відплатить мені за допомогу, то краще їй просто не допомагати». Хіба ви подивилися б на це питання не так? (Так.) Загалом, коли люди допомагають іншим, що саме вони думають про цю поміч? Чи є в них якісь очікування або вимоги щодо того, кому вони допомагають? Чи каже хтось: «Я допомагаю тобі просто так і не чекаю віддяки. Я нічого не хочу від тебе отримати. Допомогти тобі в складній ситуації – це просто мій обов’язок, моя повинність. І неважливо, чи є між нами якісь стосунки й чи зможеш ти відплатити мені в майбутньому: я просто виконую свій базовий обов’язок звичайної людини та не зажадаю від тебе жодної віддяки. Мені байдуже, відплатиш ти мені за допомогу чи ні»? Чи є люди, що так говорять? Навіть якщо є, то це просто вигадки, які не відповідають фактам. У китайських історичних романах стільки вигаданих героїчних персонажів, а герої, сфабриковані країною великого червоного дракона в сучасному суспільстві, – тим більше фікція. Самі ці люди існували, але історії про них вигадані. Тепер, коли ми подивилися на це питання на основі наведених фактів, чи ясно вам, звідки походить вислів «На доброту слід відповідати вдячністю», цей критерій оцінки морального поводження людей, і від кого він походить? Можливо, дехто ще не зовсім це зрозумів. У цьому розбещеному людському роді всі люди мають певний ідеал людського суспільства й очікування щодо нього. Яке це очікування? «Якщо кожен подарує трохи любові, світ стане чудовим місцем». На додаток до цього очікування люди також сподіваються, що їм віддячать і відплатять за любляче серце та заплачену ціну. З одного боку, це може бути якась матеріальна компенсація, як-от гроші чи матеріальна винагорода. З іншого боку, це може бути духовна компенсація, тобто духовне задоволення від нагороди, яка поліпшує репутацію людини, даючи їй звання на кшталт «зразковий працівник», «моральний взірець» або «моральний зразок для наслідування». У людському суспільстві майже кожна людина має щодо суспільства та світу такі очікування: усі сподіваються бути добрими людьми, іти правильним шляхом і простягати руку тим, хто цього потребує, щоб люди могли отримувати допомогу й певні блага. Усі сподіваються, що кожен, кому вони допоможуть, пам’ятатиме, які блага він від цього отримав і хто йому допоміг. Звісно, усі сподіваються ще й на те, що коли вони самі опиняться в біді, хтось і їм простягне руку допомоги. З одного боку, коли людина потребує допомоги, вона сподівається, що хтось поставиться до неї сердечно, з любов’ю; з іншого боку, вона сподівається, що коли ті, хто ставиться до інших сердечно та з любов’ю, потраплять у скрутне становище, вони теж отримають допомогу, якої потребують. Люди очікують від суспільства та світу саме цього – власне, їхня кінцева мета полягає в тому, щоб людство жило в гармонійному, мирному та стабільному суспільстві. Як виникло це очікування? Це очікування та пов’язане з ним твердження виникли[a] природно, бо в реальному соціальному середовищі люди не почуваються безпечно та щасливо. Тож люди почали оцінювати моральне поводження людини та благородство її натури на основі того, віддячувала вона іншим за їхню доброту чи ні. З таких ситуацій і виник вислів «На доброту слід відповідати вдячністю», який є критерієм оцінки морального поводження людей. Те, як з’явився цей вислів, досить-таки дивно, хіба ні? (Дивно.) У нинішню епоху люди не шукають і не приймають істину, вони переситилась істиною. Вони перебувають у хаотичному стані, і хоч вони й живуть серед людей, але ніхто не знає точно, які повинності й обов’язки він мусить виконувати, яке місце займати та з якої позиції дивитися на людей і речі. Крім того, люди не до кінця розуміють, які в них повинності й обов’язки перед суспільством, і не впевнені, з якої позиції чи точки зору вони мусять дивитися на суспільство й підходити до нього. Їм бракує точного пояснення й вироку щодо всього, що відбувається у світі, і вони не знаходять правильного шляху практики, який би диктував їм, як поводитись і діяти. Стикаючись із дедалі темнішим, страшнішим світом, який потерпає від борні, вбивств із помсти, війн і всілякого несправедливого ставлення, люди жадають приходу Спасителя та з нетерпінням чекають на нього. Проте істина їх не цікавить, і немає таких, хто б активно шукав Бога чи Його роботу. А якщо хтось і чує Божі висловлювання, то не шукає й тим більше не приймає їх. Усі люди живуть у цьому безпорадному стані та відчувають, що суспільство неймовірно несправедливе й навіть небезпечне. Усім украй остогидло це суспільство та цей світ, люди сповнені ворожнечі до них, але при цьому все одно сподіваються, що колись суспільство стане кращим. Яким вони собі уявляють це краще суспільство? Таким, де більше не буде борні та вбивств із помсти, ніхто не терпітиме утисків, страждань і оков життя, а всі зможуть жити невимушено, комфортно, щасливо й без обмежень, нормально та гармонійно взаємодіяти з іншими людьми, ставитися до них справедливо та, звісно ж, отримувати справедливе ставлення у відповідь. Адже в цьому світі й серед людського роду ніколи не було справедливості – сама лише борня та вбивства з помсти. Але гармонії між людьми не було ніколи. Так воно ведеться споконвіку, в усі періоди історії. Жодна людина, що стикається із цим жорстоким суспільним контекстом і умовами, не знає, як подолати ці проблеми: борню між людьми, вбивства з помсти й усі інші нечесні, несправедливі ситуації, що виникають у суспільстві. Усі ці проблеми існують, і люди не знають, як їх подолати, з якої позиції чи погляду підходити до їх розв’язання, який метод для цього використовувати, – і саме тому у свідомості людей формується таке утопічне бачення. У ньому люди здатні жити разом у гармонії, і суспільство та люди навколо ставляться до всіх справедливо. Кожен сподівається, що «повага до інших повернеться тобі десятикратно; якщо ти мені допоможеш, я тобі віддячу; коли тобі знадобиться допомога, у суспільстві знайдеться багато людей, які зможуть простягнути тобі руку й виконати свої суспільні повинності; а коли допомога знадобиться мені, на поміч прийдуть ті, кого я раніше облагодіяв. У такому суспільстві люди мають допомагати одне одному». Люди вірять, що тільки так можна жити щасливо, гармонійно, у стабільному й мирному суспільстві. Тільки так, на їхню думку, можна повністю викорінити й подолати боротьбу між людьми. Вони думають, що коли ці проблеми буде розв’язано, то сподівання й ідеали щодо людського суспільства, які люди плекають у глибині сердець, справдяться.

У суспільстві безбожників є популярна пісня під назвою «Завтра буде краще». Люди вічно сподіваються, що в майбутньому стане краще, і в цьому немає нічого поганого – але чи справді завтра стане краще? Ні, це неможливо; стати може тільки гірше, бо людство стає дедалі лихішим, а світ – темнішим. Серед людства не тільки меншає людей, які з вдячністю відплачують за проявлену до них доброту: навпаки, стає дедалі більше невдячних, які кусають руку, що їх годує. Реальна ситуація зараз саме така. Хіба це не факт? (Факт.) Як так вийшло? Чому критерій морального поводження «На доброту слід відповідати вдячністю», який пропагується моралістами, просвітянами й соціологами, не стримує людей? (Бо в людей розбещені характери.) Бо в людей розбещені характери. Але чи знають про це ті моралісти, просвітяни й соціологи? (Ні.) Вони не знають, що першопричина боротьби між людьми та вбивств із помсти – не проблеми з моральним поводженням людей, а їхні розбещені характери. Люди й гадки не мають про критерії, за якими треба поводитися. Тобто вони не знають, як поводитися правильно та якими саме є принципи й шляхи поведінки. Крім того, в усіх людей розбещені характери та сатанинські натури, усі живуть заради наживи та ставлять власні інтереси понад усе. Як наслідок, проблема вбивств із помсти та боротьби між людьми стає дедалі серйознішою. Чи можуть ці розбещені люди дотримуватися таких критеріїв морального поводження, як «На доброту слід відповідати вдячністю»? З огляду на те, що люди втратили навіть найбазовіший розум і совість, як вони можуть із вдячністю відплачувати за проявлену до них доброту? Бог завжди скеровував людей, готував усе необхідне для їхнього виживання, забезпечував їх сонячним світлом, повітрям, їжею, водою тощо – але скільки з них Йому вдячні? Скільки з них здатні побачити справжню любов Бога до людства? Є чимало віруючих, які тішаться такою великою Божою благодаттю, але все одно впадають у лють, лають Бога й нарікають на несправедливість Небес, щойно Бог один-два рази не виконає їхніх бажань. Хіба людська натура не така? Навіть якщо знайдуться окремі люди, здатні з вдячністю відплачувати за проявлене до них добро, то які проблеми це розв’яже? Звісно, люди, що висунули цей вислів про моральне поводження, мали добрі наміри: ними рухала тільки надія на те, що люди зможуть подолати ворожнечу, уникати конфліктів, допомагати одне одному, жити в гармонії, перевиховувати одне одного, проявляти одне до одного теплоту й об’єднуватися, щоб допомагати одне одному в скрутні часи. Яким би чудовим було суспільство, якби людство змогло ввійти в такий стан! Але, на жаль, такого суспільства ніколи не існуватиме, бо суспільство – це просто сукупність усіх розбещених осіб, які в нього входять. Через розбещеність людини суспільство стає дедалі темнішим і лихішим, а людський ідеал гармонійного суспільства ніколи не справдиться. Чому це ідеальне суспільство не може стати реальністю? З фундаментальної та теоретичної точки зору таке суспільство не може стати реальністю через розбещені людські характери. У реальності миттєві вияви доброї поведінки, разові акти доброго морального поводження, тимчасові прояви любові, допомоги, підтримки на адресу інших тощо просто не здатні подолати розбещені людські характери. Звісно, що ще важливіше, ці речі не можуть вирішити питання того, як людям треба поводитись і йти в житті правильним шляхом. А раз ці питання неможливо вирішити, чи зможе таке суспільство досягти гармонійного стану, який люди ідеалізують і на який сподіваються? По суті, це лише пуста мрія, і шанси на її здійснення дуже малі. Пропагуючи моральні писання й повчаючи людей, ті моралісти намагаються заохотити їх удаватися до доброго морального поводження, щоб допомагати іншим і перевиховувати їх із ціллю впливати на суспільство й покращувати його. Але ця ідея, це їхнє стремління – вони правильні чи неправильні? Безумовно, неправильні та нездійсненні. Чому Я так кажу? Бо моралісти розуміють лише поведінку людей, їхні думки, погляди та моральне поводження, але й гадки не мають про такі глибші питання, як сутність людини, джерела людської розбещеності, розбещені людські характери та шляхи їх подолання. Як наслідок, моралісти пропонують безглузді критерії морального поводження на кшталт «На доброту слід відповідати вдячністю». Далі вони сподіваються за допомогою такого вислову, такого критерію морального поводження впливати на людство покоління за поколінням, трансформувати критерії, напрямок і цілі поведінки людини, а водночас поступово трансформувати суспільний клімат, відносини між людьми та між правителями й підлеглими. Моралісти вірять, що після трансформації цих відносин суспільство перестане бути таким несправедливим і повним борні, ворожнечі й убивств. Це принесе певну користь простим людям, які отримають справедливе соціальне середовище й житимуть, умовно кажучи, з більшим вдоволенням. Але найбільше виграє не простий народ, а правителі, правлячий клас і аристократи всіх часів. Ці так звані видатні особистості й мудреці, що пропагують моральні доктрини, які сприймаються людством як відносно благородні та відповідні людськості й почуттю совісті, постійно використовують ці моральні доктрини для повчання людей і впливу на них, а також для трансформації їхнього морального світогляду, щоб люди добровільно жили в такому соціальному середовищі, яке було б цивілізованим або мало певні моральні стандарти. З одного боку, це корисно для повсякденного життя простих людей, бо робить їхнє соціальне середовище гармонійнішим, миролюбнішим і цивілізованішим. З іншого боку, це також створює правителям сприятливіші умови для управління народом. Ці вислови з критеріями морального поводження відповідають думкам і уявленням більшості людей, а також утопічному людському баченню прекрасного майбутнього. Звісно, головна мета популяризації цих висловів – створити правителям сприятливіші умови для правління. За таких умов простий народ не завдаватиме клопоту, житиме гармонійно та безконфліктно, і всі люди будуть здатні добровільно дотримуватися моральних критеріїв, які регулюють суспільну поведінку. Простіше кажучи, намір, з яким популяризуються ці вислови, – зробити так, щоб піддані держави, народні маси, під обмеженнями моральних критеріїв суспільства стали діяти належно та слухняно, навчилися підкорятися правилам і стали сумирними громадянами. Хіба тоді правителі не почувалися б відносно спокійно й упевнено? Якби правителям не доводилося перейматися через те, що маси можуть повстати проти них і відібрати владу, хіба це не призвело б до формування так званого гармонійного суспільства? Хіба це не укріпило б політичну владу правителів? По суті, звідси й походять оті моральні писання: це контекст, у якому вони виникли. М’яко кажучи, деякі базові критерії суспільної моральності мас було сформульовано саме для того, щоб регулювати поведінку й моральне поводження цих мас. Тобто ці вислови існують заради окремих людей; по суті, насправді вони пропагуються заради стабільності суспільства та країни, а також аби дати правителям можливість правити довго, безкінечно. Це і є справжня ціль, з якою так звані моралісти просувають традиційну культуру. Насправді правителі не дбають про добробут народних мас, а навіть коли начебто дбають, то роблять це лише заради збереження стабільності своєї політичної влади. Вони дбають лише про власне щастя, стабільність своєї влади та статусу, можливість вічно правити масами та шанс отримати владу над новими країнами, а їхня кінцева ціль – захопити весь світ. Ось такі мотиви й наміри царів-дияволів. Наприклад, дехто каже: «Ми походимо з довгого роду селян, які гарували наймитами в поміщиків і ніколи не мали своєї землі. Після створення КНР Комуністична партія повергла поміщиків і капіталістів, дала нам власну ділянку, і ми з хлопів стали господарями. Ми всім зобов’язані Комуністичній партії, вона спасла китайський народ, і ми мусимо з вдячністю відплачувати за її доброту й цінувати те, що вона нам дала. Деякі люди хочуть повстати проти Комуністичної партії – які ж вони невдячні! Хіба вони не кусають руку, яка їх годує? Не можна бути такими безсовісними й забувати про своє коріння!». Підтекст цього твердження – що ти нібито мусиш завжди з вдячністю відплачувати за проявлене до тебе добро та пам’ятати про своє коріння, у якому б життєвому середовищі ти зараз не перебував, як би з тобою не поводилися, гарантовано тобі захист твоїх прав людини чи хтось загрожує твоєму праву на існування або й уже відібрав його. Мовляв, не можна поводитися як невдячний негідник, а треба постійно, безперестанку віддячувати партії за добро, не чекаючи винагороди. Хіба такі люди досі не живуть як раби? Вони думають, що колись були рабами поміщиків і капіталістів, але чи справді капіталісти й поміщики експлуатували простих людей? Чи справді селяни тоді жили гірше, ніж зараз? Ні, це брехня, сфабрикована Комуністичною партією. Зараз факти й реальна ситуація потроху виходять на світ божий. Твердження Комуністичної партії про те, що капіталісти експлуатували тяжкий труд безлічі простих людей, а також історія про «Біловолосу дівчину» – усе це неправда, вигадки та брехня. Яка мета цих вигадок і брехні? Викликати в людей ненависть до поміщиків і капіталістів, змусити народ вічно підкорятися та співати дифірамби Комуністичній партії. У минулому багато людей співало пісню «Без Комуністичної партії не було б нового Китаю». Цю пісню кілька десятиліть співали в кожному куточку Китаю, але зараз її вже ніхто не співає. Надто вже багато прикладів вигадок і брехні Комуністичної партії, і всі вони суперечать об’єктивним фактам. Зараз деякі люди розкривають істину публічно, щоб показати всім реальний стан речей. У людському суспільстві критерій морального поводження «На доброту слід відповідати вдячністю» в усі епохи з певною ефективністю обмежував поведінку людей і слугував еталоном людськості. Звісно, ще важливіший ефект від такого вислову – те, що він використовувався, щоб допомогти правителям зміцнити своє панування над масами. Можна стверджувати, що в певному сенсі цей вислів слугує способом обмеження поведінки та морального поводження людей: він змушує їх обдумувати й розглядати проблеми в рамках цього критерію морального поводження, а потім робити судження та приймати рішення на основі цього ж критерію. Цей вислів не закликає людей виконувати всі належні їм повинності перед своєю сім’єю та суспільством загалом – навпаки, він грубо порушує норми й бажання нормальної людськості, насильно вказуючи людям, що та як їм треба думати й робити. Цей вислів виступає як свого роду непомітний метод і невидима рамкова структура, націлені на те, щоб скеровувати, обмежувати, сковувати людей і доносити до них, що їм треба робити, а що не можна. Мета цього – використовуючи таку громадську думку та критерій суспільної моральності, впливати на людські думки, погляди та способи поведінки й дій.

Твердження про моральне поводження на кшталт «На доброту слід відповідати вдячністю» не вказують людям, якими конкретно є їхні повинності в суспільстві та серед людства. Натомість ці твердження виступають способом зобов’язати чи змусити людей діяти й думати певним чином, хочуть вони цього чи ні, незалежно від обставин і контексту, у якому хтось виявляє до людини акт доброти. У стародавньому Китаї було багато прикладів того, як люди віддячували за доброту. Наприклад, один хлопчик-жебрак помирав із голоду, і його взяла до себе сім’я, яка годувала його, вдягала, навчала бойовим мистецтвам і давала йому всілякі знання. Вони дочекалися, поки він виросте, а потім почали на ньому заробляти, посилаючи коїти зло, вбивати людей і робити те, чого він не хотів. Якщо подивитися на його історію у світлі всіх тих благ, які він отримав, то, спасши його, та сім’я зробила добру справу. Але якщо взяти до уваги те, що його примушували робити пізніше, яка ця справа була насправді – добра чи погана? (Погана.) Але під впливом нав’язаних людям тверджень із традиційної культури на кшталт «На доброту слід відповідати вдячністю» люди не можуть цього розрізнити. На перший погляд здається, ніби в того хлопчика не було іншого вибору, крім як коїти зло та кривдити людей, стати вбивцею – тобто робити те, чого більшість людей не хотіла б чинити. Але хіба, коячи ці погані речі й убиваючи за наказом свого пана, у глибині душі він це робив не тому, що хотів віддячити пану за доброту? Зокрема, китайська традиційна культура нав’язує людям такі ідеї, як «На доброту слід відповідати вдячністю», що впливають на людей і контролюють їх, а люди нічого не можуть із цим зробити. Безперечно, ці ідеї обмежують те, як люди діють, і наміри й мотивації, що стоять за їхніми діями. Коли той хлопчик опинився в такій ситуації, якою була б його перша думка? «Ця сім’я спасла мене та виявила до мене доброту. Мені не можна бути невдячним, я мушу відплатити за їхнє добро. Я завдячую їм життям, тож я повинен присвятити його цій сім’ї. Я повинен робити все, що вони просять, – навіть коїти зло й убивати людей. Мені не можна роздумувати, добре це чи погано: я мушу просто віддячити за їхню доброту. Якби я цього не зробив, хіба я був би вартий називатися людиною?». Як наслідок, щоразу, коли та сім’я хотіла, щоб він когось убив або скоїв щось погане, він робив це без жодних вагань і застережень. Тож хіба все його поводження, дії й беззаперечний послух не були продиктовані ідеєю й поглядом, що «на доброту слід відповідати вдячністю»? Хіба він не слідував цьому критерію морального поводження? (Слідував.) Що ви бачите із цього прикладу? Цей вислів «На доброту слід відповідати вдячністю» добрий чи ні? (Ні, за ним не стоїть жодного принципу.) Насправді в людей, які віддячують за добро, є певний принцип, а саме «На доброту слід відповідати вдячністю». Якщо хтось робить тобі добро, ти повинен відповісти добром. Якщо ти цього не зробиш, ти не людина, і якщо тебе за це засудять, тобі нічого буде сказати у своє виправдання. В іншому вислові говориться: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», – але в цьому випадку до того хлопчика виявили не маленький акт доброти, а спасли йому життя, тому в нього було тим більше підстав віддячити власним життям за таку велику доброту. Він не знав, які межі та принципи мають бути при віддяці за доброту. Він вважав, що та сім’я дала йому життя, а він у відповідь мусив присвятити життя цій сім’ї та робити все, чого вони від нього вимагали, зокрема й убивати та коїти інші злочинні дії. У такому способі віддяки за добро немає жодних принципів і меж. Той хлопчик став поплічником лиходіїв і при цьому згубив себе. Чи правильно він учинив, отак віддячивши за добро? Звісно, що ні. Чинити так було нерозумно. Справді, ця сім’я врятувала йому життя, адже без них він помер би, – але при віддяці за доброту мають бути якісь принципи, межі й поміркованість. Ті люди врятували йому життя, але мета його життя полягає не в тому, щоб коїти зло. Сенс і цінність життя, місія людини полягають не в тому, щоб коїти зло й убивати, і людині не можна жити лише заради того, щоб віддячувати за добро. Той хлопчик помилково вважав, що сенс і цінність життя в тому, щоб із вдячністю відплачувати за проявлену до нього доброту. Це було дуже хибне розуміння. Хіба це був не наслідок впливу критерію морального поводження «На доброту слід відповідати вдячністю»? (Так і є.) Хіба вплив цього вислову про віддяку за доброту не звів того хлопця на манівці? Чи, може, той хлопець знайшов правильний шлях і принципи практики? Очевидно, що його звели на манівці: це ясно як день. Якби цього критерію морального поводження не існувало, чи могли б люди в якихось простих випадках судити про те, що добре, а що погано? (Так.) Тоді той хлопець подумав би: «Може, ця сім’я мене й урятувала, але, схоже, вони зробили це тільки заради своїх оборудок і власного майбутнього. Для них я лише інструмент, аби шкодити людям, які заважають і перешкоджають їхнім оборудкам, або вбивати таких людей. Ось навіщо ця сім’я насправді мене врятувала. Вони не дали мені померти лише для того, щоб змусити мене коїти зло й убивати. Хіба тим самим вони не відправляють мене в пекло? Хіба від цього я не постраждаю ще більше? У такому разі мені було б краще, якби вони просто дали мені померти. Насправді вони мене не спасли!». Ця сім’я врятувала хлопчика-жебрака не з пориву людинолюбства й не для того, щоб дати йому можливість жити краще: вони зробили це лише для того, щоб отримати над ним контроль і змусити його кривдити інших, шкодити їм і вбивати їх. То що ж насправді зробили ті люди – добро чи зло? Цілком очевидно, що зло, а не добро: ці благодійники стали лихими людьми. Чи варті лихі люди того, щоб віддячувати їм за добро? Чи треба їм віддячувати? Ні, не треба. Отже, щойно ти збагнув, що твої благодійники насправді лихі, що треба зробити? Треба дистанціюватися від них, постаратися їх уникати та знайти спосіб утекти. Це і є мудрість. Хтось може сказати: «Ці лихі люди вже мене контролюють, тому втекти від них не так просто. Це неможливо!». Найчастіше це наслідки того, що ми з вдячністю відплачуємо за проявлену до нас доброту. Адже добрих людей ну дуже мало, а лихих так багато, і якщо тобі трапиться добра людина, то віддячити за її доброту – це нормально, але якщо ти потрапиш до рук лихої людини, то це рівнозначно тому, щоб потрапити до рук демона, сатани. Вона плестиме проти тебе інтриги та гратиметься з тобою, і з того, що ти потрапиш до її рук, не вийде нічого доброго. В історії аж надто багато таких прикладів. Тепер, коли ви знаєте, що з вдячністю відплачувати за проявлену доброту – це не правомірний критерій того, як треба поводитись і діяти, як же вам слід діяти, коли хтось виявить до вас доброту? Які ваші погляди із цього приводу? (Хто б це не був, треба оцінити ситуацію й визначитися, чи варто приймати його допомогу. В одних випадках це допустимо, але в інших нам не можна сліпо її приймати. Якщо ми таки на неї погодимося, то все одно треба бути принциповими й установити межі того, як ми віддячуватимемо за цю доброту, щоб лихі люди не обманули нас і не використали.) Це принциповий підхід до ситуації. Крім того, якщо ви не можете ясно розгледіти ситуацію чи зайшли в глухий кут, помоліться Богу й попросіть Його відкрити для вас шлях. Це дасть вам уникнути спокуси й вирватися з пазурів сатани. Іноді Бог для допомоги людям удається до послуг сатани, але в таких випадках треба обов’язково дякувати Богові й не відплачувати сатані за доброту – це питання принципу. Коли спокуса приходить у вигляді лихої людини, яка до тебе добра, спочатку потрібно чітко усвідомити, хто саме допомагає тобі й виручає тебе, у якій ти ситуації й чи можеш ти піти якимись іншими шляхами. У таких випадках треба реагувати швидко. Якщо Бог хоче тебе спасти, то спочатку подякуй Йому та прийми це як поміч від Бога, чиїми б послугами Він для цього не користувався. Не можна бути вдячним виключно людям, не кажучи вже про те, щоб на знак подяки віддати комусь своє життя. Це велика помилка. Вкрай важливо, щоб твоє серце було вдячне Богові й ти приймав допомогу як послану Богом. Якщо той, хто робить тобі добро, допомагає тобі чи рятує тебе, – добра людина, то треба віддячити їй за доброту, але роби тільки те, що тобі дозволяють твої можливості. Якщо ж людина, яка тобі допомогла, має погані наміри, хоче замислити щось проти тебе й використати тебе для досягнення власних цілей, то немає потреби віддячувати їй за будь-яку ціну. Словом, Бог уважно досліджує серце людини, тож поки твоя совість чиста, а мотивація правильна, це не проблема. Тобто перш ніж ти прийдеш до розуміння істини, твої дії мають як мінімум узгоджуватися з людською совістю й розумом. Треба вміти підходити до таких ситуацій розумно, щоб тобі ніколи не доводилося шкодувати про свої дії. Усі ви дорослі люди й багато чого пережили в країні великого червоного дракона – хіба у вашому житті бракувало утисків, переслідувань, знущань і принижень? Усі ви ясно бачите, наскільки глибоко розбещеним стало людство, тож із якою б спокусою ви не зіткнулися, підходьте до неї з мудрістю й не піддавайтеся на підступні замисли сатани. З якою б ситуацією ви не зіткнулися, треба шукати істину та приймати рішення тільки після того, як ви через молитву та спілкування прийдете до розуміння принципів. В останні кілька років церква проводила роботу прибирання та викрила й усунула чи прогнала багатьох лихих людей, невіруючих і антихристів. Більшість людей аж ніяк такого не чекала. А раз навіть у церкві досі стільки безтолкових людей, лиходіїв і невіруючих, то, думаю, ви чітко уявляєте, наскільки розбещеними й лихими мають бути безбожники? Без істини й мудрості люди нічого не можуть побачити ясно, і лихі люди й сатана просто обмануть їх, обдурять і пограються з ними. Отак люди й стають посіпаками сатани. Ті, хто не розуміє істини й не має принципів, роблять тільки дурниці.

Коли деякі люди опиняються в скруті чи небезпеці, а якась лиха людина допомагає їм порятуватися з біди, вони починають вважати, що та лиха людина насправді добра, і готові щось для неї зробити, щоб показати свою вдячність. Однак у таких випадках лиха людина зазвичай намагається втягнути їх у свої мерзенні справи та використати для скоєння поганих учинків. Якщо хтось не зуміє їй відмовити, це може бути небезпечно. Іноді люди в таких ситуаціях відчувають внутрішній конфлікт, бо думають, що коли вони не допоможуть цьому своєму лихому другові скоїти кілька поганих учинків, то це виглядатиме так, ніби вони недостатньо відповідають на його дружбу, але при цьому погані вчинки все одно йдуть проти їхньої совісті й розуму. Отже, люди опиняються перед дилемою. Це результат впливу ідеї з традиційної культури про віддяку за доброту: ця ідея сковує людей, зв’язує їх і бере під контроль. У багатьох випадках такі вислови з традиційної культури замінюють людині почуття совісті та нормальну здатність до суджень; природно, що вони впливають і на нормальний спосіб мислення людини та прийняття нею правильних рішень. Ідеї традиційної культури хибні та прямо впливають на погляди людини на речі, змушуючи її приймати погані рішення. З давніх-давен і до сьогодні безліч людей перебуває під впливом цієї ідеї, погляду та критерію морального поводження щодо віддяки за доброту. Навіть коли той, хто виявляє до них доброту, – це лиха чи погана людина, що примушує їх до мерзенних справ і поганих учинків, люди все одно йдуть проти власної совісті й розуму, сліпо підкоряючись «благодійнику», щоб віддячити йому за доброту, і це призводить до багатьох жахливих наслідків. Можна сказати, що багато людей, потрапивши під вплив цього критерію морального поводження, який сковує, обмежує та зв’язує їх, сліпо й помилково дотримуються такого погляду щодо віддяки за доброту, і є велика ймовірність, що вони навіть допомагатимуть і сприятимуть лихим людям. Тепер, послухавши Моє спілкування, ви отримали чітке уявлення про таку ситуацію й можете визначити, що це нерозумна вірність, що при такій поведінці людина, вважай, не встановлює жодних меж і віддячує за доброту нерозважливо, геть не виявляючи розрізнення, і що ця поведінка не має ні сенсу, ні цінності. Люди бояться, що громада їх засудить, а люди гудитимуть, і тому неохоче присвячують своє життя віддяці за чужу доброту, навіть жертвуючи при цьому власним життям, а чинити так – це абсурдно й нерозумно. Цей вислів із традиційної культури не тільки давно сковує мислення людей, а й додає їхньому життю непотрібного гніту й незручностей, а також обтяжує їхні сім’ї додатковими стражданнями й тягарем. Багато людей, щоб віддячити за проявлену до них доброту, заплатило велику ціну: вони розглядають віддяку за доброту як суспільну повинність або власний обов’язок і можуть навіть покласти на це все життя. Вони вважають це чимось цілком природним і виправданим – обов’язком, від якого не можна ухилятися. Хіба такий погляд і спосіб дій не абсурдні й нерозумні? Вони повністю розкривають, наскільки люди нетямущі й непросвічені. У будь-якому разі цей вислів про моральне поводження – «На доброту слід відповідати вдячністю» – хоч і може відповідати людським уявленням, але не узгоджується з істиною-принципами. Він несумісний із Божими словами, і це неправильний погляд і спосіб дій.

З огляду на те, що віддяка за добро не має нічого спільного з істиною та Божими вимогами до людей і стала предметом нашої критики, як саме Бог дивиться на цей вислів? Якими поглядами й діями нормальні люди мусять на нього реагувати? Вам це ясно? Якщо хтось виявив до тебе доброту, принісши тобі велике благо, або зробив тобі серйозну послугу, чи треба йому віддячити? Як підходити до такої ситуації? Хіба це не питання людських поглядів? Це питання людських поглядів і шляхів практики. Скажіть, як ви дивитеся на це питання: якщо хтось виявить до тебе доброту, чи треба йому віддячувати? Якщо ви досі не можете збагнути це питання, це буде проблемою. Раніше ви не розуміли істини та практикували віддяку за добро так, ніби це істина. Тепер же, вислухавши Мій розбір і критику, ви побачили суть проблеми, але досі не знаєте, як практикувати та мати справу із цим питанням, – невже ви досі не можете його збагнути? Перш ніж усвідомити істину, ти жив по совісті, і хто б не виявив до тебе доброту чи не допоміг, ти обов’язково віддячив би йому, навіть якби це була лиха людина чи бандит, і вважав би за потрібне заради друзів підставитися під кулі та навіть поставити своє життя під загрозу. Чоловіки, щоб віддячити, мусять стати рабами своїм благодійникам, а жінки – піти за них заміж і народити для них дітей: саме таку ідею нав’язує людям традиційна культура, наказуючи їм із вдячністю відплачувати за проявлену до них доброту. У результаті люди думають: «Совість є лише в тих, хто віддячує за добро, а хто цього не робить, той, мабуть, безсовісний нелюд». Ця думка міцно вкоренилася в людських серцях. Скажіть Мені, а тварини вміють віддячувати за добро? (Так.) Раз так, то чи можна вважати людину вищою лише тому, що вона вміє віддячувати за добро? Чи можна вважати людську практику віддяки за добро ознакою людськості? (Ні.) То як же людям треба дивитися на це питання? Як розуміти подібні речі? Як до них підходити, коли ви їх зрозумієте? Ось питання, на які всі ви зараз мусите шукати відповіді. Розкажіть, як ви на це дивитеся. (Якби хтось справді допоміг мені дати раду якомусь питанню чи проблемі, я б насамперед щиро подякував, але не дав би цій ситуації обмежувати чи контролювати мене. Якби та людина зіткнулася з труднощами, я б зробив для неї все, що в моїх силах. Я б допоміг їй чим міг, але не змушував би себе виходити за межі своїх можливостей.) Це правильний погляд і прийнятний спосіб дій. Хтось іще хоче поділитися своїм поглядом на це питання? (Раніше я вважав, що коли хтось мені допоміг, то я мушу теж допомогти йому, коли він зіткнеться з проблемою. Завдяки Божому спілкуванню та розбору поглядів, сформульованих у твердженнях «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» і «На доброту слід відповідати вдячністю», я зрозумів, що при допомозі іншим треба слідувати принципам. Якщо хтось був до мене добрим або допоміг мені, моя совість диктує, що я теж мушу йому допомогти, але, пропонуючи поміч, я маю виходити зі своїх обставин і можливостей. Крім того, допомагати треба лише з подоланням труднощів і задоволенням життєвих потреб; не можна допомагати чинити зло та коїти погані вчинки. Якщо я побачу, що брат або сестра опинились у скруті, то допоможу їм не тому, що вони колись допомогли мені, а тому, що це мій обов’язок, моя повинність.) Щось іще? (Я пам’ятаю слова Бога: «Якщо хтось зробить нам добро, ми повинні прийняти це від Бога». Тобто коли хтось робить нам щось хороше, треба приймати його доброту як послану Богом і вміти правильно до неї поставитися. Так ми зможемо правильно зрозуміти цей погляд щодо віддяки за доброту. Ще Бог каже, що ми повинні любити те, що любить Бог, і ненавидіти те, що Бог ненавидить. Допомагаючи іншим людям, треба розрізняти, що це за людина: чи Бог її любить, а чи ненавидить. Саме за цим принципом ми й мусимо діяти.) Це стосується істини – це правильний принцип, і в нього є основа. Зараз ми не говоритимемо про те, що стосується істини, а краще розглянемо те, як людям треба підходити до цього питання з точки зору людськості. У реальності ситуації, з якими ви можете зіткнутися, часом не настільки прості – вони не завжди відбуваються в церкві, серед братів і сестер. Часто вони трапляються поза межами церкви. Наприклад, невіруючий родич, друг, знайомий або колега може проявити до тебе доброту чи допомогти тобі. Якщо ти зможеш підійти до цього питання та поставитися до цієї людини правильно, а саме так, щоб це узгоджувалося з істиною-принципами та водночас виглядало для інших доречним, то твоє ставлення до цього питання та твої думки про нього будуть відносно правильними. Необхідно розрізняти сутність традиційної культурної концепції про те, що «на доброту слід відповідати вдячністю». Найважливіше тут – це слово «доброта»: як треба дивитися на цю доброту? Про який аспект і природу доброти тут ідеться? У чому полягає значущість вислову «На доброту слід відповідати вдячністю»? Людям треба з’ясувати відповіді на ці запитання й у жодному разі не дозволяти цій ідеї віддяки за доброту обмежувати себе – це конче необхідно для кожного, хто прагне до істини. Що таке «доброта» в людських уявленнях? У малих масштабах доброта – це коли хтось допомагає тобі, коли в тебе проблеми, як-от дає тобі миску рису, коли ти страшенно голодний, або пляшку води, коли ти вмираєш від спраги, або допомагає піднятися, коли ти впав і не можеш підвестися. Усе це акти доброти. Великі акти доброти – це коли хтось рятує тебе, коли ти у відчайдушному становищі: така доброта спасає життя. Коли тобі загрожує смертельна небезпека, а хтось не дає тобі загинути, він, по суті, рятує твоє життя. Це приклади вчинків, які люди сприймають як «доброту». Така доброта набагато перевершує будь-яку дрібну матеріальну послугу – це велика доброта, яку не можна оцінити в аспекті грошей і матеріальних речей. Той, до кого проявляють подібну доброту, відчуває таку вдячність, яку неможливо виразити просто кількома словами подяки. Але чи це правильно, що люди оцінюють доброту саме так? (Ні.) Чому ти кажеш, що це неправильно? (Тому що ця оцінка базується на стандартах традиційної культури.) Це відповідь, заснована на теорії та доктрині, і вона хоч і може видаватися правильною, але не розкриває сутності питання. То як же можна пояснити це на практиці? Вдумайтесь у це питання. Певний час тому Я почув про відео в інтернеті, де в чоловіка падає гаманець, а він і не помічає. Маленька собачка хапає той гаманець і біжить за чоловіком, а той це бачить – і б’є собачку за те, що вона нібито вкрала його гаманець. Це ж абсурд, чи не так? У людини менше моралі, ніж у собаки! Дії собаки повністю узгоджувалися з людськими стандартами моральності. Людина б крикнула: «У вас упав гаманець!». Але собака не вміє говорити, тож він просто мовчки схопив гаманець і побіг за людиною. Отже, якщо собака може практикувати деякі форми доброї поведінки, що заохочуються традиційною культурою, то що це говорить про людей? Люди народжуються із совістю й розумом, тому вони тим більше на таке здатні. Поки в людини є почуття совісті, вона може виконувати такі повинності та зобов’язання. Для цього не обов’язково тяжко працювати чи платити ціну, і це не вимагає особливих зусиль: треба просто якось допомагати, робити щось на благо іншим, та й годі. Але чи справді природу таких учинків можна кваліфікувати як «доброту»? Чи піднімається вона до рівня акту доброти? (Не піднімається.) А раз не піднімається, то чи потрібно тут говорити про якусь віддяку? Це було б зайвим.

А тепер звернімо увагу на питання так званої людської доброти. Наприклад, візьмімо випадок, коли добра людина рятує жебрака, який знепритомнів від голоду в снігу. Вона забирає жебрака до себе в дім, годує й одягає його, дозволяє йому жити у своїй сім’ї та працювати на неї. Незалежно від того, чи зголосився жебрак працювати з власної волі, а чи зробив це, щоб віддати борг за добро, чи був його порятунок актом доброти? (Ні.) Навіть маленькі тварини здатні допомагати одне одному й рятувати одне одного. Людині ж для таких учинків потрібне лише невелике зусилля, і кожен, хто має людськість, здатен піднятися до них і робити їх. Можна сказати, що такі вчинки – суспільна повинність і зобов’язання, які мусить виконувати кожен, хто має людськість. Хіба те, що люди характеризують їх як доброту, – це не трохи занадто? Чи вдала це характеристика? Наприклад, якщо під час голоду, коли багатьом людям немає чого їсти, багата людина роздає мішки з рисом бідним сім’ям, щоб допомогти їм пережити цей важкий час, хіба це не просто приклад базової моральної допомоги та підтримки, яку люди мають виявляти людям? Той багатій просто дав людям трохи рису – він же не те щоб роздав усю свою їжу, а сам залишився голодним. Хіба це можна вважати добротою? (Ні.) Суспільні повинності й зобов’язання, які людина здатна виконувати, вчинки, на які вона має бути інстинктивно здатна та які мусить робити, а також прості акти служби, корисні та благотворні для інших, – усе це аж ніяк не можна вважати добротою, бо в усіх цих випадках людина лише простягає руку допомоги. Надавати допомогу тому, хто її потребує, у відповідний час і у відповідному місці – це цілком нормальне явище, та ще й повинність кожного представника людського роду. Це просто така повинність і обов’язок. Бог дав ці інстинкти людям, коли створив їх. Які інстинкти Я маю на увазі? Я маю на увазі людську совість і розум. Коли ти бачиш, як хтось падає, твоя інстинктивна реакція – це «треба піти допомогти людині піднятися». Якщо ти побачив, як людина впала, але зробив вигляд, що нічого не помітив, і не підійшов допомогти, це буде тягарем на твоїй совісті, і тобі буде соромно, що ти так повівся. Якщо хтось зі справжньою людськістю побачить, як людина впала, то відразу ж подумає, що треба допомогти їй піднятися. Він не стане перейматися, чи подякує йому та людина, бо вважає, що просто мусить так робити, та й годі, і не бачить необхідності додатково над цим задумуватися. Чому? Тому що це інстинкти, дані людині Богом, і кожна людина із совістю й розумом подумає, що їй треба це зробити, і буде здатна так учинити. Бог дав людині совість і людське серце, а раз у неї є людське серце, то є й належні людські думки, точки зору та підходи щодо різних питань, і тому людина може робити ці речі природно та легко. Їй для цього не потрібна ні чиясь допомога, ні зовнішній ідеологічний провід, ні навіть виховання чи позитивний приклад лідера – їй нічого цього не потрібно. Це як голодна людина шукає їжу, а спрагла – воду: це інстинкт, який не мусять прищеплювати ні батьки, ні вчителі. У людини це виходить природно, бо в неї є мислення нормальної людськості. Так само люди здатні виконувати й свої обов’язки та повинності в Божому домі, і це мусить робити кожен, хто має совість і розум. Отже, для людини допомога іншим людям і доброта до них – це щось інстинктивне, що майже не вимагає зусиль, і люди цілком на це здатні. Немає потреби підносити це до рангу доброти. Однак багато людей прирівнює допомогу від інших до доброти, постійно про неї говорить і віддячує за неї, вважаючи, що коли вони цього не роблять, то вони безсовісні. Якщо такі люди не віддячують за допомогу, то зневажають себе, гидують собою та навіть переживають, що громадська думка їх ганитиме. Чи потрібно таким перейматися? (Ні.) Багато людей не може побачити далі цього, і це питання постійно їх обмежує. Оце і є нерозуміння істини-принципів. Наприклад, якби ти пішов із другом у пустелю й у нього закінчилася вода, ти б неодмінно поділився з ним своєю водою й не дав йому просто померти від спраги. Ти зробив би це, навіть знаючи, що однієї пляшки води вистачить на вдвічі менше часу, якщо з неї питиме двоє людей. А чому ти поділився б водою з другом? Тому що не зміг би пити воду, поки твій друг стоїть поруч спраглий: ти просто не витримав би виду його страждань. Чому ж ти не витримав би виду того, як твій друг страждає від спраги? Через твоє почуття совісті. Навіть якби ти не хотів виконувати таку повинність і зобов’язання, через власну совість тобі несила вчинити інакше: якщо ти не допоможеш, це тебе бентежитиме. Хіба все це – не результат людських інстинктів? Хіба все це не визначається людською совістю й розумом? А якби друг сказав: «У тій ситуації ти поділився зі мною водою, і тепер я винен тобі борг вдячності!» – хіба це теж не було б хибно? Доброта тут ні до чого. Якби це в тебе закінчилася вода, а друг мав людськість, совість і розум, він би теж поділився з тобою своєю водою. Це просто базова суспільна повинність, базові соціальні відносини між людьми. Усі ці найбазовіші суспільні стосунки, повинності й зобов’язання виникають завдяки почуттю совісті людини, її людськості й інстинктам, якими Бог наділив людину, коли її створював. За нормальних обставин ні батькам, ні суспільству не доводиться прищеплювати людині ці речі, не кажучи вже про те, щоб інші люди постійно її напучували та казали таке робити. Учити цьому потрібно лише тих людей, кому бракує совісті й розуму чи нормальних когнітивних здібностей, – наприклад, розумово відсталих або недотеп, – і нетямущих, упертих людей із низьким духовним рівнем. Людей із нормальною людськістю не треба такому вчити: це й так притаманно всім, хто має совість і розум. Тому недоречно сильно перебільшувати, називаючи якусь форму поведінки чи вчинок проявом доброти, якщо вони були просто інстинктивні й узгоджувались із совістю й розумом. Чому це недоречно? Підносячи такі форми поведінки до царини доброти, ти обтяжуєш кожну людину важким гнітом і тягарем, і це, звісно, зв’язує людей. Наприклад, якщо хтось колись тебе врятував, дав тобі грошей, допоміг пережити важку ситуацію чи знайти роботу, ти думатимеш: «Мені не можна бути невдячним. Треба бути совісним і віддячити за доброту. Якщо я цього не зроблю, хіба я залишуся людиною?». Насправді ти все одно залишишся людиною й житимеш у рамках нормальної людськості незалежно від того, віддячиш ти чи ні: така віддяка нічого не змінить. Твоя людськість не зміниться, а твій розбещений характер не послабшає лише тому, що ти добре віддячив своєму благодійнику, і не погіршиться лише від того, що ти віддячив погано. Те, чи ти віддячуєш за доброту та проявляєш її, геть ніяк не пов’язано з твоїм розбещеним характером. Звісно, незалежно від того, існує такий зв’язок чи ні, для Мене такої «доброти» просто не існує, і Я сподіваюся, що для вас теж. Як же тоді ставитися до цього питання? Просто як до обов’язку й повинності, як до того, що мусить робити людина з людськими інстинктами. Стався до цього як до своєї людської повинності й зобов’язання та роби це якнайкраще, наскільки можеш, – ось і все. Хтось може сказати: «Я знаю, що це моя повинність, але не хочу її виконувати». Це теж нормально. Ти можеш сам вибирати, виконувати її чи ні, виходячи зі своєї ситуації й обставин, а можеш прийняти й гнучкіше рішення за власним настроєм. Якщо ти переймаєшся, що після виконання цієї повинності той, кому ти допоможеш, постійно намагатиметься віддячити тобі, розпитуватиме, як у тебе справи, і дякуватиме тобі так часто, що це завдаватиме тобі незручностей і порушуватиме життя, і в результаті ти не хочеш виконувати цю повинність, це теж нормально: це твоє рішення. Хтось запитає: «Якщо людина не хоче виконувати таку суспільну повинність, чи значить це, що в неї погана людськість?». Чи правильно так судити про людськість людини? (Ні.) Чому це неправильно? У цьому лихому суспільстві людина має поводитися стримано та в усьому чинити пристойно. Звісно, ще необхідніше, щоб вона усвідомлювала поточне середовище й контекст. Як кажуть безбожники, у цьому хаотичному світі люди повинні бути розумними, кмітливими й мудрими в усьому, що роблять: не можна бути невігласами й тим більше коїти дурниці. Наприклад, у деяких країнах люди влаштовують у громадських місцях певні афери, інсценуючи нещасний випадок, щоб потім обманом вимагати компенсацію. Якщо ти не розгледиш їхню аферу та сліпо вчиниш по совісті, то можеш опинитись обдуреним і потрапити в халепу. Наприклад, якщо ти побачиш на вулиці літню жінку, що впала, то можеш подумати: «Я мушу виконати свої повинності перед суспільством, і мені не потрібно, щоб вона мені віддячувала. У мене є людськість і почуття совісті, тому я повинен подати їй руку допомоги. Піду-но я допоможу їй піднятися». Проте коли ти її піднімаєш, вона починає вимагати гроші, і зрештою тобі доводиться везти її в лікарню, оплачувати медичні рахунки, компенсувати моральну шкоду та витрати на пенсію. Якщо ти не заплатиш, тебе викличуть у відділок поліції. Схоже, ти потрапив у халепу, так? Як це сталося? (Через добрі наміри та брак мудрості.) Ти був сліпий, тобі бракувало здатності до розрізнення, ти не розпізнав сучасних віянь і не розгледів контексту ситуації. У такому лихому суспільстві, як це, доводиться платити ціну вже за те, що ти просто допоміг піднятися літній людині, яка впала. Якби вона справді впала й потребувала твоєї допомоги, тебе не можна було б засуджувати за виконання суспільних повинностей: навпаки, тебе треба було б похвалити, бо твоя поведінка відповідала б людськості й почуттю совісті людини. Але ця літня жінка мала прихований мотив: насправді вона не потребувала твоєї допомоги, а просто обманювала тебе, і ти не розгледів її підступного задуму. Виконуючи свою повинність перед нею як людина перед людиною, ти попався на її вудку, і тепер вона в тебе вчепилась і вимагає більше й більше грошей. Виконання суспільних повинностей має полягати в допомозі людям, які цього потребують, і дотриманні власних повинностей. Не можна, щоб через нього ти опинився обдуреним або потрапив у пастку. Багато людей стало жертвами цих афер і чітко побачило, які лихі зараз люди та наскільки вправно вони обманюють інших. Вони обдурять будь-кого – хоч незнайомців, хоч друзів і родичів. Яке це жахливе становище! Хто ж призвів до такого розбещення? Великий червоний дракон. Це великий червоний дракон глибоко й жорстоко розбестив людство! Великий червоний дракон заради власних інтересів піде на будь-які аморальні вчинки, і його поганий приклад звів людей на манівці. Як наслідок, шахраїв і злодіїв зараз дуже багато. Виходячи із цих фактів, можна побачити, що багато людей нічим не кращі за собак. Можливо, хтось і не захоче слухати подібні розмови, відчує дискомфорт і подумає: «Невже ми нічим не кращі за собак? Постійно порівнюючи нас із собаками, Ти проявляєш до нас неповагу й дивишся на нас зверхньо. Ти не поважаєш нас як людей!». Я б і радий був бачити у вас людей, але яку поведінку люди виявляють останнім часом? У реальності деякі люди справді нічим не кращі за собак. Наразі це все, що Я можу сказати із цього приводу.

Я щойно поспілкувався про те, що коли одна людина трохи допомагає іншій, це не можна вважати добротою – це просто суспільна повинність. Звісно, люди можуть вибирати, які суспільні повинності вони здатні виконувати в міру власних можливостей. Вони можуть виконувати ті повинності, для яких годяться, і не виконувати ті, які вважають непідхожими для себе. Це людська свобода й вибір. Ти можеш обирати, які суспільні повинності та зобов’язання ти мусиш виконувати, виходячи з власних обставин, можливостей і, звісно, поточного контексту й обставин. Це твоє право. У якому контексті виникло це право? Світ занадто темний, людство занадто лихе, а в суспільстві бракує справедливості. За таких обставин ти маєш насамперед захищати себе, проявляти мудрість і утримуватися від нерозумних, невіглаських учинків. Звісно, під «захистом себе» Я маю на увазі не те, щоб захищати свій гаманець або майно від крадіжки, а радше те, щоб не давати собі нашкодити: це найголовніше. Треба виконувати свої повинності й зобов’язання якнайкраще, наскільки можеш, але при цьому стежити за власною безпекою. Не думай про те, щоб завоювати повагу інших, не піддавайся впливу громадської думки та не давай їй себе обмежувати. Тобі потрібно лише виконувати свої повинності й зобов’язання, от і все. Сам вирішуй, як це робити, виходячи з власної ситуації; не бери на себе більше того, із чим зумієш упоратися з огляду на свої обставини й можливості. Не намагайся справити на людей враження, вдаючи, ніби маєш здібності, яких у тебе насправді немає, і не бійся чужої неповаги, осуду чи засудження. Робити щось заради задоволення власного марнославства – це неправильно. Просто роби стільки, скільки можеш, бери на себе стільки, скільки диктує твоє почуття повинності, і виконуй стільки зобов’язань, скільки здатен. Це твоє право. Не потрібно силувати себе робити те, чого Бог від тебе не вимагає. Немає сенсу йти на поводу у своєї совісті й робити те, що ніяк не стосується істини. Скільки б ти не робив, Бог тебе за це не похвалить, і ці твої дії не значитимуть, що ти дав істинне свідчення чи тим більше забезпечив собі добрі вчинки. Коли йдеться про речі, які не стосуються Божих вимог, але яких від тебе вимагають люди, то тут треба приймати власні рішення та мати власні принципи. Не дозволяй людям себе обмежувати. Якщо ти не робитимеш нічого, що йде проти твоєї совісті, розуму й істини, цього буде достатньо. Якщо ти допоможеш комусь, розв’язавши його хвилинну проблему, ця людина почне на тебе покладатись і вважатиме, що ти маєш і мусиш розв’язувати його проблеми. Ця людина стане повністю залежною від тебе, а якщо ти хоч раз не зможеш розв’язати її проблеми, вона на тебе накинеться. Це клопітно, і це не той результат, який ти хотів би отримати. Якщо ти передбачаєш, що твоя допомога може закінчитися саме таким результатом, то можеш вирішити не допомагати цій людині. Інакше кажучи, у такому випадку не буде неправильним утриматися від виконання цієї повинності чи зобов’язання. Саме такий погляд і ставлення треба мати щодо суспільства, людства та, зокрема, громади, у якій ти живеш. Тобто просто даруй іншим людям стільки любові, скільки маєш, і роби стільки, скільки можеш. Не йди проти своїх переконань, аби похизуватися, і не намагайся робити те, на що не здатен. Також не треба силувати себе платити ціну, яку пересічна людина заплатити не в змозі. Словом, не вимагай від себе забагато. Просто роби те, на що здатен. Як вам цей принцип? (Він добрий.) Скажімо, твій друг просить позичити йому машину, і ти роздумуєш: «Раніше він мені щось позичав, тож по праву я маю позичити йому мою машину. Але він не дбає про речі й користується ними неощадливо. Він може навіть зіпсувати мою машину. Краще я її не позичатиму». Тож ти вирішуєш не давати йому машину. Чи правильний цей учинок? Те, позичиш ти машину чи ні, – невелика проблема: поки ти точно та глибоко розумієш суть справи, просто роби те, що вважаєш найдоречнішим, і ти будеш правий. Але якщо ти подумаєш: «Гаразд, я позичу йому машину. Він ніколи не відмовляв мені, коли я хотів щось у нього позичити. Він не дуже ощадливо й обережно користується речами, але це нічого. Якщо він пошкодить мою машину, я просто її полагоджу, це не так дорого», – а потім не відмовиш другові й погодишся позичити йому свою машину, то чи правильний цей учинок? У ньому теж немає нічого поганого. Наприклад, якщо людина, яка раніше тобі допомагала, звертається до тебе, коли її сім’я зіткнулася з певними труднощами, ти маєш допомогти чи ні? Це залежить від твоєї власної ситуації, і твоє рішення щодо того, допомагати чи ні, не буде принциповим. Тобі потрібно просто бути щирим, дослухатись інстинкту та виконувати свої повинності якнайкраще, наскільки можеш. Тоді ти діятимеш у межах своєї людськості й почуття совісті. Неважливо, чи повністю ти виконаєш свою повинність і чи добре ти це зробиш. Ти маєш право погодитись або відмовитися – якщо ти відмовишся, не можна буде сказати, що тобі бракує совісті, а те, як друг тобі колись допоміг, не можна назвати актом доброти. Такі вчинки не піднімаються до цього рівня. Розумієте? (Так.) Щойно Я розглянув питання доброти, а саме те, як треба на неї дивитися, як підходити до допомоги іншим і як виконувати свої суспільні повинності. У таких питаннях люди мусять шукати істину-принципи: ці проблеми не можна подолати, просто покладаючись на власну совість і розум. Деякі особливі обставини можуть бути досить складними, і якщо не дати їм раду згідно з істиною-принципами, можна накликати на себе проблеми й негативні наслідки. Тому в цих питаннях Божі обранці повинні розуміти Божу волю та діяти, керуючись людськістю, розумом, мудрістю й істиною-принципами. Це найправильніший підхід.

Що стосується вислову «На доброту слід відповідати вдячністю», то ще може виникнути така ситуація, коли тобі допомагають не якоюсь дрібницею на кшталт пляшки води, жменьки овочів або мішка рису, а так, що це впливає на прожиток усієї твоєї сім’ї та навіть позначається на твоїй долі й перспективах на майбутнє. Наприклад, хтось може порепетирувати з тобою чи допомогти грошима, щоб ти зумів вступити до доброго університету, знайти хорошу роботу, вдало одружитися – тобто завдяки цій допомозі у твоєму житті відбувається ціла низка добрих речей. Це не просто маленька послуга чи якась мізерна поміч – багато людей дивиться на такі речі як на акт великої доброти. Як вам треба підходити до таких ситуацій? Такі форми допомоги пов’язані із суспільною повинністю й зобов’язаннями людини, про які ми щойно говорили, але вони позначаються на виживанні людини, її долі й перспективах на майбутнє, тому вони набагато цінніші, ніж просто пляшка води чи мішок рису. Вони мають набагато більший вплив на життя людей, їхній прожиток і час на цій землі, тому їхня цінність значно вища. То чи варто підносити ці форми допомоги до рівня доброти? Тут Я теж не раджу вважати це за доброту. А раз ці форми допомоги не слід сприймати як доброту, як же тоді годиться належно мати справу з подібними ситуаціями? Хіба люди не стикаються з такою проблемою? Наприклад, хтось, можливо, відвернув тебе від злочинного життя, направив на путь істини, влаштував на легальну роботу, і завдяки цьому ти зажив добре, одружився, створив сім’ю та змінив свою долю на краще. Або, можливо, ти опинився в скрутному становищі й опустив руки, а якась добра людина допомогла тобі та порадила щось, що покращило твої перспективи на майбутнє, дало змогу піднятися над іншими й зажити добре. Як треба підходити до таких ситуацій? Чи слід пам’ятати про доброту твоїх благодійників і віддячувати їм? Чи слід шукати способи розплатитися та розрахуватися з ними? У цьому випадку слід приймати рішення, керуючись принципами, хіба ні? Ти маєш визначити, що за людина твій благодійник. Якщо добра й позитивна, то можна не просто сказати їй «дякую», а продовжити нормально з нею спілкуватися, подружитися, а коли вона потребуватиме допомоги, ти зможеш виконати свою повинність і зобов’язання в міру своїх можливостей. Однак, виконуючи цю повинність і зобов’язання, не можна віддавати борг беззастережно: обмежуйся тим, що можеш зробити з огляду на свої обставини. Ось як належить поводитися з такими людьми в подібних ситуаціях. Між вами немає різниці в рівні: хоча ця людина допомогла тобі та проявила до тебе доброту, її все одно не можна називати твоїм спасителем, бо тільки Бог може спасти людство. Вона лише простягнула тобі руку допомоги завдяки Божому володарюванню та впорядкуванням, та й годі. Це аж ніяк не означає ні того, що вона вища за тебе, ні тим більше того, що ти її власність і вона може маніпулювати тобою й контролювати тебе. Вона не має права розпоряджатися твоєю долею, і їй не слід критикувати твоє життя чи робити щодо нього зауваження; ви з нею рівні, хоч вона тобі й допомогла. А раз ви рівні, то можете спілкуватися як друзі, а коли це доречно, ти можеш допомагати цій людині в міру власних можливостей. Це теж вважається виконанням твоєї суспільної повинності й зобов’язання в рамках людськості, і ти робиш те, що мусиш робити на основі й у рамках людськості: ти цілеспрямовано виконуєш свої повинності й зобов’язання. Чому це треба робити? Раніше та людина тобі допомогла, дала змогу отримати певні блага та суттєву вигоду, і тому почуття совісті, породжене твоєю людськістю, диктує, що ти мусиш ставитися до неї як до друга. Хтось запитає: «А чи можна ставитися до неї як до близького повірника?». Це залежить від того, як ви ладнаєте між собою та чи схожі ваші людськість, уподобання й те, чого ви шукаєте та як дивитеся на світ. Відповідь залежить від вас самих. Отже, чи потрібно в таких особливих стосунках відплачувати благодійнику власним життям? Раз він так тобі допоміг і мав на тебе такий величезний вплив, чи мусиш ти відплатити йому своїм життям? Це необов’язково. Ти довічний власник свого життя: Бог дав тобі це життя, і лише ти можеш ним розпоряджатися, а ніяк не хтось інший. Не треба через такий контекст і ситуацію легковажно дозволяти комусь іншому розпоряджатися твоїм життям. Чинити так украй нерозумно та, звісно ж, нераціонально. Наскільки б близькими друзями ви з твоїм благодійником не були, наскільки б сильний зв’язок ви не мали, але виконувати твою особисту повинність, нормально спілкуватись і допомагати одне одному можна лише в межах людськості й розуму. Цей рівень стосунків раціональніший і рівніший. По суті, основна причина, чому ви подружилися, – те, що ця людина колись тобі допомогла й ти відчув, що вона варта твоєї дружби та відповідає стандартам, які ти висуваєш до своїх друзів. Це єдина причина, чому ти захотів із нею дружити. Подумай іще про таку ситуацію: скажімо, хтось колись тобі допоміг, у чомусь проявив доброту та вплинув на твоє життя чи якусь важливу подію, але його людськість і шлях, яким він іде, не збігаються з твоїм шляхом і тим, чого ти шукаєш. Ви не знаходите спільної мови, ця людина тобі не подобається, і, можливо, на якомусь рівні можна сказати, що у вас зовсім різні інтереси й ви шукаєте зовсім різних речей. Ваші життєві шляхи, світогляди й погляди на життя геть не схожі: ви двоє – кардинально різні люди. То як же тобі підходити до отриманої від цієї людини допомоги та реагувати на неї? Ця ситуація реалістична, вона може виникнути в житті? (Так.) Що ж тут треба робити? Цій ситуації теж легко дати раду. Отже, ти віддячив цій людині певною матеріальною компенсацією, яку можеш собі дозволити, але з огляду на те, що ви двоє йдете різними шляхами, ти усвідомлюєш, що ваші переконання аж надто розходяться, ви не можете йти одним шляхом і навіть не можете більше спілкуватись і дружити. А раз так, то як тобі діяти далі? Тримайся від цієї людини на відстані. Може, раніше вона й зробила тобі добро, але вона прокладає собі шлях у суспільстві обманом і шахрайством, коячи всілякі мерзенні вчинки, і вона тобі не подобається, тому триматися від неї на відстані – це цілком розумно. Хтось може сказати: «Хіба чинити так не безсовісно?». Це не безсовісно: якщо та людина зіткнеться з якимись справжніми життєвими труднощами, ти все ж можеш їй допомогти, але не можна ні дозволяти їй обмежувати тебе, ні потурати її лихим, несосвітенним учинкам. Так само не треба гарувати на цю людину лише тому, що вона допомогла тобі чи зробила велику послугу: ти не зобов’язаний цього робити, і вона не варта такого ставлення. Ти маєш право вибрати спілкуватися, проводити час і навіть дружити з людьми, які тобі подобаються та з якими ти можеш порозумітися, з правильними людьми. Ти можеш виконувати свою повинність і зобов’язання перед тією людиною – це твоє право. Звісно, ти можеш і відмовитися дружити й мати справу з людьми, які тобі не подобаються, і не виконувати перед ними жодних зобов’язань і повинностей – це теж твоє право. Навіть якщо ти вирішиш припинити контакти з тією людиною й відмовитися від спілкування чи виконання повинностей і зобов’язань перед нею, це не буде неправильним. Ти маєш установити певні межі своєї поведінки та ставитися до різних людей по-різному. Не варто спілкуватися з лихими людьми та наслідувати їхній поганий приклад – це мудрий вибір. Не піддавайся впливу різноманітних чинників на кшталт вдячності, емоцій, громадської думки: це і значить мати позицію та принципи, і саме це тобі й треба робити. Чи можете ви прийняти ці методи та твердження? (Так.) Хоча погляди, шляхи практики та принципи, про які Я говорив, критикуються в традиційних уявленнях і культурі, вони стіною стоять на сторожі прав і гідності кожного, хто має людськість і почуття совісті. Вони дадуть людям змогу не дозволяти так званим стандартам морального поводження з традиційної культури обмежувати та сковувати їх, допоможуть звільнитися від підступів і омани цих лицемірних речей, які фальшиво вважаються благочестивими. Крім того, ці погляди та принципи дадуть людям змогу зрозуміти істину через Божі слова, жити за Божими словами й істиною, не піддаватися впливу суспільних поглядів на моральність і звільнитися від обмежень і оков так званих мирських звичаїв, щоб люди змогли ставитися до інших людей і всього сущого згідно з Божими словами та правильними поглядами й повністю скинули із себе окови й оманливі настанови мирського, традицій і суспільної моральності. Так люди зможуть жити у світлі, втілювати в життя нормальну людськість, існувати з гідністю й заслужити Божу похвалу.

Як вислови про суспільну моральність на кшталт «На доброту слід відповідати вдячністю» й «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим» можуть реально змінити людей? Чи можуть вони трансформувати сатанинський характер людини, яка хапається за статус і наживу? Чи можуть вони трансформувати людські амбіції й бажання? Чи можуть подолати конфлікти й убивства серед людей? Чи можуть допомогти людям стати на правильний шлях у житті й зажити щасливо? (Ні.) То який же тоді результат насправді дають ці критерії суспільної моральності? Може, вони максимум заохочують купку добрих людей робити добрі вчинки та сприяти суспільній безпеці, та й годі? (Так.) Оце й усе, що вони роблять. Вони не розв’язують навіть однієї-єдиної проблеми. Навіть якби під впливом установок, нав’язаних цими так званими критеріями морального поводження, люди зрештою змогли дотримуватися їх і втілювати їх у життя, це не значить, що люди зуміли б звільнитися від своїх розбещених характерів і втілити в життя людську подобу. Скажімо, людина зробила тобі послугу, і ти всіляко намагаєшся їй віддячити: коли вона дає тобі мішок рису, ти віддячуєш їй великим пакетом локшини, а коли вона дає тобі два кілограми свинини, ти віддячуєш їй двома кілограмами яловичини. Яким буде результат того, що ви постійно віддячуєте одне одному? Про себе ви обоє підраховуватимете, хто залишився у виграші, а хто в програші, і це призведе до непорозумінь, сварок і підступів. Що Я тут маю на увазі? Я маю на увазі, що вимога щодо морального поводження «На доброту слід відповідати вдячністю» не тільки сковує спосіб мислення людей і спрямовує його хибним шляхом, а й обтяжує їхнє життя багатьма незручностями, тягарем і навіть муками. А якщо хтось через це почне з тобою ворогувати, на тебе чекають іще більші неприємності й невимовні страждання! Вступати в такі стосунки, побудовані на взаємовиручці, – це не той шлях, яким слід іти людям. Вони вічно живуть за такими емоціями та мирськими звичаями, які зрештою приносять лише багато непотрібних неприємностей. Це просто самокатування й безглузді муки. Саме так традиційна культура та твердження щодо морального поводження вкорінюються у свідомості людей і зводять їх на манівці. Через повний брак здатності до розрізнення люди помилково вважають ці аспекти традиційної культури правильними та використовують їх як критерії й компас, суворо слідуючи цим висловам і живучи під наглядом громадської думки. Поступово, без відома людини, ці речі нав’язують їй певні установки, і вона підпадає під їхній вплив і контроль, починає мучитись і почуватися безпорадною, але їй несила звільнитися. Коли Бог говорить, викриваючи й судячи ці аспекти традиційної культури в людях, це ще й бентежить багатьох людей. Якщо ретельно очистити від цих речей людський розум, думки й уявлення, люди раптом починають почуватися геть пустими, ніби не мають за що триматися, і запитують: «Що мені робити далі? Як мені жити? Без цих речей у мене в житті немає ні шляху, ні напрямку. Чому тепер, коли мій розум очищено від цих речей, я відчуваю таку порожнечу та брак цілі в житті? Якщо людина не живе за цими висловами, чи можна вважати її людиною? Чи залишиться в неї людськість?». Це неправильний спосіб мислення. Насправді, коли ти очищаєшся від цих аспектів традиційної культури, твоє серце робиться чистим, ці речі перестають тебе обмежувати та сковувати, ти здобуваєш свободу й визволення та позбуваєшся цих прикрощів – то як же можна не хотіти очиститися від цих речей? Коли ти відмовишся від цих аспектів традиційної культури, які не від істини, ти як мінімум менше страждатимеш і мучитимешся та зможеш покінчити з багатьма безглуздими обмеженнями й турботами. Якщо ти зумієш прийняти істину та жити за Божими словами, ти ступиш на правильний шлях у житті та зможеш жити у світлі. Дотримання стандартів морального поводження з традиційної культури може здаватися цілком виправданим, але чи втілюєш ти в життя людську подобу? Чи ступив ти на правильний шлях у житті? Ці аспекти традиційної культури просто не можуть нічого змінити: ні розбещеного мислення людей, ні їхніх розбещених характерів, ні тим більше розбещеної людської сутності. Вони не дають жодних позитивних результатів – навпаки, через їхні вчення, вплив і нав’язування установок людськість робиться викривленою та збоченою. Часом люди чітко усвідомлюють, що той, хто проявив до них доброту, – погана людина, але все одно йдуть проти власних переконань і віддячують йому тільки тому, що він колись зробив їм послугу. Що змушує людей віддячувати іншим усупереч власним переконанням? Люди роблять це тому, що в їхніх серцях укоренилася ця ідея з традиційної культури про те, що треба з вдячністю відплачувати за добро. Вони бояться, що коли вони не підуть проти своїх переконань і не віддячать тим, хто їм допоміг, то громадська думка суворо їх засудить, і їх вважатимуть невдячними, мерзенними негідниками, людьми без совісті й людськості, які не відплатили за проявлену до них доброту. Саме тому, що люди бояться всього цього й переживають, що надалі їм ніхто не допоможе, їм і залишається тільки жити в кайданах цієї ідеї з традиційної культури про те, що треба з вдячністю відплачувати за добро, і з нав’язаними цією ідеєю установками. Як наслідок, усі люди живуть спотвореним, болісним життям, у якому діють усупереч власним переконанням і не можуть заговорити про власні тяготи. Хіба воно варте такого клопоту? Хіба люди страждають не через цю ідею про те, що треба з вдячністю відплачувати за добро?

Якщо говорити про вислів «На доброту слід відповідати вдячністю», то Я щойно поспілкувався про те, що саме значить слово «доброта», як Бог дивиться на людське визначення доброти, як люди мають ставитися до неї й до тих, хто проявив до них доброту чи врятував їм життя, яка точка зору та шлях насправді правильні та яку позицію вони мають займати в житті людей, як ті мають виконувати свої зобов’язання, давати раду певним особливим обставинам і з якої точки зору треба на них дивитися. Це відносно складні питання, які неможливо роз’яснити лише кількома короткими ремарками, але Я розповів вам про ключові проблеми, пов’язані із цією темою, їхню сутність тощо. Хіба ви не відчуваєте, що тепер, якщо ви знову зіткнетеся з подібною проблемою, вам буде більш-менш зрозуміло, яким поглядом на неї дивитися та яким шляхом практики треба йти? Дехто каже: «Теоретично мені все зрозуміло, але люди – створіння з плоті й крові. Живучи в цьому світі, ми неминуче потрапляємо під вплив цих моральних критеріїв і піддаємося впливу громадської думки. Багато людей так і живе, цінуючи акти доброти та з вдячністю відплачуючи за всю проявлену до них доброту. Якщо я не стану так жити, інші неодмінно мене суворо засудять і зневажать. Я боюся, що люди осуджуватимуть мене як нелюда, що живе як ізгой. Я цього не витримаю». У чому тут проблема? Чому людей це сковує? Чи легко подолати цю проблему? Так, і Я скажу тобі як. Якщо ти відчуваєш, що житимеш ізгоєм у суспільстві, коли не дотримуватимешся традиційного культурного погляду, що на доброту слід відповідати вдячністю; якщо ти відчуваєш, що більше не схожий на традиційного китайця та що, відійшовши від традиційної культури, ти живеш не по-людськи й тобі бракує рис, які роблять тебе людиною; якщо ти боїшся, що не впишешся в китайське суспільство, що співвітчизники тебе зневажатимуть і вважатимуть білою вороною, – тоді обирай слідування суспільним віянням: ніхто тебе ні до чого не силує, і ніхто тебе не засуджуватиме. Але якщо ти жив згідно з приписами традиційної культури, завжди цінував акти доброти й відчуваєш, що за ці роки таке життя тебе втомило й не принесло особливих благ, і якщо ти рішуче налаштований відпустити цей спосіб життя та спробувати в усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Моїми словами, то це, звісно, ще краще. Навіть хоча ви тепер у принципі розумієте ці речі й добре орієнтуєтесь у ситуації, те, як саме ви дивитиметеся на людей і речі, житимете й поводитиметеся надалі, – це ваша особиста справа. Те, якою мірою ти зможеш прийняти Мої слова, утілити їх усі в життя та як далеко ти дійдеш, – це твій вибір, і все залежить від тебе. Я тебе не силую. Я лише вказую тобі шлях. Проте одне точно: Я скажу тобі правду, якщо промовлю, що коли ти житимеш згідно з традиційною культурою, твоє життя ставатиме дедалі більш нелюдським і позбавленим гідності, і ти побачиш, що почуття твоєї совісті дедалі більше притуплятиметься. Поступово ти станеш жити жалюгідним життям, у якому не будеш схожий ні на людину, ні на привида. Але якщо ти практикуватимеш згідно з Моїми словами та принципами, про які Я говорив, Я гарантую, що ти житимеш із дедалі більшою людською подобою, совістю, розумом і гідністю: це безсумнівно. Коли пізніше ти зіткнешся з такими ситуаціями, то зможеш жити вільно, розкуто й почуватимешся мирно та радісно. Тіні й тягарі у твоєму серці зменшаться, і ти почуватимешся впевнено та зможеш високо нести голову. Звичаї мирського світу більше не впливатимуть на тебе, не мучитимуть тебе й не вводитимуть в оману, і ти житимеш із гідністю. Щодня ти почуватимешся тверезо та ставитимешся до кожної справи й даватимеш їй раду якнайточніше, уникаючи багатьох обхідних шляхів і великих страждань, яких тобі не треба зазнавати. Ти не робитимеш нічого, що не мусиш, і не платитимеш ціни, коли не мусиш. Ти більше не житимеш для інших людей. Ти більше не залежатимеш від чужих точок зору й думок. Погляди та засудження суспільства більше тебе не сковуватимуть. Хіба це не гідне життя? Хіба це не вільне, розкуте життя? Саме тоді ти й відчуєш, що жити за Божими словами – це єдиний правильний шлях у житті, і тільки живучи так, можна бути схожим на людину й мати щастя. Живучи в тумані традиційної культури, ти не можеш ясно розгледіти шлях і помилково вважаєш, що прямуєш до якоїсь ідеалістичної утопії у світі людей. Однак зрештою сатана зводить тебе на манівці, дурить і мучить. Сьогодні, коли ти почув Божий голос, відкрив для себе істину й узрів світло, що прийшло у світ людей, ти розвіяв туман і ясно побачив шлях і напрямок, яким має йти твоє життя. Ти поспішаєш уперед і повертаєшся до Бога. Хіба це не Божа благодать і благословення? Отже, чи ви розвіяли той туман і побачили над собою чисте небо? Можливо, ви вже побачили проблиск і рухаєтеся до світла – це найбільше благословення. Якщо ви зможете почути голос Божий, прийняти та зрозуміти істину, розвіяти туман, відмовитися від усіх цих неправильних речей у традиційній культурі й усунути всі перешкоди, то зумієте ступити на шлях до спасіння. Це все, що Я можу сказати про вислів щодо морального поводження «На доброту слід відповідати вдячністю». Надалі ви зможете разом додатково поспілкуватися про ці слова та прийдете до їх повного розуміння. У ці питання неможливо ввійти відразу, після спілкування лише на одному зібранні. Хоча Я вже завершив Своє спілкування про цей вислів щодо морального поводження й ви розумієте його в теорії та принципі, але в реальному житті нелегко позбутися старих, традиційних уявлень. Певний час ви, можливо, досі чіплятиметеся за ці старі думки та боротиметеся з ними. Перш ніж ви зможете остаточно відмовитися від цих аспектів традиційної культури й повністю прийняти істину Божих слів, як мінімум мине деякий час. Ви повинні поступово отримати відповідний досвід, пережити це та знайти йому підтвердження в реальному житті та при зіткненні із суспільством і людством. Через цей досвід ви поступово пізнаватимете Божі слова й осягатимете істину. При цьому ти почнеш отримувати блага, переваги та нагороди, а також виправиш свої помилкові погляди й думки про всіляких людей, події та речі. Це і є процес і шлях прагнення до істини.

Далі Я поспілкуюся про вислів «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших». У цьому вислові говориться про чесноту з традиційної китайської культури, яку люди вважають благородною та великою. Звісно, ці думки дещо перебільшені й нереалістичні, але, хай там як, усі вважають це чеснотою. Щоразу, коли хтось про неї чує, у його уяві виникають певні картини: як люди, їдячи разом, накладають їжу одне одному в тарілки й залишають найкращі страви для інших; як дозволяють іншим пройти перед собою в черзі в продуктовому магазині або першими придбати квитки на вокзалі чи в аеропорту; як поступаються іншим, коли йдуть пішки або їдуть на машині, і пропускають їх першими… Усе це такі «прекрасні» приклади ідеї «один за всіх і всі за одного». Кожна із цих сцен показує, які суспільство та світ теплі, гармонійні, щасливі й мирні. Рівень щастя аж зашкалює. Якщо хтось спитає в такої людини: «Чого ти настільки щасливий?» – вона відповість: «Китайська традиційна культура напучує, що треба жертвувати своїми власними інтересами заради інших. Усі ми втілюємо цю ідею в життя, і нам це зовсім не важко. Ми почуваємося ну дуже благословенними». Чи спадали вам на думку такі сцени? (Так.) Де їх можна побачити? На картинах із зображеннями весняних свят, які люди до 1990-х років вішали на стіни під час китайського Нового року. Їх можна знайти в уяві людей і навіть у так званих міражах або повітряних замках. Словом, у реальному житті таких сцен не існує. «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших» – це, звісно, теж вимога моралістів щодо моральних критеріїв. Це вислів про людське моральне поводження, який вимагає, щоб люди зважали на інших, перш ніж зробити щось для себе. Мовляв, треба насамперед зважати на чужі інтереси, а не свої. Треба думати про інших і вчитися жертвувати собою – тобто відмовлятися від власних інтересів, вимог, бажань, амбіцій і навіть заходити настільки далеко, що відмовлятися від усього свого та насамперед думати про інших. Незалежно від того, чи досяжна ця вимога для людини, треба спочатку спитати: а що за люди висувають таку точку зору? Чи розуміють вони людськість? Чи розуміють вони інстинкти та людськість-сутність того створіння, яким є людина? Нітрохи. Люди, які придумали цей вислів, напевно, були вкрай нерозумними, якщо висунули нереалістичну вимогу жертвувати своїми власними інтересами заради інших до людини, егоїстичної істоти, яка не тільки має думки та свободу волі, а й сповнена амбіцій і бажань. Здатні люди виконувати цю вимогу чи ні, але з огляду на сутність та інстинкти людей як створінь моралісти, які висунули цю вимогу, були воістину нелюдяними. Чому Я кажу, що вони були нелюдяними? Наприклад, коли людина голодна, вона інстинктивно помічає власний голод і не зважає на те, чи голодний хтось інший. Вона скаже: «Я голодний, я хочу поїсти». Вона насамперед думає: «Я, я, я». Це нормально, природно та доречно. Ніхто голодний не піде проти своїх справжніх почуттів і не спитає: «Що ти хочеш поїсти?». Хіба це нормально, коли голодна людина питає когось іншого, що він хоче поїсти? (Ні.) Вночі, коли людина втомлена й виснажена, вона скаже: «Я втомився. Я хочу спати». Ніхто не скаже: «Я втомився, можеш лягти поспати за мене? Коли ти спиш, я почуваюся менш утомленим». Якби людина так висловилася, хіба це не було б ненормально? (Було б.) Усе, що люди здатні думати й робити інстинктивно, завжди в їхніх власних інтересах. Якщо людина здатна подбати про себе, це вже успіх: такими є людські інстинкти. Якщо ти здатен жити самостійно й досягнув того рівня, коли можеш сам жити й вирішувати справи, дбати про себе, знаєш, що при хворобі треба йти до лікаря, розумієш, як лікуватися, і вмієш долати всі проблеми та труднощі, які виникають у житті, то це вже успіх. Однак принесення власних інтересів у жертву заради інших вимагає від тебе відмовитися від власних потреб на користь чужих інтересів і нічого не робити для себе; натомість від тебе вимагається насамперед зважати на інтереси інших і робити все заради інших – хіба це гуманно? Як на Мене, це прямо позбавляє людей права на життя. Базові життєві потреби – це те, про що ти маєш дбати сам, то чому б інші мусили жертвувати власними інтересами, щоб робити ці речі та дбати про них замість тебе? Що б ти тоді був за людина? Чи ти якийсь розумово відсталий, чи інвалід, чи домашня тварина? Люди мають робити всі ці речі інстинктивно – то чому інші мусять відмовлятися від того, що треба робити їм, і жертвувати своїми силами, щоб робити твої справи замість тебе? Хіба це доречно? Хіба ця вимога жертвувати своїми власними інтересами заради інших – не просто якісь гучні слова? (Так і є.) Як звучать ці слова та звідки вони беруться? Хіба не від так званих моралістів, які ні краплі не розуміють інстинктів, потреб і сутності людини, і не від охоти цих моралістів вихвалятися своєю моральною вищістю? (Так і є.) Це нелюдяно, чи не так? (Так.) Якби кожен жертвував своїми власними інтересами заради інших, то як би люди займалися власними справами? Чи ти справді вважаєш усіх інших інвалідами, нездатними дати раду власному життю, якимись ідіотами, розумово відсталими чи імбецилами? Якщо ні, то чому ти маєш відмовлятися від власних інтересів заради інших і вимагати, щоб інші відмовлялися від своїх інтересів заради тебе? Навіть деякі інваліди не бажають, щоб інші простягали їм руку допомоги, а натомість хочуть самі заробляти собі на життя й давати йому раду: їм не треба, щоб інші платили за них додаткову ціну чи надавали їм додаткову допомогу. Вони хочуть, щоб інші ставилися до них належно; для них це спосіб зберегти свою гідність. Їм потрібна чужа повага, а не співчуття й жалість. І тим більше це стосується тих, хто може про себе подбати, чи не так? Отже, вимога жертвувати своїми власними інтересами заради інших, на Мій погляд, не витримує критики. Вона порушує людські інстинкти й почуття совісті та як мінімум нелюдяна. Навіть якщо її мета – забезпечити дотримання соціальних норм, громадського порядку та нормальних міжособистісних стосунків, не треба так нерозумно, нелюдяно вимагати, щоб усі йшли проти своєї волі та жили для інших. Якби люди жили для інших, а не для себе, хіба це не було б трохи збочено й ненормально?

За яких обставин діє вимога жертвувати своїми власними інтересами заради інших? Наприклад, у ситуації, коли батьки роблять щось заради своїх дітей. Зазвичай це триває лише обмежений час. Поки діти не стануть дорослими, батьки повинні дбати про них якнайкраще, наскільки можуть. Щоб виростити дітей і забезпечити їм здорове, щасливе, радісне життя, батьки жертвують своєю молодістю, витрачають усі сили, відкладають плотські втіхи та навіть жертвують кар’єрою й хобі. Усе це вони роблять заради своїх дітей. Це така повинність. Чому батьки мусять виконувати цю повинність? Тому що всі батьки зобов’язані ростити своїх дітей. Це їхня повинність, від якої не можна ухилитися. Але люди не мають такого зобов’язання перед суспільством і людством. Якщо ти дбаєш про себе, не робиш шкоди й не завдаєш клопоту іншим людям, то це вже успіх. Є ще одна обставина, коли люди з фізичними вадами не в змозі подбати про себе та потребують, щоб батьки, брати, сестри та навіть організації соціального захисту допомагали їм у житті й не давали померти. Інша особлива ситуація – це коли людей або регіони вражає стихійне лихо, і вони не можуть вижити без екстреної допомоги. Це випадок, коли люди потребують чужої допомоги. Чи існують іще якісь інші обставини, коли люди мусять жертвувати своїми власними інтересами заради допомоги іншим? Напевно, що ні. У реальному житті в суспільстві жорстка конкуренція, і якщо людина не вкладає геть усі розумові сили в те, щоб добре виконувати свою роботу, то їй буде важко прожити та якось забезпечити себе. Людство не здатне жертвувати своїми власними інтересами заради інших; якщо людина може забезпечити власне виживання й не зазіхати на інтереси інших, це вже добре. Насправді істинне обличчя людства ще точніше відображають конфлікти та вбивства з помсти, якими люди займаються в соціальному контексті й обставинах реального життя. На спортивних змаганнях ти бачиш, що коли спортсмени викладаються на повну, щоб показати себе, і зрештою виходять переможцями, жоден із них не скаже: «Я не хочу титул чемпіона. Краще хай ти його отримаєш». Ніхто ніколи так не зробить. Це людський інстинкт: змагатися, щоб бути першим, найкращим, щоб узяти гору. Насправді люди просто не здатні жертвувати своїми власними інтересами заради інших. Людські інстинкти не включають ні потреби, ні бажання жертвувати своїми власними інтересами заради інших. З огляду на свою сутність і природу людина може й буде діяти тільки для себе. Якщо людина діє у власних інтересах і при цьому здатна стати на правильний шлях, то це добре, і таку людину можна вважати добрим створінням серед людей. Якщо, діючи у власних інтересах, ти здатен іти правильним шляхом, прагнути до позитивного й істини, позитивно впливати на людей довкола, то це вже успіх. Пропаганда та просування ідеї принесення власних інтересів у жертву заради інших – це гучні слова, не більше. Ця ідея не узгоджується з потребами людини й тим більше сучасним станом людства. Але, хоча вимога жертвувати своїми власними інтересами заради інших нелюдяна й не узгоджується з реальністю, вона досі займає в глибині людських сердець певне місце, і людські думки досі тією чи іншою мірою перебувають під впливом і в оковах цієї ідеї. Коли люди діють тільки для себе, а не для інших, не допомагають іншим, не думають про них і не зважають на них, у душі вони часто відчувають засудження й невидимий тиск, а іноді навіть критичний погляд очей інших людей. Усі такі почуття виникають через вплив традиційної моральної ідеології, вкоріненої глибоко в людських серцях. А ви теж зазнали більш чи менш сильного впливу традиційної культури, яка наказує жертвувати вашими власними інтересами заради інших? (Так.) Багато людей досі схвалює вимоги традиційної культури, і якщо хтось здатен дотримуватися цих вимог, люди думатимуть про нього добре, і ніхто не дорікатиме йому й не виступатиме проти нього, скільки б із цих вимог він не виконував. Якби люди побачили когось, хто помітив, як людина впала на вулиці, і не підійшов допомогти їй підвестися, то всі були б ним незадоволені та сказали, що він дуже нелюдяний. Це показує, що обов’язкові в традиційній культурі стандарти щодо людей займають у їхніх серцях певне місце. Отже, якщо оцінювати людину на основі цих речей із традиційної культури, чи точною буде ця оцінка? Той, хто не розуміє істини, ніколи не зможе повністю розібратись у цьому питанні. Можна сказати, що традиційна культура тисячоліттями була частиною людського життя, але який реальний результат вона дала? Чи змінила вона духовний світогляд людства? Чи принесла суспільству цивілізацію та прогрес? Чи розв’язала суспільні проблеми з громадською безпекою? Чи досягла успіху в просвіті людства? Відповідь – ні за кожним пунктом. Традиційна культура взагалі не принесла жодних результатів, тому можна сміливо стверджувати, що її обов’язкові стандарти щодо людей не можна вважати критеріями: це лише кайдани, покликані сковувати людину по руках і ногах, обмежувати її думки, внормовувати її поведінку. Ці стандарти роблять так, щоб людина добре поводилася, дотримувалася правил, мала видимість людськості, поважала старих, піклувалася про молодих і вміла шанувати старшинство, куди б не пішла. Ці стандарти роблять так, аби людина не виглядала наївною та неввічливою, щоб не бентежити інших. Ці стандарти лише допомагають людям максимум виглядати трохи презентабельнішими та вишуканішими – насправді це не має нічого спільного з людською сутністю й може хіба що забезпечити миттєве схвалення інших і задоволення власного марнославства. Тобі так приємно, коли люди кажуть тобі, яка ти хороша людина, що виконуєш їхні доручення. Коли ти показуєш, що можеш піклуватися про молодих і старих, поступаючись їм місцем в автобусі, а інші кажуть, яка ти хороша дитина та що ти майбутнє нації, тобі теж стає приємно. Ще тобі приємно, коли ти стоїш у черзі за квитками та пропускаєш людину за собою, а інші хвалять тебе за уважність. Ти дотримуєшся кількох правил, здійснюєш кілька актів доброї поведінки, і тобі вже здається, що в тебе шляхетна натура. Якщо ти вважаєш, що кілька разових добрих учинків дають тобі вищий статус, ніж в інших, хіба це не нерозумно? Така дурість може призвести до того, що ти втратиш і шлях, і розум. На спілкування про вислів щодо морального поводження «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших» не варто витрачати забагато часу. Пов’язані з ним проблеми досить легко розпізнати, адже він так сильно викривляє та спотворює людськість, натуру й гідність людей. Він робить їх самовдоволенішими, менш щирими та практичними, погіршує здатність уміти жити, розрізняти людей, події й речі в реальному житті та мати справу з різноманітними проблемами, що трапляються в реальному житті. Люди здатні лише трохи допомагати іншим і позбавляти їх турбот і проблем, але самі втрачають орієнтири щодо того, яким шляхом у житті їм слід іти, піддаються маніпуляціям сатани та стають об’єктом його знущань – хіба це не ознака приниження? У будь-якому разі цей так званий моральний стандарт принесення власних інтересів у жертву заради інших – нещирий, збочений вислів. Звісно, у цьому аспекті Бог просто вимагає від людей, щоб вони виконували покладені на них зобов’язання, повинності й обов’язки, не завдавали людям кривди, шкоди та збитків і діяли так, щоб інші могли отримувати вигоду й блага, – і це вже добре. Бог не вимагає, щоб люди брали на себе додаткові повинності чи зобов’язання. Якщо ти можеш виконувати всю свою роботу, обов’язки, зобов’язання й повинності, це вже успіх. Хіба це не просто? (Просто.) Цього легко досягти. З огляду на те, що це так просто й усі це розуміють, немає потреби спілкуватися про це детальніше.

Далі Я розгляну твердження про моральне поводження «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною». Різниця між цим твердженням та іншими обов’язковими стандартами морального поводження полягає в тому, що цей стандарт стосується конкретно жінок. «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною» – це нелюдяна та непрактична вимога до жінок, висунута так званими моралістами. Чому Я так кажу? Цей стандарт вимагає, щоб усі жінки – і дочки, і дружини – були доброчесними, добрими, лагідними й високоморальними. Щоб вважатися доброю та поважною, жінка мусить практикувати саме таке моральне поводження й мати таке моральне обличчя. А для чоловіків це означає, що жінки мусять бути доброчесними, добрими, лагідними й високоморальними, а чоловіки – ні: їм не треба бути ні доброчесними, ні добрими, ні тим більше лагідними чи високоморальними. Що ж мусять робити чоловіки? Якщо дружина не доброчесна, добра, лагідна й високоморальна, чоловік може розлучитися з нею чи покинути її. Якщо чоловік не в силах покинути дружину, що йому робити? Треба перетворити її на доброчесну, добру, лагідну й високоморальну жінку: це його повинність і зобов’язання. Суспільна повинність чоловіків полягає в тому, щоб суворо контролювати жінок, скеровувати їх і наглядати за ними. Чоловіки мусять у всьому бути втіленням своєї ролі вищих, придушувати доброчесних, добрих, лагідних і високоморальних жінок, виступати їхніми панами та главами сімейств, а також стежити за тим, щоб жінки робили те, що мусять, і виконували належні їм зобов’язання. Чоловікам, навпаки, не потрібно практикувати таке моральне поводження: вони виняток із цього правила. А раз вони виняток, то це твердження щодо морального поводження – просто стандарт, за яким чоловіки можуть судити жінок. Тобто коли чоловік хоче одружитись із жінкою з добрим моральним поводженням, як він має її судити? Він може просто визначити, чи ця жінка доброчесна, добра, лагідна й високоморальна. Якщо так, з нею можна одружуватися, а якщо ні, то не треба. Якщо він одружиться із жінкою, яка не відповідає цьому стандарту, інші дивитимуться на неї зверхньо й навіть говоритимуть, що вона погана людина. Отже, яким конкретним вимогам, за словами моралістів, мусить відповідати жінка, щоб її вважали доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною? Чи мають ці прикметники якесь конкретне значення? За кожним із цих чотирьох слів: «доброчесна», «добра», «лагідна», «високоморальна» – стоїть дуже багато смислів, і кожній із цих рис нелегко відповідати. Жоден чоловік чи інтелектуал не може відповідати цим рисам, але від звичайних жінок це вимагається. Це неймовірно несправедливо до жінок. Отже, які ж базові моделі поведінки та конкретні форми морального поводження мусять демонструвати жінки, щоб їх вважали доброчесними, добрими, лагідними й високоморальними? По-перше, жінкам не можна виходити за межі внутрішніх покоїв своєї резиденції, і вони мусять бинтувати ноги, щоб мати стопи завдовжки не більше семи сантиметрів – тобто коротші за долоню маленької дитини. Це обмежує жінок і гарантує, що вони не зможуть ходити куди захочуть. До шлюбу жінкам не дозволяється виходити за межі внутрішніх покоїв своєї резиденції: вони мусять сидіти у своїх самітних будуарах і не показуватися на людях. Якщо вони можуть дотримуватися цих правил, значить, у них моральне обличчя доброчесних, добрих, лагідних і високоморальних незаміжніх жінок. Вийшовши заміж, жінка мусить виявляти свекрам дочірній послух і люб’язно ставитися до інших родичів чоловіка. Як би в сім’ї чоловіка до неї не ставилися, як би не кривдили, жінка мусить терпіти тяготи та критику, наче вірна робоча конячка. Вона повинна не тільки служити всім членам сім’ї, молодим і старим, а й народжувати дітей для продовження роду, і все це без найменшої скарги. Як би свекри її не били й не кривдили, як би вона не втомлювалась і як би важко не працювала, їй не можна скаржитися чоловікові на жодну із цих образ. Як би свекри її не цькували, не можна розповідати про це нікому за межами сім’ї, бо пліткувати про свою родину не годиться. Як би жінку не кривдили, їй не можна про це казати: вона мусить мовчки ковтати образи та приниження. Вона повинна не лише миритися з тяготами та критикою, а й навчитися сумирно коритись утискам, гамувати своє обурення, переносити приниження й тягар повинностей – вона мусить опанувати мистецтво витримки й терпіння. Навіть якщо на столі є якісь делікатеси, жінка мусить зачекати, поки поїдять інші члени сім’ї; щоб виявити дочірній послух, вона повинна дочекатися, поки покуштують спершу свекри, а потім чоловік і діти. А коли всі інші поїдять і всі делікатеси закінчаться, вона тамує голод, доїдаючи те, що залишилося. На додаток до вимог, про які Я щойно говорив, у наші часи від жінки також очікується, що вона «даватиме лад сімейним справам і в домі, і поза ним». Почувши цю фразу, Я замислився: а що ж тоді роблять усі чоловіки, якщо від жінок очікується, що вони даватимуть лад сімейним справам і в домі, і поза ним? Жінки мусять готувати на всю сім’ю, займатися домашнім господарством і глядіти дітей, трудитись у полі – вони повинні добре управлятися з усім цим і в домі, і поза ним. На відміну від них, чоловіки лише ходять на роботу, а потім повертаються додому та байдикують, розважаючись і не виконуючи жодних домашніх обов’язків. Якщо їх щось злить на роботі, вони зганяють гнів на дружині та дітях – хіба це справедливо? Що ви помітили в питаннях, про які Я говорив? Ніхто не ставить жодних вимог до морального поводження чоловіків, але від жінок очікують, що вони даватимуть лад сімейним справам і в домі, і поза ним, зберігаючи при цьому доброчесну, добру, лагідну й високоморальну натуру. Чи багато жінок здатні відповідати таким вимогам? Хіба це справедливо – ставити до жінок такі вимоги? Якщо жінка припускається найменшої помилки, її б’ють, ображають, і чоловік навіть може її покинути. Жінкам доводиться лише терпіти все це, а якщо вони справді більше не можуть цього витримувати, їм залишається тільки накласти на себе руки. Хіба це не свого роду утиски – ставити такі нелюдські вимоги конкретно до жінок, коли вони фізично слабші, менш могутні та фізично спроможні за чоловіків? Хто з присутніх тут жінок не вважав би надмірним, якби люди висували до вас такі вимоги в реальному житті? Чи справді чоловіки покликані контролювати жінок? Чи покликані вони володіти жінками, наче рабинями, і змушувати їх терпіти тяготи? Хіба з огляду на такий збочений стан речей не можна зробити висновок, що вислів «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною» фактично вносить розкол у суспільство? Він явно підносить статус чоловіків у суспільстві та водночас навмисно знижує статус жінок, чи не так? Ця вимога змушує і чоловіків, і жінок твердо вірити, що соціальний статус і цінність жінок у суспільстві нижчі, ніж у чоловіків, а не такі самі. Тому жінки повинні бути доброчесними, добрими, лагідними, високоморальними, терпіти жорстоке поводження, зазнавати дискримінації, принижень і позбавлення прав людини в суспільстві. Чоловіки, навпаки, вважають за належне, що вони глави сім’ї, і думають, що вимагати від жінок бути доброчесними, добрими, лагідними й високоморальними – це розумно. Хіба це не навмисне підбурювання до конфлікту в суспільстві? Хіба це не навмисне внесення розколу в суспільство? Хіба деякі жінки, довго потерпавши від жорстокого поводження, зрештою не піднімуть бунт? (Так і є.) Скрізь, де коїться несправедливість, буде бунт. Чи цей вислів про моральне поводження чесний і справедливий щодо жінок? Він як мінімум нечесний і несправедливий щодо жінок: він лише дає чоловікам карт-бланш діяти ще нахабніше, поглиблює розкол у суспільстві, підвищує суспільний статус чоловіків і знижує статус жінок, а також іще більше позбавляє жінок права на існування та непомітно поглиблює нерівність у статусі чоловіків і жінок у суспільстві. Я можу коротко охарактеризувати роль, яку жінки відіграють удома й у суспільстві загалом, а також їхнє моральне поводження всього двома словами: цап-відбувайло. Вислів про моральне поводження, де говориться, що «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною», вимагає від неї поважати старших у сім’ї, любити молодших членів сім’ї й піклуватися про них, особливо шанобливо ставитися до чоловіка та виконувати всі його забаганки. Жінка мусить давати лад усім сімейним справам і в домі, і поза ним, і скільки б тягот вона не терпіла, їй нізащо не можна скаржитися. Хіба це не позбавляє жінок їхніх прав? (Позбавляє.) Це позбавляє жінок свободи та прав на свободу слова й на життя. Хіба це людяно – позбавляти жінок усіх їхніх прав і при цьому все одно вимагати від них виконання повинностей? Це те саме, що топтати жінок і насилати на них прокляття!

Цілком очевидно, що моралістами, які нав’язали жінкам цю вимогу й при цьому наслали на них прокляття, були чоловіки, а не жінки. Жінки не стали б принижувати собі подібних, тож це, безумовно, було справою рук чоловіків. Ті боялися, що жінки стануть надто здібними, здобудуть завелику владу, забагато свободи та стануть рівними чоловікам, якщо не взяти їх під суворий нагляд і контроль. Поступово здібні жінки здобудуть вищий статус, ніж чоловіки, перестануть виконувати свої обов’язки по господарству, і це, на думку чоловіків, вплине на домашню гармонію, а якщо в окремих сім’ях не буде гармонії, то суспільство загалом стане дисгармонійним. Це турбувало правителів країни. Бач, про що б ми не говорили, розмова, схоже, завжди повертається до правлячого класу. Вони мають лихі наміри й хочуть розправитись із жінками, вжити проти них заходів – це нелюдяно. Вони вимагають, щоб жінки і вдома, і в суспільстві загалом були абсолютно слухняними, сумирно корились утискам, впокорювались і принижувалися, ковтали всі образи, були освіченими й розсудливими, сумирними й уважними, зносили всі тяготи без нарікань тощо. Очевидно, чоловіки просто очікують, що жінки будуть килимками для ніг і цапами-відбувайлами, бо якби жінки все це робили, хіба б вони залишилися людьми? Якби вони справді були здатні виконувати всі ці вимоги, то не були б людьми; вони були б подібні до ідолів, яким поклоняються безбожники: ідолів, які не їдять і не п’ють, відірвані від земних матеріальних турбот, ніколи не гніваються й не мають власної особистості. Або жінки були б схожі на машини чи маріонеток, які не думають і не реагують самостійно. Будь-яка реальна людина матиме свої думки й погляди щодо висловів і обмежень у зовнішньому світі – вона ніяк не зможе сумирно коритись усім утискам. Саме тому в сучасну епоху виникли рухи за права жінок. Десь в останні сто років статус жінок у суспільстві поступово підвищувався, і вони нарешті звільнилися від кайданів, які їх колись сковували. Скільки років жінки були в цьому рабстві? У Східній Азії вони були поневолені щонайменше багато тисяч років. Це рабство було неймовірно жорстоким і брутальним: жінкам бинтували ноги так, що вони навіть не могли ходити, і ніхто ніколи не захищав тих жінок від несправедливості. Я чув, що в XVII–XVIII століттях у деяких західних країнах і регіонах теж накладали на свободу жінок певні обмеження. Як жінок обмежували в ті часи? Їх змушували носити спідниці з обручами, які кріпилися до талії металевими застібками та трималися на важких підвісних металевих кільцях. Через це жінкам було дуже незручно виходити з дому та десь ходити, і такі спідниці сильно заважали їм пересуватися. Тому жінкам було дуже важко ходити на великі відстані й покидати дім. Що робили жінки в цих складних обставинах? Їм залишалося тільки мовчки погодитися сидіти вдома, і вони не могли ходити на великі відстані. Про вихід на вулицю, щоб погуляти, оглянути визначні місця, розширити свій кругозір або відвідати друзів, не могло бути й мови. У такий спосіб західне суспільство обмежувало жінок: там не хотіли, щоб жінки виходили з дому та спілкувалися з ким хотіли. У ті часи чоловіки могли їздити на кінних екіпажах куди завгодно без жодних обмежень, тоді як жінки, виходячи з дому, піддавалися всіляким обмеженням. У наш час на жінок накладається дедалі менше обмежень: бинтування ніг заборонене, а східні жінки вільні обирати, з ким вони хочуть мати стосунки. Зараз жінки відносно вільні та поступово виходять із тіні рабства. Вийшовши із цієї тіні, вони ввійшли в суспільство та поволі почали брати на себе власну справедливу частку відповідальності. Жінки досягли в суспільстві відносно високого статусу й користуються більшими правами та привілеями, ніж раніше. Поступово в деяких країнах почали обирати жінок-прем’єрів і президенток. Те, що статус жінок поступово підвищується, – це добре чи погано для людства? Це підвищення статусу як мінімум дало жінкам якусь свободу та визволення – для жінок це, безумовно, добре. Чи благотворно це для суспільства, коли жінки вільні та мають право на самовираження? Насправді так, адже жінки здатні робити багато речей, які чоловіки або не годні, або не хочуть робити. Жінки успішні в багатьох сферах діяльності. Сьогодні жінки можуть не тільки водити автомобілі, а й керувати літаками. Деякі жінки також працюють високопосадовцями або президентками, які керують справами країн, і виконують свою роботу так само добре, як і чоловіки. Це чітко показує, що жінки рівні чоловікам. Зараз права, якими мають користуватися жінки, повною мірою заохочуються й захищаються, і це нормальне явище. Звісно, жінкам і годиться користуватися своїми правами, але тільки зараз, після того, як стан речей тисячоліттями залишався спотвореним, це знову стало нормою та між чоловіками й жінками фактично було досягнуто рівності. Якщо поглянути на це з точки зору реального життя, то жінки поступово стають дедалі ширше представленими в усіх соціальних класах і галузях. Про що це нам говорить? Про те, що жінки з найрізноманітнішими спеціалізаціями поступово застосовують свої таланти та приносять користь людству й суспільству. Як не дивися на цю ситуацію, вона, безумовно, благотворна для людства. Якби права та статус жінок у суспільстві не були відновлені, якою б роботою займалися жінки? Вони сиділи б удома, допомагаючи своїм чоловікам, навчаючи дітей, займаючись домашніми справами, проявляючи своє доброчесне, добре, лагідне й високоморальне поводження, і геть не могли б виконувати свої суспільні повинності. Тепер, коли права жінок заохочуються й захищаються, жінки можуть робити нормальний внесок у суспільство, і людство користується благами цінності та внеску жінок у суспільстві. На основі цього факту можна з упевненістю сказати, що чоловіки й жінки рівні, що чоловікам не можна принижувати жінок і жорстоко з ними поводитися, а соціальний статус жінок має підвищуватися, – і все це означає, що суспільство стає кращим. Людство тепер має глибше, правильніше та внормованіше розуміння гендеру, і, як наслідок, жінки почали працювати й на роботах, до яких раніше вважалися нездатними. Жінки тепер часто працюють не лише на приватних підприємствах, а й у науково-дослідних відділах, і частка жінок на керівних посадах на національному рівні теж зростає. Ми всі чули й про жінок-письменниць, співачок, підприємниць і вчених, багато жінок стало чемпіонками та призерками спортивних змагань, а під час війни навіть були жінки-героїні – усе це доводить, що жінки мають не менші здібності, ніж їхні колеги-чоловіки. Частка жінок, зайнятих у кожній галузі, зростає, і це відносно нормальне явище. В усіх галузях і професіях сучасного суспільства дедалі менш упереджено ставляться до жінок, суспільство стає справедливішим, а між чоловіками та жінками з’являється більше рівності. Жінок більше не обмежують і не судять за фразами та критеріями морального поводження на кшталт «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною» або «Жінка мусить сидіти у своєму самітному будуарі». Зараз права жінок відносно захищеніші, що справді відображає соціальний клімат гендерної рівності.

Таке враження, що ми бачимо лише чоловіків, які вимагають від жінок бути доброчесними, добрими, лагідними й високоморальними, але ніколи не бачимо, щоб жінки вимагали того ж від чоловіків. Це жахливо несправедливе ставлення до жінок – воно навіть дещо егоїстичне, нице та безсоромне. Ще можна сказати, що таке ставлення до жінок незаконне та жорстоке. У сучасному суспільстві в багатьох країнах прийнято закони, що забороняють жорстоке поводження із жінками та дітьми. Власне, Богу немає чого сказати конкретно про людські статі, тому що і чоловіки, і жінки є Божими творіннями та походять від Бога. Говорячи людським висловлюванням: «І долоня, і тильна сторона руки зроблені з плоті», – тобто Бог не має особливої прихильності ні до чоловіків, ні до жінок і не висуває чітких вимог до жодної статі – вони обидві однакові. Тому Бог судить тебе за тими самими кількома стандартами незалежно від того, чоловік ти чи жінка: Він дивиться на те, яка в тебе людськість-сутність, яким шляхом ти йдеш, яке твоє ставлення до істини, чи любиш ти істину, чи маєш у серці страх Божий і чи можеш коритися Богові. Вибираючи когось і розвиваючи його для виконання певного обов’язку чи повинності, Бог не дивиться, чоловік це чи жінка. Бог просуває й використовує людей незалежно від того, чоловіки вони чи жінки: Він дивиться на те, чи є в них совість і розум, чи прийнятний у них духовний рівень, чи приймають вони істину та яким шляхом ідуть. Звісно, спасаючи й удосконалюючи людей, Бог не зважає на їхню стать. Якщо ти жінка, Бог не зважає на те, чи ти доброчесна, добра, лагідна, високоморальна, чи добре ти поводишся, і Він не оцінює чоловіків на основі їхньої мужності та маскулінності – це не ті стандарти, за якими Бог оцінює чоловіків і жінок. Але серед розбещеного людства завжди знаходяться ті, хто дискримінує жінок, ставить перед ними певні аморальні й нелюдяні вимоги, щоб позбавити жінок їхніх прав, належного їм соціального статусу, тієї цінності, яку вони повинні мати для суспільства; ті, хто намагається обмежити й стримати позитивний розвиток та існування жінок у суспільстві, викривляючи їхні психологічні установки. Це призводить до того, що жінки все життя проводять у пригніченому, болісному стані, не маючи вибору, крім як терпіти принизливий спосіб життя в цьому викривленому, нездоровому соціальному й моральному середовищі. Це відбувається лише з однієї причини: бо суспільство та весь світ контролюються сатаною, а всілякі демони свавільно обманюють і розбещують людство. Як наслідок, люди не бачать істинного світла, не шукають Бога, а натомість, самі того не бажаючи або не усвідомлюючи, живуть у полоні сатанинських хитрощів і маніпуляцій та не можуть із нього вирватися. Єдиний вихід для них – шукати Божі слова, Його явлення та роботу, щоб досягнути розуміння істини та зуміти ясно бачити й розпізнавати різноманітні помилки, єресі, брехню й абсурдні твердження, які всі походять від сатани та лихого людства. Тільки тоді люди зможуть звільнитися від цих обмежень, тиску та впливу. І тільки дивлячись на людей і речі, поводячись і діючи згідно з Божими словами й істиною, людина здатна втілювати в життя людську подобу, жити гідно, у світлі, і робити те, що повинна, виконувати належні їй зобов’язання та, звісно, приносити користь і виконувати свою місію в житті під Божим проводом, керуючись правильними думками й поглядами. Таке життя дуже осмислене, хіба ні? (Так.) Коли ви розмірковуєте над тим, як сатана використав вислів «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною», щоб ставити вимоги до жінок, багато тисячоліть обмежувати, контролювати й навіть поневолювати їх, які почуття у вас виникають? Коли всі ви, жінки, чуєте від людей фразу «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною», чи відразу ви відчуваєте спротив і кажете: «Не згадуйте про це! Мене це ніяк не стосується. Хоч я й жінка, але в Божих словах сказано, що ця фраза ніяк не стосується жінок»? Деякі чоловіки скажуть: «Якщо ця фраза ніяк тебе не стосується, то до кого ж тоді її звернено? Хіба ти не жінка?». А ти відповіси: «Я жінка, це правда. Але ці слова не від Бога, вони не є істиною. Ці слова йдуть від диявола та людства, вони топчуть жінок і позбавляють їх права на життя. Ці слова нелюдяні й несправедливі до жінок. Я повстаю проти них!». Насправді повставати немає потреби. Потрібно лише правильно підходити до подібних фраз, відкидати їх, не піддаватися на їхній вплив і не обмежувати себе ними. Якщо в майбутньому хтось тобі скаже: «Ти не схожа на жінку та розмовляєш грубо, як чоловік. Хто взагалі захоче з тобою одружитися?» – як ти маєш відповісти? Ти можеш сказати: «Якщо зі мною ніхто не одружиться, нехай так. Хіба єдиний спосіб жити гідно – це бути одруженою? Справді? Хіба тільки доброчесні, добрі, лагідні, високоморальні жінки, яких усі люблять, – це справжні жінки? Та ну, не може бути: “доброчесна”, “добра”, “лагідна” та “високоморальна” – не ті слова, якими насправді треба визначати жінок. Жінки не визначаються їхньою статтю, і не можна судити їхню людськість на основі того, чи вони доброчесні, добрі, лагідні й високоморальні: навпаки, жінок слід судити за тими стандартами, за якими Бог оцінює людськість людини. Це справедливий і об’єктивний спосіб оцінки жінок». Чи є у вас тепер базове розуміння вислову «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною»? Моє спілкування вже мало б прояснити відповідні істини про цей вислів і правильні погляди, з якими люди мають до нього підходити.

Є ще один вислів, у якому говориться: «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав». Я не хочу спілкуватися про цей вислів. Чому не хочу? Цей вислів за своєю суттю схожий на фразу «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших», і в ньому теж є щось трохи збочене. Наскільки це було б незручно, якби щоразу, йдучи набрати води до криниці, люди мусили поминати того, хто її викопав? Деякі криниці прикрашені червоними стрічками й талісманами – хіба не було б трохи дивно, якби люди ще й палили там ладан і залишали в приношення фрукти? Порівняно з фразою «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав» мені набагато більше подобається вислів «Майбутні покоління тішаться затінком від дерев, посаджених минулими поколіннями», тому що цей вислів відбиває реальність, яку люди справді можуть відчути й пережити особисто. Посадженому дереву потрібно рости десять-двадцять років, аби почати давати затінок, тому людина, яка посадила дерево, не зможе довго відпочивати в його затінку, і лише наступні покоління користуватимуться цим благом усе життя. Це природний порядок речей. І навпаки, у тому, щоб поминати людину, яка викопала криницю, щоразу, коли п’єш із неї воду, є щось трохи невротичне. Хіба це не виглядало б трохи божевільно, якби кожна людина згадувала про копача й поминала його щоразу, коли приходила до криниці по воду? Якби одного року сталася посуха й вода із цієї криниці знадобилася багатьом, то хіба б це не заважало людям брати воду приготувати їжу, якби кожен перед цим мусив стояти й розмірковувати про копача криниці? Чи справді це було б необхідно? Це б тільки всіх затримувало. Хіба душа копача живе біля криниці? Хіба він чує ці поминання? Нічого із цього не можна підтвердити. Тому фраза «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав» абсурдна й абсолютно беззмістовна. Китайська традиційна культура висунула багато таких висловів щодо морального поводження, більшість із яких абсурдна, а цей конкретний вислів іще абсурдніший за них. Хто викопав ту криницю? Для кого й навіщо? Чи справді він викопав криницю заради всіх людей і наступних поколінь? Не обов’язково. Він просто зробив це для себе та для того, щоб його сім’я мала доступ до питної води, а про наступні покоління він не думав. Хіба цей вислів не обманює людей і не дає їм хибну настанову, щоб усі наступні покоління поминали того, хто викопав криницю, дякували йому й думали, що він її викопав для всіх? Отже, людина, яка запропонувала цей вислів, просто нав’язувала іншим власні думки й погляди та примушувала їх прийняти свої ідеї. Це аморально та призведе до того, що ще більше людей відчуватиме до такого вислову огиду, відразу й ненависть. Ті, хто пропагує подібні вислови, просто мають певні інтелектуальні вади, через які неминуче говорять і роблять певні безглузді речі. Як ідеї та погляди з традиційної культури на кшталт висловів «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав» і «За краплю доброти плати бурхливим джерелом» впливають на людей? Що освічені або трохи обізнані люди здобувають від цих висловів у традиційній культурі? Чи справді вони стали добрими людьми? Чи втілили в життя людську подобу? Аж ніяк. Ці експерти з моральності, які поклоняються традиційній культурі, сидять на своїх високих п’єдесталах на вершині моральності й висувають до людей моральні вимоги, що нітрохи не узгоджуються з істинним станом їхнього життя. Це аморально й нелюдяно щодо всіх, хто живе на цій землі. Пропаговані цими експертами моральні погляди з традиційної культури можуть перетворити людину з досить нормальною раціональністю на когось із ненормальним почуттям розуму, здатного казати таке, що інші вважатимуть немислимим і незбагненним. Людськість таких людей викривлена, а свідомість збочена. Тому не дивно, що багато китайців на спортивних змаганнях, у громадських місцях і в офіційних установах часто говорить трохи дивні речі, які людям важко зрозуміти. Усе, що вони говорять, – пуста, безглузда теорія без жодної крихти щирої чи практичної мови. Це справжній доказ і результат сатанинського розбещення людства, а також наслідок того, що китайці багато тисячоліть виховувались у традиційній культурі. Усе це перетворило людей, які жили щиро й автентично, на людей, які займаються брехнею та відмінно лицемірять і маскуються, щоб обманювати інших; на людей, які здаються неймовірно культурними та здатними красномовно міркувати про теорію, але в реальності мають викривлену психіку й не можуть ні розсудливо говорити, ні взаємодіяти та спілкуватися з людьми – по суті, усі вони мають саме таку природу. Строго кажучи, такі люди – за крок від психічного захворювання. Якщо ти не можеш прийняти ці слова, Я закликаю тебе пережити їх. На цьому сьогоднішнє спілкування завершено.
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Виноски:

a В оригінальному тексті говориться: «Це твердження виникло».


Що значить прагнути до істини (8)

Минулого разу ми спілкувалися про чотири твердження традиційної культури щодо моральної поведінки. Скажіть Мені, які це були твердження. («На доброту слід відповідати вдячністю», «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших», «Жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною» і «Коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав».) Чи ви маєте чітке уявлення про те, що в кожному з цих тверджень слід проаналізувати та зрозуміти? Кожне твердження в традиційній культурі тісно пов’язане з реальним життям людей і їхньою поведінкою. Немає сумнівів, що ці твердження традиційної культури мають певний вплив на реальне життя й поведінку людей. Принципи слів, вчинків і поведінки людей у реальному житті в основному випливають із цих тверджень і точок зору традиційної культури. Очевидно, що вплив традиційної культури та її прищеплення людям є досить глибокими. Після того, як Я закінчив спілкування на останньому зібранні, чи ви додатково аналізували та спілкувалися одне з одним? (Ми спілкувалися та трохи зрозуміли ці твердження про моральну поведінку, і ми змогли трохи змінити наші погляди на такі питання, але ми досі не маємо їх повного розуміння.) Одним із аспектів досягнення повного розуміння є необхідність ґрунтувати своє розуміння на тому, про що Я спілкувався; інший аспект полягає у вашій необхідності розуміти те чи інше питання у світлі точок зору, яких ви дотримуєтесь у реальному житті, а також з урахуванням думок і дій, які виникають, коли з вами щось трапляється. Самого лише слухання проповідей недостатньо. Метою слухання проповідей є набуття вміння розпізнавати негативне в реальному житті, більш точно розрізняти негативне, і подальшого вміння усвідомлювати позитивні речі й мати чисте розуміння їх, щоб Божі слова стали критеріями вчинків та поведінки в реальному житті. З одного боку, вміння розпізнавати ці негативні моменти чинить коригувальний вплив на поведінку та вчинки людей, оскільки воно може забезпечувати виправлення помилкових ідей, точок зору та ставлення людей до подій і об’єктів; ба більше, завдяки своїй позитивній ролі таке вміння може змусити людей впроваджувати правильні шляхи та методи, а також точні принципи практики, коли це стосується їхніх поглядів на людей і об’єкти, а також їхніх дій і поведінки. У цьому полягають мета й передбачуваний ефект спілкування й аналізу цих тверджень щодо моральної поведінки.

Уже двічі ми спілкувалися щодо тверджень, які стосуються моральної поведінки, у традиційній китайській культурі, які, по суті, є вимогами до моральної поведінки людей, що виникли в широкому соціальному контексті. На індивідуальному рівні ці твердження можуть певною мірою обмежувати та регулювати поведінку людей; із більш широкої точки зору, вони були покликані створити хороший соціальний етос і, звичайно ж, дати правителям можливість краще правити людьми. Якщо люди мають власні ідеї, можуть вільно мислити й шукати власні моральні стандарти поведінки, або якщо вони можуть висловлювати власну думку, жити відповідно до власних ідей, поводитися так, як вважають за потрібне, і реалізувати власний підхід до об’єктів, людей, свого суспільства та своєї країни, це, безсумнівно, не є добрим або хорошим знаком для правителів, адже це безпосередньо загрожує їхньому домінуючому становищу. Коротко кажучи, ці твердження про моральну поведінку були здебільшого запропоновані так званими моралістами, мислителями й педагогами як спосіб догоджати й потурати правителям, щоб показати, що вони можуть використовувати ці думки та теорії, а також власну репутацію та престиж, щоб служити правителям. Такою є, по суті, природа всіх цих тверджень щодо моральної поведінки, про які ми спілкувалися; їхньою метою було не що інше, як обмежити думки, моральну поведінку й погляди людей на різні питання певними моральними рамками, які, на думку людей, є кращими, позитивнішими й благороднішими, задля послаблення конфліктів між людьми, внесення гармонії в їхню взаємодію й породження спокою, тим самим сприяючи пануванню правителів над народом і, окрім того, зміцнюючи статус правлячого класу й підтримуючи суспільні гармонію та стабільність. Отже, ці люди, які просували стандарти моральної поведінки, отримали все, чого бажали, а саме: панівний клас цінував та призначав їх на важливі посади. Саме до такого кар’єрного шляху вони щиро прагнули й на нього сподівалися, і навіть якщо вони не могли стати високопоставленими чиновниками, то принаймні їх запам’ятали б майбутні покоління й вони б увійшли в історію. Задумайся: хто з людей, які запропонували ці твердження про моральну поведінку, не користується повагою в цьому суспільстві? Ким із них не захоплюється людська раса? Навіть сьогодні серед китайського народу ці так звані мислителі, просвітителі й моралісти, як-от: Конфуцій, Мен-цзи, Лао-цзи, Хань Фей-цзи тощо, – є незмінно популярними, мають високу повагу та шанобливе ставлення. Звичайно, ми перерахували обмежену кількість тверджень про моральну поведінку, і наведені приклади – лише деякі з найтиповіших. Хоча ці твердження про моральну поведінку походять від багатьох людей, ідеї та точки зору, відстоювані цими так званими корифеями, повністю відповідають бажанням правителів та панівного класу, і всі їхні концепції управління та центральні ідеї однакові: сформулювати деякі моральні норми поведінки та дій, щоб люди могли їх дотримуватися, щоб вони поводилися пристойно, покірно робили свій внесок у суспільство та свою країну та смиренно жили серед інших членів суспільства – ось, по суті, і все. Їхні ідеї та точки зору мають однакову мету, від якої б династії чи особи не походили ці твердження про моральну поведінку, а саме: служити панівному класу, вводити людство в оману й контролювати його.

Ми вже поспілкувалися про вісім тверджень стосовно моральної поведінки. Сутність цих восьми тверджень, по суті, зводиться до вимоги про те, щоб люди відмовилися від своїх егоїстичних бажань і власної волі, натомість служачи суспільству, людській расі та своїй власній країні й досягаючи самовідданості. Наприклад, до якої б групи не належали усі такі твердження про моральну поведінку, як «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших», «Жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною» і «Будь суворим до себе й терпимим до інших», усі вони вимагають від людей проявляти стриманість – у власних бажаннях та аморальній поведінці – і дотримуватися сприятливих ідеологічних і моральних точок зору. Як би сильно ці твердження не впливали на людство, і незалежно від того, чи є цей вплив позитивним або негативним, метою цих так званих моралістів було, коротко кажучи, обмежити та регулювати моральну поведінку людей, проголошуючи такі твердження, щоб люди мали базовий кодекс щодо своєї поведінки й дій, свого ставлення до людей і об’єктів, і сприйняття ними свого суспільства та своєї країни. Із позитивного боку, формулювання цих тверджень про моральну поведінку певною мірою зіграло свою роль у обмеженні та регулюванні моральної поведінки людства. Але об’єктивні факти вказують на те, що це призвело до прийняття людьми деяких нещирих і показних думок і точок зору, і зробило людей, що перебувають під впливом традиційної культури, підступнішими, віроломнішими, такими, що краще вміють прикидатися, і більш обмеженими у своєму мисленні. Через вплив і прищеплення традиційної культури люди поступово прийняли ці помилкові погляди та твердження традиційної культури як щось позитивне та шанують як святих цих світочів і величних постатей, які обманюють людей. Коли людей вводять у оману, їхній розум затьмарюється, ціпеніє й притуплюється. Вони не знають, що таке нормальна людська сутність або що людям із нормальною людською сутністю слід шукати й чого дотримуватися. Вони не знають, як людям слід жити в цьому світі, який образ або які правила існування їм варто запровадити, не кажучи вже про справжню мету людського існування. Через вплив, прищеплення й навіть обмеження з боку традиційної культури позитивні об’єкти, вимоги та правила, що походять від Бога, заглушаються. У цьому сенсі різні твердження про моральну поведінку в традиційній культурі значною мірою ввели людей у глибоку оману й потужно вплинули на їхнє мислення, обмежуючи їхні думки та збиваючи їх із правильного життєвого шляху й відводячи їх усе далі від Божих вимог. Тобто що глибше на тебе впливають різні ідеї та точки зору стосовно моральної поведінки в традиційній культурі, і що довше їх тобі прищеплюють, то далі ти відхиляєшся від думок, прагнень, мети, яких слід шукати, і правил існування, властивих людям із нормальною людською сутністю, і то далі ти відходиш від стандарту, якого Бог вимагає від людей. Заражені, індоктриновані цими насадженими їм ідеями з традиційної культури, люди сприймають їх як кодекси, навіть вважаючи їх істинами та критеріями, через призму яких слід дивитися на людей і об’єкти, поводитися й діяти. Люди більше не думають і не сумніваються в тому, чи ці речі правильні, і в міркуваннях щодо того, як їм слід жити не виходять за рамки різних тверджень традиційної культури про доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність. Люди цього не знають і не думають про це. Чому вони про це не думають? Тому що думки людей були заповнені та зайняті цими моральними писаннями, які проповідують доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність. Хоча багато людей вірять у істинного Бога й читають Біблію, вони як і раніше плутають Божі слова й істину з багатьма твердженнями про моральну поведінку, які випливають з понять доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності. Деякі люди навіть розглядають багато з цих тверджень у традиційній культурі як писання про щось позитивне й видають їх за істину, проповідуючи їх і пропагуючи як такі, і навіть доходячи до їх цитування з метою повчання інших. Це дуже серйозна проблема; це те, чого Бог не хоче бачити, те, що викликає у Нього огиду. Отже, чи можуть усі, хто приймає Божу роботу останніх днів, бачити наскрізь аспекти традиційної культури та чітко розрізняти їх? Необов’язково. Мають бути люди, які й досі доволі благоговійно та схвально ставляться до об’єктів традиційної культури. Якщо ці сатанинські отрути не вичистити повністю, людям буде важко зрозуміти та здобути істину. Обраний народ Божий мусить бачити цей факт наскрізь: Боже слово є Божим словом, істина є істиною, а людські слова є людськими словами. Доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність – це людські слова, і традиційна культура – це людські слова. Людські слова ніколи не є істиною, і вони ніколи не стануть істиною. Це факт. Як би люди не ототожнювали себе у своїх думках і поглядах із доброзичливістю, праведністю, пристойністю, мудрістю й надійністю, ці аспекти не можуть замінити собою Божі слова; наскільки б правильними не були такі цінності, перевірені й підтверджені протягом тисячоліть існування людини, вони не можуть стати Божими словами або замінити їх, і тим паче їх не можна сплутати з Божими словами. Навіть якщо твердження щодо доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності узгоджуються з совістю й розумом людей, вони не є Божими словами й не можуть замінити Його слів, не кажучи вже про те, щоб називатися істиною. Твердження та вимоги, що стосуються доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності, у традиційній культурі, служать тільки суспільству та правлячому класу. Ці твердження та вимоги призначені лише для обмеження та регулювання поведінки людей з метою досягнення кращого соціального етосу, що сприяє стабілізації влади панівного класу. Само собою, як би добре ти не дотримувався цінностей доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності, ти не зможеш зрозуміти істину й не зможеш коритися Богові, і в кінцевому підсумку ти не станеш гідною сотвореною істотою. Як би ретельно ти не дотримувався цих правил, якщо ти не розумієш істини, ти не зможеш виконувати свій обов’язок відповідно до прийнятного стандарту. Ким би ти тоді був у очах Бога? Ти однаково був би безбожником і належав би сатані. Чи володіє сумлінням та почуттям нормальної людської сутності той, хто буцімто має виняткову моральну якість та благородну етику? Чи він може прийняти істину? Чи він може вірити в Бога й слідувати за Ним? Зовсім ні! Тому що такі люди поклоняються саме сатані, дияволам, удаваним святенникам і неправдивим святим людям. Глибоко в душі, їм остогидла істина й вони ненавидять її. Отже, вони мають бути людьми, які чинять опір Богові та які є Його ворогами. Люди, які поклоняються дияволу сатані, є найбільш гордовитими, зарозумілими й безглуздими людьми; вони – виродженці роду людського, до мозку кісток просякнуті сатанинською отрутою, сповнені сатанинських єресей і хиб. Щойно вони бачать Божі слова та істину, їхні очі червоніють, і вони наїжачуються від гніву, показуючи огидне обличчя диявола. Тому кожен, хто шанує традиційну культуру та сліпо вірить у такі традиційні облуди, як доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність, відчуває огиду до істини й ненавидить її. У нього взагалі немає розуміння нормальної людської сутності, і він ніколи не приймає істину. Ідеї традиційної культури та твердження про моральну поведінку, що стосуються доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності, взагалі не узгоджуються з істиною чи Божими словами. Як би скрупульозно люди не практикували ці цінності або як би сильно вони їх не відстоювали, це не те саме, що втілення в життя нормальної людської сутності. Це відбувається тому, що люди мають розбещені характери. У тому суть справи. Вони наповнені всілякими сатанинськими вченнями, і принцип «Кожен сам за себе, а невдах під три чорти» став природою й сутністю людей. Як би красиво не звучали ці ідеї у твоїх вустах, якою піднесеною не була б твоя мова або якими б грандіозними не були твої теорії, ці твердження традиційної культури щодо моральної поведінки неможливо практикувати. Навіть якщо ти дотримуєшся кожного з правил, установлених на основі цінностей доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності в традиційній культурі, ти не досяг нічого більшого, ніж хорошої поверхової поведінки. Але коли справа доходить до віри в Бога, слідування за Ним і виконання свого обов’язку й покори Богові, а також твого ставлення та твоїх поглядів на Нього й істину, ці цінності традиційної культури взагалі не слугують досягненню жодної мети. Вони не можуть ані приборкати твоє бунтарство, ані змінити твої погляди на Бога, ані виправити зіпсовані характери людей, не кажучи вже про те, щоб розв’язати проблему недбалості й поверховості людей у виконанні ними своїх обов’язків. Ці цінності взагалі ніяк не допомагають обмежити розбещену поведінку людей, і вони принципово не здатні змусити людей втілювати в життя нормальну людську сутність.

Більшість людей, коли тільки починає вірити в Бога, вважає, що віра є чимось дуже простим. Вони думають, що вірити в Бога та слідувати за Ним – означає навчитися бути терплячим і толерантним, із готовністю жертвувати на благодійність, охоче допомагати іншим, бути виваженим у своїх словах і діях, не бути надто гордовитим або надто суворим у ставленні до інших. Вони вважають, що якщо так поводитимуться, то це догоджатиме Богові та їх не обтинатимуть і не розбиратимуться з ними під час виконання їхнього обов’язку. Якщо вони служать як керівники або працівники, вони вірять, що їх не замінять і не звільнять. Вони вважають, що їм гарантоване досягнення спасіння. Чи справді вірити в Бога так просто? (Ні.) Чимала кількість людей дотримується цієї точки зору, але в кінцевому підсумку їхні ідеї, точки зору та життєва поведінка зазнають краху. Зрештою, деякі необізнані люди підсумовують усе одним реченням: «Як людина я – невдаха!». Вони думають, що поводитися як людина – означає дотримуватися таких цінностей, як доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність. Але чи можна це назвати словами «поводитися як людина»? Це не означає «поводитися як людина»; це поведінка демона. Тих людей, які говорять: «Як людина я – невдаха», Я б запитав: «Чи ти поводився як людина? Ти навіть не намагався поводитися як людина, тож як ти можеш казати: “Як людина я – невдаха”?». Це нездатність традиційних культурних цінностей, таких як доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність, здійснювати свій вплив на людей, а не нездатність поводитися як людина. Коли люди виконують свій обов’язок у домі Божому, такі аспекти, як доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність, є абсолютно не корисними й більше не потрібними. Не встигнувши навіть озирнутися, люди доходять висновку: «О, доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність не ефективні! Раніше я думав, що поведінка – це щось просте, і що вірити в Бога теж дуже просто й не так уже й складно. Тільки тепер я розумію, що надмірно спрощував віру в Бога». Після тривалого слухання проповідей вони нарешті усвідомлюють, що людям не обійтися без розуміння істини. Якщо люди не розуміють якоїсь сфери істини, вони схильні припускатися помилок у цій сфері, із ними розбираються, вони зазнають невдачі, їх судять і карають. Те, що вони раніше вважали правильним, добрим, позитивним і благородним, блідне й марніє перед обличчям істини. Усі різні твердження про доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність мали певний вплив на думки й точки зору людей, а також на способи й засоби, за допомогою яких вони ведуть свої справи. Якби не була задіяна Божа робота управління, спрямована на спасіння людства, і людство продовжувало б жити так, як воно є, під пануванням сатани, тоді доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність, будучи відносно позитивними явищами, відігравали б незначну позитивну роль у мисленні, а також у суспільному етосі й оточенні людини. Принаймні ці явища не підбурюють людей до скоєння зла, вбивств і підпалів, а також до зґвалтувань і грабунку. Однак коли мова йде про Божу роботу спасіння людей, жодне із цих понять – доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість або надійність – не стосується істини, шляху чи життя, яке Бог хоче дати людству. І це ще не все: якщо подивитися на різні ідеї, пропаговані через цінності доброзичливості, праведності, пристойності, мудрості й надійності, на вимоги, які вони висувають до моральної поведінки людей, а також на їхній вплив на моральну поведінку людей та створювані ними обмеження щодо такої поведінки, то жодна з них не відіграла ролі в тому, щоб спрямувати людей назад до Бога або наставити їх на правильний шлях у житті. Натомість вони стали серйозними перешкодами, які заважають людям шукати та приймати істину. Щодо тверджень про моральну поведінку, про які ми спілкувалися та які аналізували раніше, – не клади до кишені набуті гроші, а отримуй задоволення, допомагаючи іншим; будь суворим до себе й терпимим до інших; відплачуй добром за зло; на доброту слід відповідати вдячністю; жертвуй своїми власними інтересами заради інших; жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною; коли п’єш воду з криниці, ніколи не забувай, хто її викопав – ми в принципі прояснили їх у нашому спілкуванні, і кожен принаймні розуміє їхнє загальне значення. Справа в тому, що якого б аспекту моральної поведінки не стосувалися подібні твердження, вони обмежують мислення людей. Якщо ти не зможеш розрізняти такі речі, і не будеш здатен чітко розуміти сутність цих тверджень, і не зміниш ці помилкові погляди, тоді ти не зможеш ані відмовитися від цих тверджень про моральну поведінку, ані позбутися їхнього впливу на себе. Якщо ти не зможеш відмовитися від цього, тобі буде складно прийняти істину від Бога, критерії Божих слів і конкретні вимоги Творця до моральної поведінки людей, і тобі також буде важко дотримуватися Божих слів і практикувати їх як принципи та критерії істини. Хіба це не серйозна проблема?

Сьогодні продовжмо спілкування та проаналізуймо ще одне твердження про моральну поведінку: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Таким є опис методу взаємодії з іншими людьми, який сатана прищепив людям. Це означає, що під час взаємодії з іншими ти мусиш надавати їм певну свободу дій. Не слід бути надто суворим із іншими, не варто згадувати їхні минулі провини, потрібно підтримувати їхню гідність, не можна псувати добрі стосунки з ними, необхідно бути поблажливим до них тощо. Цей вислів про мораль в основному описує своєрідну життєву філософію світських справ, яка диктує взаємодію між людськими істотами. У філософіях світських справ є постулат, який твердить: «Якщо мовчати про недоліки добрих друзів, то дружба буде довгою й міцною». Це означає, що для збереження цієї доброї дружби необхідно мовчати про проблеми друга, навіть якщо їх ясно видно. Вони дотримуються принципів «не бити людей по обличчю» і «не критикувати їхні недоліки». Вони обманюють одне одного, ховаються одне від одного й плетуть інтриги між собою. Хоча вони кришталево ясно знають, якого типу їхні друзі, але не говорять про це відкрито, а вдаються до хитрих методів для збереження дружніх стосунків. Навіщо взагалі зберігати такі стосунки? Бо люди не хочуть наживати собі ворогів у цьому суспільстві, у своїй громаді, адже це означало б часто наражати себе на небезпечні ситуації. Знаючи, що людина стане твоїм ворогом і нашкодить тобі після того, як ти критикуватимеш її недоліки чи зробиш їй боляче, і не бажаючи ставити себе в таку ситуацію, ти користуєшся постулатом філософій світських справ, який говорить: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Чи можна у світлі цього вважати справжніми друзями двох людей, які перебувають у таких стосунках? (Ні.) Вони одне одному не справжні друзі й тим більше не повірники одне одного. То що ж це за стосунки? Хіба це не базові соціальні відносини? (Так і є.) У таких соціальних відносинах люди не можуть вести дискусії від серця до серця, ні мати глибоких зв’язків, ні говорити про все, про що вони хочуть поговорити. Вони не можуть висловлювати те, що в них на серцях, ні вказувати на проблеми, які бачать в інших людях, ні говорити слова, які могли б принести користь іншим людям. Натомість вони вибирають, які приємні речі казати, щоб утримати прихильність інших. Вони не наважуються говорити правду чи дотримуватися принципів, таким чином уникаючи виникнення в інших ворожих думок щодо них. Коли людині ніхто не становить загрози, хіба ця людина не живе у відносній легкості та спокої? Хіба не цю мету переслідують люди, популяризуючи вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки»? (Так і є.) Звісно, що це криводушний і лукавий спосіб виживання з елементом обачності, мета якого – самозбереження. Люди, які живуть у такий спосіб, не мають ні повірників, ні близьких друзів, яким можна було б висказати все, що їм заманеться. Серед людей присутня взаємна обачність, взаємна експлуатація і взаємні інтриги, і від таких стосунків кожна людина бере те, що їй потрібно. Хіба не так? По суті, мета вислову «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» полягає в тому, щоб не образити інших і не нажити собі ворогів, не завдати нікому болю й тим самим захистити себе. Це техніка й метод, до яких людина вдається, щоб уберегти себе від болю. Якщо подивитися на ці кілька аспектів сутності вислову, чи є вимога до людської моральної поведінки «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» благородною? Чи є вона позитивною? (Ні.) Тоді чого вона вчить людей? Того, що не можна нікого ображати й кривдити, інакше постраждаєш ти сам; а також того, що не можна нікому довіряти. Якщо ти зробиш боляче комусь зі своїх добрих друзів, то дружба потихеньку почне мінятися: вони перетворяться з твоїх хороших, близьких друзів на незнайомців або ворогів. Якщо вчити людей так діяти, які проблеми це може розв’язати? Навіть якщо, так діючи, ти не наживеш ворогів і навіть втратиш кількох із них, чи змусить це людей захоплюватися тобою та схвалювати тебе й завжди бути твоїм другом? Чи це повністю відповідає стандарту моральної поведінки? У кращому разі це всього лише життєва філософія світських справ. Чи можна дотримання цього твердження й цієї практики вважати хорошою моральною поведінкою? Зовсім ні. Саме так деякі батьки виховують своїх дітей. Якщо їхню дитину побили десь на прогулянці, вони кажуть їй: «Ти слабак. Чому ти не дав здачі? Якщо хтось ударив тебе кулаком, просто вдар його ногою!». Чи це правильний шлях? (Ні.) Як це називається? Це називається підбурюванням. У чому полягає мета підбурювання? У тому, щоб уникнути втрат і скористатися іншими. Якщо хтось ударить тебе кулаком, болітиме щонайбільше кілька днів; якщо ти потім удариш його ногою, чи не призведе це до серйозніших наслідків? І хто це спричинить? (Батьки, завдяки підбурюванню.) Тож хіба природа твердження «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» не схожий на це? Чи правильно взаємодіяти одне з одним згідно із цим твердженням? (Ні.) Ні, не правильно. Якщо подивитися на це питання під таким кутом, то хіба це не спосіб підбурювання людей? (Саме так.) Чи вчить це твердження людей бути мудрими у взаємодії з іншими, вміти розрізняти людей, правильно бачити людей і об’єкти й мудро взаємодіяти з людьми? Чи вчить воно тебе тому, що якщо ти зустрічаєш хороших людей, людей із людською сутністю, ти маєш ставитися до них щиро, надавати їм посильну допомогу, а якщо не можеш допомогти, тоді тобі слід бути терпимим і ставитися до них у належний спосіб, навчитися терпіти їхні недоліки, миритися з їхнім неправильним розумінням і судженнями щодо тебе та виносити уроки з їхніх сильних сторін і хороших якостей? Чи це те, чому це твердження вчить людей? (Ні.) Отже, чому зрештою вчить людей цей вислів? Він робить людей більш чесними чи хитрішими? Він призводить до того, що люди стають хитрішими; серця людей дедалі більше віддаляються одне від одного, відстань між людьми збільшується, а стосунки між людьми ускладнюються; це рівносильно ускладненню суспільних відносин людей. Відверте спілкування між людьми втрачається, і народжується менталітет самозахисту у ставленні до іншого. Чи можуть у такий спосіб стосунки між людьми й далі бути нормальними? Чи покращиться клімат у суспільстві? (Ні.) Отже, ось чому вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» явно неправильний. Навчання людей цим речам не може змусити їх жити нормальною людською сутністю; ба більше, воно не може зробити людей чесними, правдивими й відвертими у тому, як вони живуть по-людськи. Воно цілковито не може призвести ні до чого позитивного.

Вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» стосується двох дій: одна є побиттям, а інша – критикою. Якщо під час звичайної взаємодії людей із іншими вдарити когось – це правильно чи неправильно? (Неправильно.) Чи є побиття когось демонстрацією й поведінкою нормальної людської сутності у взаємодії з іншими людьми? (Ні.) Бити людей – безумовно неправильно, по чому б ти їх не бив: по обличчю чи інших частинах тіла. Отже, твердження «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю» за своєю суттю неправильне. Згідно із цим висловом, очевидно, що бити когось по обличчю неправильно, але правильно бити людину по інших частинах тіла, тому що після удару по обличчю воно червоніє, набрякає й травмується. Це псує вигляд людини й робить її непрезентабельною, а також показує, що ти ставишся до людей дуже грубо, недбало й підло. Отже, чи благородно бити людину по інших частинах її тіла? Ні, це теж не благородно. Насправді, суть цього висловлювання не в тому, по чому саме когось слід бити, а в самому слові «бити». Якщо у взаємодії з людьми ти завжди б’єш інших, використовуючи це як спосіб протистояти проблемам і справлятися з ними, то твій метод сам по собі неправильний. Це робиться імпульсивно й не ґрунтується на совісті та розсудливості людської сутності особи, і, звичайно, це тим паче не є практикою істини або дотриманням принципів істини. Деякі люди не зазіхають на гідність інших у їхній присутності – вони обережні у своїх словах і утримуються від нанесення ударів іншим по обличчю, але завжди розігрують брудні жарти за їхньою спиною, тиснучи їхню руку над столом, але штовхаючи їх ногою попід ним, кажучи їм хороше в обличчя, але змовляючись проти них позаочі, копаючи яму під них, очікуючи можливості помститися, підставляючи й плетучи інтриги, поширюючи чутки або провокуючи конфлікти й використовуючи інших людей, щоб дістати їх. Наскільки ці підступні методи кращі, ніж биття когось по обличчю? Хіба вони не суворіші, ніж удар по лицю? Хіба вони не ще підступніші, порочніші й не ще більш позбавлені людської сутності? (Так і є.) Отже, твердження «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю» за своєю суттю безглузде. Ця точка зору сама по собі є помилкою з натяком на фальшиве вдавання. Цей метод лицемірний, що робить його ще відразливішим, огиднішим та мерзеннішим. Тепер нам зрозуміло, що саме по собі побиття скоюють через імпульсивність. На якій підставі ти б’єш когось? Чи це дозволено законом, чи це Богом дане тобі право? Ні те, ні інше. Тож навіщо бити людей? Якщо ти можеш нормально ладити з кимось, ти можеш застосовувати правильні способи підтримки хороших стосунків та взаємодії з ними. Якщо ти не можеш порозумітися з ними, ви можете розійтися в різні боки, не вдаючись до імпульсивних дій або нанесення ударів. У рамках совісті й розважливості людської сутності саме це людям слід робити. Коли ти дієш імпульсивно, навіть якщо ти б’єш людину не по обличчю, а по іншій частині її тіла, це є серйозною проблемою. Це не нормальний спосіб взаємодії. Так взаємодіють вороги, і це не нормальний спосіб взаємодії людей. Він знаходиться за межею розуміння людської сутності. Хорошим чи поганим є слово «критикувати» у вислові «якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки»? Чи є в слові «критикувати» певний рівень, на якому воно стосується розкриття або викриття людей у рамках слів Божих? (Немає.) Наскільки Я розумію слово «критикувати» в тому вигляді, у якому воно існує в людській мові, воно не має такого значення. Його суть полягає в дещо злостивій формі викриття; це означає виявлення проблем і недоліків людей, або якихось аспектів і моделей поведінки, невідомих іншим, або якихось інтриг, ідей чи поглядів, що реалізуються на задньому плані. Таким є значення слова «критикувати» у вислові «якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Якщо двоє людей добре ладнають і довіряють одне одному, між ними немає бар’єрів, і кожен із них сподівається принести користь і допомогти іншому, тоді їм було б найкраще сісти разом і відкрито та щиро повідомити про проблеми одне одного. Це правильно, і це не є критикою недоліків іншого. Якщо ти виявив проблеми іншої людини, але бачиш, що вона поки що не здатна прийняти твою пораду, тоді просто нічого не кажи, аби уникнути сварки чи конфлікту. Якщо ти хочеш допомогти їй, можеш дізнатися її думку та спочатку запитати її: «Я бачу, що в тебе невелика проблема, і я сподіваюся, що можу дати тобі певну пораду. Я не знаю, чи ти зможеш її прийняти. Якщо зможеш, то я тобі озвучу її. Якщо не зможеш, я поки залишу її при собі й нічого не казатиму». Якщо вона відповість: «Я довіряю тобі. Що б ти не мав мені сказати, це не буде виходити за рамки дозволеного; я можу це прийняти», – то це означає, що тобі надано дозвіл, і тепер ти можеш її повідомити про її проблеми, по черзі називаючи їх. Вона не тільки повністю прийме твої слова, але й отримає від цього користь, і ви обоє, як і раніше, зможете підтримувати нормальні стосунки. Хіба це не щире ставлення одне до одного? (Так, щире.) Це правильний метод взаємодії з іншими; це не критика недоліків інших. Що означає фраза «не критикувати недоліки інших» у розглянутому вислові? Вона означає не говорити про недоліки інших, не говорити про їхні найбільш табуйовані проблеми, не розкривати суть їхніх проблем і не бути таким зухвалим у критиці всього цього. Це означає просто робити якісь поверхові зауваження, говорити те, що зазвичай говорять усі інші, говорити те, що сама людина вже здатна сприйняти, а не розкривати помилки, які людина допустила раніше, або делікатні питання. Яку користь це принесе людині, якщо ти діятимеш так щодо неї? Можливо, ти не образиш людину й не зробиш її своїм ворогом, але такі твої дії в жодному разі не допомагають їй і не приносять їй жодної користі. Отже, фраза «не критикуй недоліки інших» сама по собі ухильна та є формою обману, яка не допускає щирості в поводженні людей одне з одним. Можна сказати, що діяти так означає таїти лихі наміри; це не є правильним способом взаємодії з іншими. Безбожники навіть вважають, що принцип «якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» – це те, що мусить робити благородна людина. Очевидно, що це оманлива манера взаємодії з іншими, яку люди беруть собі на озброєння, щоб захиститися; це взагалі неправильний спосіб взаємодії. Саме по собі утримання від критики недоліків інших є нещирим, а критика недоліків інших може спиратися на певний прихований намір. За яких обставин зазвичай можна бачити, як люди критикують недоліки одне одного? Ось приклад: у суспільстві, якщо два кандидати балотуються на певну посаду, вони вказуватимуть на недоліки одне одного. Один скаже: «Ти скоїв дещо погане та привласнив таку-то кількість грошей», а інший скаже: «Ти нашкодив такій-то кількості людей». Вони розкривають таке одне про одного. Хіба це не є критикою недоліків інших? (Так, є.) Ті, хто вказує на недоліки одне одного на політичній сцені, є політичними опонентами, а коли так чинять звичайні люди, вони – вороги. Говорячи простою мовою, можна було б сказати, що ці дві людини не ладнають між собою. Щоразу, коли вони зустрічаються, вони починають сперечатися, критикувати недоліки одне одного, засуджуючи одне одного й навіть створюючи проблеми на рівному місці й висуваючи хибні звинувачення. Доти, доки в справах іншої людини є щось сумнівне, такі люди викриватимуть таку іншу людину й засуджуватимуть її за це. Якщо люди багато критикують одне одного, але не вказують на недоліки одне одного, чи благородно це? (Ні.) Не благородно, але люди однаково вважають цей принцип благородною моральною поведінкою та хвалять його, що дійсно огидно! Вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» сам по собі не здатний пропагувати нічого позитивного. Він не схожий на висловлювання «На доброту слід відповідати вдячністю», «Відплачуй добром за зло» і «Жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною», які принаймні пропагують гідну похвали моральну поведінку. Вираз «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» – це твердження про моральну поведінку, яке провокує негативні вчинки та взагалі не чинить позитивного впливу на людей. Він не повідомляє людям, якими є правильні способи або принципи поведінки в цьому світі. У ньому немає такої інформації. Він тільки каже людям не бити інших по обличчю, ніби це нормально – бити по чому завгодно, окрім обличчя. Бийте їх стільки, скільки заманеться; залиште їх чорно-синіми, скаліченими або навіть напівмертвими, головне, щоб вони ще дихали. І коли люди конфліктують одне з одним, коли зустрічаються вороги або політичні опоненти, вони можуть критикувати одне одного в будь-якому аспекті, який їм заманеться, головне – щоб вони не вказували на недоліки одне одного. Що це за режим? Хіба ви раніше не були цілком згодні із цим висловом? (Так.) Скажімо, двоє людей вступають у суперечку й починають сваритися. Одна каже: «Я знаю, що твій чоловік не є батьком твоєї дитини», а інша каже: «Я знаю, які виверти чинить твій сімейний бізнес, щоб заробляти гроші». Деякі люди коментують зміст їхньої сварки, кажучи: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки. Подивися, як вони копирсаються в нечисленних недоліках та ганебних таємницях одне одного й роздувають із них велику проблему. Яка дріб’язкова поведінка! А ще вона така нечесна. Принаймні можна проявити трохи поваги до людей, інакше як вони зможуть вести себе в майбутньому?». Правильно чи неправильно робити подібні коментарі? (Неправильно.) Чи це приносить бодай найменший позитивний ефект? Чи будь-що із цього хоч трохи відповідає істині? (Ні.) Які ідеї й точки зору мають бути в того, хто робить такі коментарі? Чи такі коментарі походять від когось із почуттям праведності, когось, хто зрозумів істину? (Ні.) На якому підґрунті виникають такі коментарі? Чи були такі коментарі запропоновані, тому що вони повністю перебувають під впливом цієї ідеї традиційної культури: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки»? (Так.) Ці коментарі повністю ґрунтуються на цих ідеї й точці зору в традиційній культурі.

Що стосується суперечки між двома людьми, про яку ми щойно говорили, якщо розглядати це питання з точки зору того, хто вірить у Бога, то як до нього слід ставитися, виходячи з критерію Божих слів та істини? Хіба це не питання, яке людям слід проаналізувати? (Так.) Це те, що вам слід проаналізувати. Яких принципів мають дотримуватися віруючі? Вони мусять дивитися на людей і об’єкти, поводитися й діяти відповідно слів Божих, керуючись істиною як критерієм. Якщо між братами й сестрами виникає суперечка, вони мусять бути терпимими й терплячими одне до одного та ставитися одне до одного з любов’ю. Спочатку вони мусять проаналізувати та здобути самосвідомість, потім розв’язати проблему відповідно до Божих слів та істини, так, щоб визнати власні помилки й могти зректися плоті, а також ставитися до інших відповідно до принципів істини. У такий спосіб вони розв’яжуть проблему в корені. Вам слід ґрунтовно зрозуміти цю проблему. Вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» – це не стандарт для оцінки людської сутності, а всього лише базова філософія життя, яка взагалі не може обмежити розбещену поведінку людей. Цей вислів є цілком безглуздим, і віруючим немає необхідності дотримуватися такого правила. Людям слід взаємодіяти одне з одним відповідно до слів Бога та принципів істини. Оцього повинні дотримуватися віруючі. Якщо люди вірять у Бога, але продовжують зберігати традиційні культурні погляди й сатанинську філософію, і використовують ідеї традиційної культури, такі як «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», щоб оцінювати людей і обмежувати інших, або ставити вимоги до самих себе, то це абсурдно й безглуздо з їхнього боку, і вони – невіруючі. Вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» – це сатанинська філософія взаємодії зі своїми друзями, яка не здатна розв’язати суттєві, основні проблеми міжособистісних відносин. Отже, цей вислів – дуже мілке правило, дуже пуста філософія життя. Він далеко не відповідає стандартам принципів істини, і завдяки дотриманню таких поверхових правил нічого неможливо досягти, і цей вислів є цілком безглуздим. Чи так справедливо казати про це? (Так.) Коли між братами й сестрами виникає суперечка, яким має бути принцип її розгляду та розв’язання? Слід дотримуватися правил традиційної культури чи брати за принцип Божі слова й істину? Поділіться з Мною своєю думкою. (Перш за все, нам слід проаналізувати й пізнати природу їхньої суперечки та їхні палкі звинувачення одне проти одного відповідно до Божих слів, визнаючи, що вони є наслідком розбещених характерів. Потім нам слід поспілкуватися з ними про відповідний шлях практики. Вони мають ставитися одне до одного з любов’ю, їм слід мати совість і розважливість, а їхні слова та дії мають зміцнювати інших, а не шкодити їм. Якщо в іншого є недоліки або він припустився помилки, із ним слід правильно розібратися, за можливості допомагаючи, а не чинити нападки на нього, судити або засуджувати його.) Це – спосіб допомоги людям. Отже, що можна сказати, щоб допомогти їм і розв’язати їхню суперечку? (Вони сперечаються в церкві, і це саме по собі є негідним святих і не відповідає Божим вимогам. Тож ми можемо спілкуватися з ними, кажучи: «Коли ви виявите, що людина має проблеми, допоможіть їй, якщо зможете. Якщо ви не можете допомогти, не потрібно сперечатися, інакше це порушить життя церкви, і якщо ви наполягатимете, незважаючи на неодноразові застереження, Церква розв’яже це питання відповідно до своїх адміністративних постанов».) Здається, ви всі знаєте, як поводитися з людьми, які порушують життя церкви, відповідно до принципів, але ви досі не зовсім знаєте, як розв’язувати суперечки між людьми або які з Божих слів слід використовувати для їх розв’язання – ви й досі не знаєте, як застосовувати Божі слова й принципи істини задля розв’язання проблем. Які проблеми в цьому питанні є в кожної зі сторін? Чи є в них обох розбещені характери? (Так.) Враховуючи, що вони обоє мають розбещені характери, подивіться, які розбещені характери проявилися в кожної зі сторін, коли сталася суперечка, і якими були їхні витоки. Знайдіть проявлені розбещені характери, а потім за допомогою Божих слів викрийте та проаналізуйте їх, щоб обидві сторони повернулися до Бога та здобули самосвідомість відповідно до Божих слів. Отже, про що в першу чергу вам слід із ними спілкуватися? Можна сказати щось на кшталт: «Якщо ви двоє визнаєте, що ви – послідовники Бога, тоді не сперечайтеся, тому що суперечками проблеми не розв’язати. Не ставтеся так до людей, які вірять у Бога та йдуть за Ним, і не ставтеся до братів і сестер так само, як безбожники ставляться до інших. Це не узгоджується з Божою волею. Як Бог вимагає, щоб люди ставилися до інших? Божі слова дуже чіткі: прощайте, будьте терпимими й терплячими й любіть одне одного. Якщо ти бачиш, що інша людина має серйозні проблеми, і ти незадоволений її вчинком, тобі слід поспілкуватися про це в розважливий та ефективний спосіб, проявляючи поблажливість, терпимість та терпляче ставлення. Краще, якщо людина зможе прийняти це й отримати це від Бога. Якщо вона цього не зможе, тоді ти однаково виконаєш своє зобов’язання, і тобі не потрібно буде розпочинати палкі напади на неї. Коли брати й сестри сперечаються й критикують недоліки одне одного, ця поведінка негідна святих і не відповідає Божій волі. Не так мають поводитися віруючі. А що стосується обвинуваченого, то навіть якщо ти вважаєш, що діяв розважливо й іншій людині тебе не слід критикувати, ти однаково мусиш відкинути свої особисті упередження та спокійно й відкрито подивитися у вічі проблемі та звинуваченнями іншої сторони. Тобі ніколи не слід палко давати відсіч. Якщо ви обоє дійшли до імпульсивного стану й не можете контролювати себе, вам слід почати із самовідсторонення від ситуації. Заспокойтеся й не продовжуйте займатися цим питанням, щоб не потрапити до сильця сатани й не впасти в сатанинську спокусу. Ви можете молитися наодинці, приходячи до Бога за допомогою й намагаючись використовувати Божі слова для розв’язання своїх проблем. Коли ви обоє зможете заспокоїтися та ставитиметеся одне до одного спокійно й раціонально, не діючи й не говорячи імпульсивно, ви зможете зібратися разом для обговорення спірних питань, доки не дійдете консенсусу, не об’єднаєтеся в словах Божих і не досягнете розв’язання проблеми». Хіба такі слова не були б доречними? (Так.) Справа в тому, що коли сперечаються двоє людей, вони обоє проявляють свої зіпсовані характери, і вони виплескують назовні свою імпульсивність. Це все сатанинська поведінка. Жоден із них не є ані правим, ані неправим, і поведінка жодного з них не відповідає істині. Якби ти міг розглянути це питання та розв’язати його відповідно до Божих слів та істини, суперечки між вами не виникло б. Якби одна сторона могла дивитися на людей і об’єкти, поводитися відповідно до Божих слів, цієї суперечки не виникло б. Отже, якщо дві людини критикують недоліки одне одного та б’ють одне одного по обличчю, то обидві ці людини є імпульсивними запеклими особами. У них немає нічого хорошого; жоден із них ані правий, ані неправий. Що є підставою для визначення правоти й неправоти? Це залежить від твоєї точки зору та позиції щодо цього питання, твоїх мотивів, того, чи ти спираєшся на Божі слова та від відповідності твоїх дій істині. Очевидно, що мотив вашої суперечки полягає в тому, щоб підкорити й придушити іншу людину. Ви викриваєте й ображаєте одне одного неприємними словами. Не має значення, чи є правильним те, що ви викриваєте, і чи правильна суть вашого спору – оскільки ви не розв’язуєте це питання відповідно до Божих слів, не застосовуєте істину як свій критерій, і проявляєте імпульсивність, а метод і принципи ваших дій цілковито ґрунтуються на імпульсивності, адже вас змушують так чинити зіпсовані сатанинські характери, отже, незважаючи на те, хто має рацію, хто має перевагу, а хто в невигідному становищі, фактом є те, що ви обоє неправі й несете відповідальність. Те, як ви справляєтесь із цим питанням, не ґрунтується на Божих словах. Вам обом слід заспокоїтися й ретельно обдумати власні проблеми. Тільки тоді, коли ви обоє зможете бути в мирі перед Богом і розв’язувати проблему з холодною головою, ви зможете сісти й обговорити її спокійно та зібрано. Якщо погляди обох осіб на людей і об’єкти, а також їхні поведінка та вчинки ґрунтуються на Божих словах і принципах істини, тоді наскільки б різними не були їхні ідеї та точки зору щодо того чи іншого питання, насправді немає дійсної суттєвої різниці, і немає жодних проблем. Якщо вони справляються зі своїми розбіжностями, керуючись Божими словами й істиною як своїм принципом, тоді, зрештою, вони, безумовно, зможуть порозумітися й розв’язати проблему своїх розбіжностей. Чи ви так розв’язуєте проблеми? (Ні.) Ви просто не знаєте, як використовувати істину задля розв’язання проблем, окрім методу застосування адміністративних постанов. Отже, який головний висновок щодо розгляду цього питання в цілому? Мова йде не про те, щоб вимагати від людей забути про розбіжності між ними, а про те, щоб розв’язати їх у коректний спосіб і досягти єдності. Що є підґрунтям для врегулювання розбіжностей? (Божі слова.) Правильно: шукайте основу в Божих словах. Мова йде не про те, щоб аналізувати, хто правий, а хто ні, хто вищий, а хто нижчий, або хто виправданий, а хто ні. Радше, мова йде про розв’язання проблеми ідей та точок зору людей, що означає усунення помилкових ідей та точок зору людей та помилкових способів розв’язання того чи іншого питання. Тільки завдяки пошуку підґрунтя в словах Бога й тільки завдяки розумінню принципів істини можна по-справжньому розв’язувати проблеми й люди по-справжньому живуть у гармонії одне з одним, досягаючи єдності. Інакше, якщо ти використовуватимеш твердження традиційної культури й такі методи, як-от: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», – щоб упоратися із ситуацією, проблеми ніколи не будуть розв’язані або, принаймні, відмінності між ідеями й точками зору людей не будуть усунені. Тому кожен мусить навчитися шукати основу в Божих словах. Усі Божі слова – істина, і в них немає нічого суперечливого. Вони є єдиним критерієм для оцінки всіх людей, питань і об’єктів. Якщо кожен знаходить підґрунтя в Божих словах, і погляди людей на те чи інше досягають єдності в Божих словах, то хіба їм не легко досягати згоди? Якщо кожен зможе прийняти істину, то чи й далі існуватимуть відмінності між людьми? Чи будуть ще виникати суперечки? Чи й досі буде потреба використовувати ідеї, точки зору та твердження типу «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» як обмеження серед людей? Цього не буде, тому що Божі слова можуть розв’язати всі проблеми. Які б розбіжності не були між людьми, або як би багато не було різних точок зору, усі вони мають бути принесені Богові, розпізнані й проаналізовані відповідно до Божих слів. Тоді можна буде визначити, чи відповідають вони істині. Коли люди розуміють істину, вони можуть побачити, що більшість ідей і точок зору розбещеного людства походять з традиційної культури, від світочів і визначних постатей, яким люди поклоняються; але в основі своїй вони походять від сатанинської філософії. Отже, ці помилкові ідеї й точки зору насправді легко усунути. Чому Я кажу, що їх легко усунути? Тому що, якщо зіставити ці людські ідеї та точки зору зі словами Божими, ти виявиш, що всі вони абсурдні, необґрунтовані й нежиттєздатні. Якщо люди зможуть прийняти істину, їм буде легко позбутися цих речей, і відповідно стане можливо розв’язати всі проблеми. Що досягається після розв’язання проблем? Кожен може відмовитися від своїх власних думок і особистих, суб’єктивних ідей і точок зору. Наскільки б благородними та правильними ти їх не вважав, як би довго вони не побутували серед людей, якщо вони не узгоджуються з істиною, тобі слід заперечувати їх і відмовитися від них. Зрештою, тільки-но всі люди візьмуть Божі слова за основу й відкинуть усе, що походить від людей, чи не стануть їхні ідеї та точки зору єдиними? (Так.) Коли ідеї та точки зору, що визначають погляди людей на інших людей і об’єкти, а також їхні поведінку й дії, будуть єдині, які тоді будуть відмінності між людьми? Щонайбільше матимуть місце деякі відмінності в раціоні харчування та способі життя. Але коли справа доходить до питань, які дійсно стосуються зіпсованих характерів людей, шляху, яким вони йдуть, і сутності людства, якщо всі люди візьмуть слова Бога за основу, а істину – за критерій, вони стануть єдині одне з одним. Не має значення, чи ти родом зі сходу чи із заходу, старий чи молодий, чоловік чи жінка, чи ти інтелектуал, робітник чи фермер: якщо можна буде взаємодіяти з іншими відповідно до Божих слів та істини, чи будуть ще траплятися бійки й конфлікти між людьми? Не будуть. Отже, чи можуть такі інфантильні вимоги, як «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», все ж використовуватися як рішення в контексті суперечок між людьми? Чи можуть вони досі залишатися принципами, яких люди дотримуються у взаємодії між собою? Такі поверхові правила не мають жодної цінності для людства, і вони не можуть вплинути на погляди людей на інших людей і об’єкти, а також на їхні поведінку й дії в повсякденному житті. Подумайте-но: хіба це не так? (Так, саме так.) Оскільки вони надто далекі від істини та взагалі ніяк не впливають на погляди людей на інших людей і об’єкти, а також на їхні поведінку й дії, від них слід відректися раз і назавжди.

Із огляду на те, про що ми спілкувалися раніше, чи не можна з упевненістю сказати, що Божі слова й істина є критеріями, за якими слід оцінювати всіх людей, події й об’єкти, і що традиційні культура й моральні писання людства необґрунтовані й негідні згадки в присутності Божих слів та істини? (Так.) Що стосується цієї «благородної» моральної вимоги – «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», яку людство шанує, яку точку зору люди мусять зараз мати щодо неї? Чи слід людям продовжувати поклонятися й коритися таким словам? (Ні.) Як же тоді від них відректися? Почни з того, щоб не бути нестримним або імпульсивним, коли з тобою щось трапляється. Стався до всіх і всього коректно, заспокойся, постань перед Богом, шукай принципи істини в Божих словах і знайди шлях практики, щоб могти ставитися до людей і подій, ґрунтуючись на Божих словах, а не бути скутим або стримуваним ось цим висловом про моральну поведінку: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Хіба життя в такий спосіб не було б простішим і радіснішим для тебе? Якщо люди не приймають істину, у них немає можливості звільнитися від оков розбещених характерів, і їм важко взаємодіяти з іншими членами групи, у якій вони живуть. Можливо, є хтось, кого ти не цькуєш, але він хоче цькувати тебе. Ти хочеш ладити з кимось, але він завжди створює тобі проблеми. Ти остерігаєшся певних людей і уникаєш їх, але вони продовжують переслідувати тебе й докучати тобі, незважаючи ні на що. Якщо ти не розумієш істини й Божі слова не є твоїм підґрунтям, ти тільки й можеш продовжувати боротися з ними до кінця. Якщо трапиться так, що ти зіткнешся з грізним причепою, ти вважатимеш, що в тебе немає іншого вибору, окрім як слідувати вислову: «Гідному чоловіку ніколи не пізно взяти реванш». Ти чекатимеш слушного випадку, щоб помститися йому за допомогою хитрих методів, спрямованих на те, щоб повалити його. Ти не тільки зможеш виплеснути свою образу, але й зірвеш загальні аплодисменти завдяки своєму почуттю справедливості та змусиш усіх думати, що ти – добродій, а він – лиходій. Які твої думки з приводу такого підходу? Чи правильно так поводитися в цьому світі? (Ні.) Тепер ви розумієте. Отже, хто з них хороший – добродій чи лиходій? (Ні той, ні інший.) Тим добродіям, яким поклоняються невіруючі, не вистачає описового слова «фальшивий». Вони «фальшиві добродії». Отже, що б ти не робив, не будь добродієм, тому що всі добродії прикидаються. Тож як потрібно поводитися, щоб залишатися на правильному шляху? Чи добре поводитися як «справжній добродій», який, «якщо він б’є інших, не б’є їх по обличчю; і якщо він критикує інших, не критикує їхні недоліки»? (Ні.) Усі ті добродії та знамениті люди – несправжні та брехливі, і вони – фальшиві добродії. Вони всі можуть потрапити до пекла! Як же тоді слід поводитися? Бути людиною, яка шукає істину, яка дивиться на людей і об’єкти, поводиться й діє відповідно до Божих слів, керуючись істиною як критерієм. Тільки завдяки такій поведінці людина стає справжньою. Чи це правильний шлях? (Так.) Що робити, якщо хтось продовжує критикувати твої недоліки? Ти можеш сказати: «Якщо ти мене критикуєш, я тебе теж критикуватиму!». Чи добре отак нападати одне на одного? Хіба так людям слід поводитися, діяти та ставитися до інших? (Ні.) Люди можуть знати, що вони не повинні цього робити відповідно до доктрини, але багато людей досі не може подолати такі спокуси й пастки. Можливо, ти не чув, щоб хтось критикував твої недоліки, або нападав на тебе, або судив тебе позаочі, але коли ти почуєш таке від когось, ти не зможеш цього винести. Твоє серце заб’ється швидше, і твій запал просочиться назовні; ти скажеш: «Як же ти смієш мене критикувати? Якщо ти погано поставишся до мене, я тобі накою біди! Якщо ти критикуватимеш мої недоліки, не думай, що я омину увагою твої слабкі місця!». Інші кажуть: «Є такий вислів: “Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки”, тож я не критикуватиму твої недоліки, але я знайду інші способи, як за тебе взятися, і я твою пиху зіб’ю. Подивимося, хто тут крутий!». Хороші ці методи чи ні? (Ні.) Майже з кожною людиною трапляється так, що якщо вона дізнається, що хтось її критикує, судить її або сказав щось погане про неї за її спиною, її першою реакцією буде гнів. Вона наїжачиться від люті, не зможе ні їсти, ні спати, а якщо й зможе заснути, то лаятиметься навіть уві сні! Її імпульсивність не знає меж! Це така дрібниця, але вона не може з цим змиритися. Отак імпульсивність впливає на людей; це лихі наслідки зіпсованих характерів. Коли зіпсований характер стає частиною життя людини, де він проявляється в першу чергу? Він проявляється в тому, що коли людина стикається з чимось, що їй здається неприємним, це спочатку впливає на її почуття, а потім назовні проривається імпульсивність цієї людини. І коли це відбувається, людина живе у своїй імпульсивності й ставиться до цього питання виходячи зі свого зіпсованого характеру. У її серці зародяться філософські погляди сатани, і вона почне обмірковувати, які шляхи й засоби вона застосовуватиме, щоб помститися, тим самим оголюючи свій зіпсований характер. Ідеї та точки зору людей щодо розв’язання таких проблем, а також шляхи й засоби, які спадають їм на думку, і навіть їхні почуття та імпульсивність – усе це випливає із зіпсованих характерів. Отже, які зіпсовані характери проявляються в цьому випадку? По-перше, це, безумовно, злоба, за якою слідують зарозумілість, хитрість, лиходійство, непримиренність, відраза й ненависть до істини. З-поміж цих зіпсованих характерів зарозумілість, мабуть, є найменш впливовою. Які тоді зіпсовані характери найбільшою мірою здатні домінувати над почуттями й думками людини й визначати, як ця людина в кінцевому підсумку займатиметься цією справою? Це злість, непримиренність, відраза й ненависть до істини. Ці зіпсовані характери сковують людину мертвою хваткою, і очевидно, що вона живе в сітці сатани. Як виникає сітка сатани? Хіба її не породжують зіпсовані характери? Твої зіпсовані характери сплели всілякі сатанинські сітки для тебе. Наприклад, коли ти чуєш, що хтось робить щось на зразок того, що судить тебе, проклинає тебе або критикує твої недоліки за твоєю спиною, ти дозволяєш сатанинській філософії й зіпсованим характерам бути твоїм життям і панувати у твоїх думках, поглядах і почуттях, у такий спосіб, породжуючи певну послідовність дій. Ці зіпсовані дії здебільшого є наслідком того, що в тебе сатанинські природа й характер. Якими б не були твої обставини, доки розбещений характер сатани сковує й контролює тебе та домінує над тобою, усе, чим ти живеш, усе, що ти проявляєш, і все, що ти демонструєш – твої почуття, думки й погляди, а також твої способи й засоби ведення справ – усе воно сатанинське. Усе це суперечить істині та є ворожим відносно Божих слів та істини. Що більше ти віддаляєшся від Божого слова й істини, то більше тебе контролюють та заманюють у сітку сатани. Якщо натомість ти зможеш звільнитися від кайданів і контролю своїх зіпсованих характерів і зректися їх, постати перед Богом, діяти й розв’язувати проблеми за допомогою методів і принципів, зазначених у Божих словах, тоді ти поступово звільнишся від сітки сатани. Здобувши свободу, ти більше не живеш колишньою подобою сатанинської особи, що знаходиться під контролем своїх зіпсованих характерів, а новою особою, яка приймає Божі слова як своє життя. Змінюється весь твій спосіб життя. Але якщо ти піддаєшся почуттям, думкам, поглядам і практикам, породженим сатанинськими характерами, ти дотримуватимешся літанії сатанинських філософій і різних технік, таких як «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», «Гідному чоловіку ніколи не пізно взяти реванш», «Краще бути справжнім лиходієм, ніж фальшивим добродієм», «Той, хто не прагне помститися, – не чоловік». Ці принципи будуть у твоєму серці, диктуватимуть твої дії. Якщо ти візьмеш ці сатанинські філософії за основу своїх дій, характер твоїх дій зміниться, і ти коїтимеш зло й чинитимеш опір Богові. Якщо ти береш ці негативні думки й точки зору за основу своїх дій, очевидно, що ти далеко відійшов від Божих учень і слів, і що ти потрапив у сітку сатани й не можеш виплутатися. Ти проживаєш практично все своє повсякденне життя посеред сатанинських характерів – ти живеш у сітці сатани. Корінь страждань людей полягає в тому, що вони перебувають під таким контролем своїх сатанинських характерів, що не можуть вивільнитися. Вони живуть у гріху та страждають, що б не робили. Ти почуваєшся змордованим, навіть коли завдав поразки своєму супротивнику, тому що не знаєш, хто буде наступним ворогом, із яким ти зіткнешся, і чи зможеш ти здолати його в такий же спосіб. Ти наляканий і змучений. А як щодо того, хто переможений? Звичайно, він теж змордований. Зазнавши цькувань, він вважає, що в нього немає ні гідності, ні цілісності в житті. Знущання важко зносити, тому люди постійно чекають слушного моменту для нанесення удару й шукають можливості, щоб завдати удару у відповідь – око за око й зуб за зуб – щоб покарати свого супротивника. Такий спосіб мислення теж є мукою. Коротко кажучи, той, хто мстить, і той, кому мстять, однаково живуть у сітці сатани, постійно коячи лихе, постійно шукаючи способів вибратися зі свого небезпечного становища й одночасно бажаючи знайти спокій, щастя й безпеку. З одного боку, люди перебувають під контролем зіпсованих характерів і живуть у сітці сатани, переймаючи різні методи, думки й точки зору, дані їм сатаною задля розв’язання проблем, що трапляються довкола них. З іншого боку, люди досі сподіваються здобути спокій і щастя від Бога. Однак оскільки вони завжди сковані зіпсованим характером сатани й застрягли в його сітці, будучи нездатними свідомо зректися його й вийти з цього, вони віддаляються від слова Божого та принципів істини. Як наслідок, люди ніколи не можуть досягти комфорту, радості, спокою та щастя, які походять від Бога. У якому стані, зрештою, живуть люди? Вони не можуть упоратися із завданням прагнення до істини, хоча й хотіли б цього, і вони не можуть виконати Божі вимоги, хоча й бажають належним чином виконувати свої обов’язки. Вони застрягли там, де вони перебувають. Це болісні тортури. Люди живуть у зіпсованому характері сатани всупереч самим собі. Вони більше схожі на демонів, ніж на людей, часто живуть у темних закутках, шукаючи ганебні й лихі методи подолання багатьох труднощів, із якими вони стикаються. Справа в тому, що в глибині душі люди хочуть бути добрими й прагнути до світла. Вони сподіваються жити як людські істоти, із гідністю. Вони також сподіваються, що зможуть прагнути до істини й покладатися на слово Боже у своєму житті, а також зробити слово Боже своїми життям і реальністю, але вони ніколи не можуть практикувати істину, і, попри велику кількість доктрин, які вони розуміють, не можуть розв’язати свої проблеми. Ця проблема завдає ударів людям звідусіль, і вони не можуть іти вперед, але й не бажають повертатися назад. Вони застрягли у своєму поточному становищі. А відчуття того, що ти «застряг», – це агонія, величезна агонія. У людей є воля прагнути до світла, і вони не бажають залишати слово Боже та правильний шлях. Однак вони не приймають істину й не можуть практикувати Божі слова, а також залишаються нездатними зруйнувати кайдани та контроль із боку свого розбещеного сатанинського характеру. Зрештою вони можуть жити лише в муках, без жодного справжнього щастя. Хіба це не так? (Так воно й є.) У будь-якому разі, якщо люди хочуть практикувати та здобути істину, вони мусять поступово переживати на власному досвіді Божі слова, починаючи з малого, щоб розвіяти вплив, який ці вислови про моральну поведінку чинять на їхні ідеї й точки зору, а також на їхній пошук істини. Це ключовий момент; ці питання мусять бути розв’язані.

Якщо люди хочуть змінити свої характери та здобути спасіння, вони мусять володіти не тільки рішучістю, але й менталітетом невтомної особи. Вони мусять набувати досвід завдяки своїм невдачам і на основі свого досвіду здобувати шлях практики. Не будь негативно налаштованим і не впадай у відчай, коли зазнаєш невдачі, і, звичайно ж, не здавайся. Однак ти також не повинен спочивати на лаврах після досягнення скромних здобутків. У чому б ти не зазнав невдачі або у виконанні чого б ти не ослаб, це не означає, що ти не зможеш бути спасенним у майбутньому. Ти мусиш розуміти Божу волю, піднятися на ноги, дотримуватися Божих слів і продовжувати боротися зі своїми розбещеними сатанинськими характерами. Потрібно почати з чіткого усвідомлення шкоди, якої різні вимоги й вислови про моральну поведінку, що походять від сатани, завдають пошуку людьми істини, а також створюваних ними перешкод цьому пошуку. Справа в тому, що ці висловлювання про моральну поведінку постійно сковують та обмежують розум людей, одночасно сприяючи посиленню їхніх розбещених характерів. Звичайно, вони також різною мірою відволікають людей від прийняття ними істини й Божих слів, змушуючи їх сумніватися в істині й чинити їй опір. Одне з таких висловлювань звучить так: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Ця філософія життя вкоренилася в юних душах людей, і вони підсвідомо знаходяться під впливом таких ідей і поглядів у їхньому ставленні до інших і їхніх способах поводження з тим, що відбувається довкола них. Ці ідеї й погляди непомітно обіляють і прикривають характери лиходійства, обману й зловмисності серед зіпсованих характерів людей. Вони не тільки не в змозі розв’язати проблему зіпсованих характерів, але й роблять людей хитрішими й підступнішими, ще більше загострюючи зіпсовані характери людей. Коротко кажучи, ці висловлювання про моральну поведінку та філософії життя в традиційній культурі не тільки впливають на думки та погляди людей, але й глибоко позначаються на зіпсованих характерах людей. Тому необхідно розуміти, який вплив чинять на людей такі ідеї й погляди традиційної культури, як цей: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Це не можна ігнорувати.

Щойно ми в основному спілкувалися про те, коли між людьми виникають суперечки, чи слід підходити до їх урегулювання, керуючись висловами й точками зору традиційної культури чи відповідно до Божих слів і принципів істини; про те, чи можуть проблеми людей розв’язувати точки зору, що спираються на традиційну культуру, чи Божі слова й істина. Коли люди чітко побачать це, вони зроблять правильний вибір, і їм буде легше розв’язувати суперечки з іншими відповідно до Божих слів та істини. Коли такі проблеми будуть розв’язані, питання впливу на думки людей і сковування їхніх думок таким висловом про моральну поведінку: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» також по суті буде розв’язано. Принаймні такі ідеї й погляди не вплинуть на поведінку людей; вони зможуть вирватися з сатанинської сітки омани, здобути істину через Божі слова, знайти принципи істини для взаємодії з людьми та зробити Божі слова своїм життям. Просто завдяки аналізу й розпізнанню, згідно з Божими словами, хибні погляди традиційної культури й кайдани сатанинських філософій можуть допомогти людині зрозуміти істину й розвинути розпізнання. Це дає людині можливість позбутися впливу сатани та звільнитися від кайданів гріха. У такий спосіб Божі слова й істина стають твоїм життям, замінюючи твоє старе життя, суттю якого були сатанинські філософії й характери. Тоді ти станеш іншою людиною. Хоча ця людина, як і раніше, – це ти, але постала нова людина, та, яка приймає Божі слова й істину як своє життя. Ви готові бути такою людиною? (Так.) Краще бути такою людиною – принаймні ви будете щасливими. Коли ти вперше почнеш практикувати істину, виникатимуть труднощі, перешкоди й біль, але якщо ти зможеш шукати істину, щоб долати свої труднощі, доки ти не утвердишся у словах Божих, тоді біль ущухне, і з продовженням свого життя ти ставатимеш щасливішим і спокійнішим. Чому Я це кажу? Тому що вплив і контроль цих негативних аспектів всередині тебе поступово слабшатимуть, і з таким слабшанням у тебе входитимуть дедалі більше Божих слів та істини, і враження від Божих слів та істин у твоєму серці ставатиме дедалі глибшим. Твоє усвідомлення в процесі пошуку істини стане сильнішим і гострішим, і коли з тобою щось траплятиметься, твій внутрішній шлях, напрямок і мета практики ставатимуть дедалі чіткішими, і під час внутрішньої боротьби позитивне дедалі частіше братиме гору. Чи не збільшиться тоді щастя твого життя? Чи не примножаться тоді мир і радість, отримані тобою від Бога? (Саме так.) У твоєму житті буде менше того, що викликає в тобі тривогу, муку, депресію, обурення та інші негативні почуття. Замість усього цього Божі слова стануть твоїм життям, приносячи тобі надію, щастя, радість, свободу, звільнення й честь. Коли ці позитивні моменти зростатимуть, люди повністю зміняться. Коли настане цей час, перевір свої почуття й порівняй їх із тим, що було раніше: хіба вони не значно відрізняються від твого попереднього способу життя? Це станеться лише тоді, коли ти скинеш із себе сітку сатани та його розбещені характери, його думки й точки зору, а також різні методи, точки зору й філософські принципи щодо сприйняття людей і об’єктів, щодо власних дій і поведінки – тільки тоді, коли ти все це відкинеш цілком і будеш здатний практикувати істину та сприймати людей і об’єкти, ставитися до інших і взаємодіяти з ними відповідно до Божих слів, і переживати на власному досвіді в Його словах, як дійсно добре ставитися до людей відповідно до принципів істини, і жити спокійним і радісним життям – саме тоді ти досягнеш істинного щастя.

Сьогодні ми спілкувалися й аналізували такий вислів щодо моральної поведінки: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Чи ви розумієте проблеми, пов’язані з самим цим висловом? (Так.) Тоді чи ви також розумієте, якими є Божі вимоги до людей? (Так.) Зрозумівши це, як ви в кінцевому підсумку реалізуєте це в собі? Не бути імпульсивним, коли з тобою щось трапляється, або не шукати підґрунтя в традиційній культурі, або не шукати підґрунтя в соціальних тенденціях, або не шукати підґрунтя в громадській думці, або, звичайно ж, не шукати підґрунтя в правових положеннях. Натомість шукати підґрунтя в Божих словах. Не має значення, наскільки глибоким або поверховим є твоє розуміння істини; досить того, що завдяки ньому можна розв’язати проблему. Ти мусиш чітко бачити, що ви живете в лихому й небезпечному світі. Якщо ти не розумієш істини, ти можеш тільки йти услід за тенденціям суспільства й бути втягнутим у вир зла. Отже, коли з тобою щось трапляється, що слід зробити в першу чергу, чим би це не було? Спершу ти мусиш заспокоїтися, утихомиритися перед Богом і частіше читати Його слова. Завдяки цьому ти здобудеш чіткість бачення й мислення й чітко побачиш, що сатана вводить у оману й розбещує цю людську расу, і що Бог прийшов, щоб спасти цю людську расу від впливу сатани. Це, звичайно, найбазовіший урок, який тобі слід засвоїти. Ти мусиш молитися Богові й шукати у Нього істину та просити Його вести тебе – спрямовувати тебе до читання Його відповідних слів, спрямовувати тебе до отримання відповідного просвітління й освічення, щоб ти зрозумів сутність того, що відбувається перед тобою, і те, як тобі слід дивитися на це й справлятися з цим. Потім застосовуй метод, якому Бог навчив тебе та який Він сказав тобі брати за основу в розв’язанні цього питання. Ти маєш цілком і повністю покладатися на Бога. Дозволь Богові керувати; нехай Бог буде Господарем. Щойно ти заспокоїшся, питання полягатиме не в тому, щоб власним розумом вирішити, який прийом чи метод застосовувати, і не в тому, щоб діяти, керуючись власним досвідом або сатанинськими філософіями й хитрощами. Радше мова йде про очікування Божого просвітління й керівництва завдяки Його словам. Ти маєш відмовитися від власної волі, відкласти вбік свої думки та погляди, благоговійно постати перед Богом, слухати Його слова до тебе й промовлені Ним тобі істини та показані Ним тобі вчення. Потім ти мусиш заспокоїтися й детально розмірковувати й молитися, знову та знову повторюючи слова, яких Бог тебе навчив, щоб точно зрозуміти яких дій від тебе хоче Бог і що тобі слід робити. Якщо ти здатен чітко зрозуміти, що насправді Бог має на увазі та якими є Його вчення, тоді тобі слід спершу подякувати Богові за влаштування твого оточення й надання тобі можливості перевірити Його слова, втілити їх у реальність і жити ними так, щоб вони стали життям у твоєму серці, і щоб те, що ти втілюєш, могло свідчити, що Божі слова – це істина. Само собою, коли ти розв’язуєш ці проблеми, може статися багато злетів і падінь, виникнути багато труднощів і негараздів і деяка боротьба, а також деякі претензії й зауваження від різних людей. Але якщо ти впевнений, що Божі слова звучать дуже чітко щодо таких проблем, і що те, що ти розумієш і чому підкоряєшся, є Божими вченнями, тоді ти маєш без вагань практикувати їх. Тобі не повинні заважати твоє оточення або будь-яка людина, подія чи об’єкт. Ти маєш залишатися непохитним. Дотримання принципів істини – це не зарозумілість чи самовдоволення. Щойно ти зрозумієш Божі слова та сприйматимеш людей і об’єкти й поводитимешся й діятимеш відповідно до Його слів, а також будеш здатен дотримуватися принципів, ніколи не змінюючись, ти практикуватимеш істину. Саме такими ставленням і рішучістю мусять володіти ті, хто практикує й шукає істину.

Ми достатньо поспілкувалися про проблеми, пов’язані з висловом: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». У вас досі виникають труднощі з розумінням таких проблем? Чи ви здобули цілком нове розуміння цього вислову про моральну поведінку в традиційній культурі завдяки сьогоднішньому спілкуванню й аналізу? (Так.) Ґрунтуючись на цьому абсолютно новому вашому розумінні, чи будете ви надалі вважати цей вислів чимось істинним і позитивним? (Ні.) Можливо, вплив цього вислову на людей продовжує існувати глибоко в їхньому розумі та їхній підсвідомості, але завдяки сьогоднішньому спілкуванню люди викинули зі своїх думок і свідомості цей вислів про моральну поведінку. Отже, чи ти й надалі будеш дотримуватися його у взаємодії з іншими? Коли ти стикаєшся із суперечкою, що тобі слід робити? (По-перше, ми маємо відмовитися від цієї сатанинської філософії: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Нам слід у тиші постати перед Богом, щоб молитися й шукати істину, а також шукати в Божих словах принципи істини, які слід практикувати.) Якби ми не спілкувалися про ці питання, ви вважали б, що ніколи не сприймали людей і об’єкти, не поводилися й не діяли відповідно до морального критерію «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Тепер, коли цю проблему було розкрито, подивися сам, чи ти не перебуваєш під впливом таких ідей і поглядів, коли наступного разу з тобою трапиться щось подібне, тобто чи ці ідеї й погляди присутні в тобі. Тоді само собою, ти виявиш, що є багато питань, у яких на тебе впливають такі ідеї й погляди, а це означає, що в багатьох оточеннях і під час багатьох подій ти досі перебуваєш під впливом таких ідей і поглядів, і вони глибоко вкоренилися у твоїй душі та продовжують диктувати твої слова та вчинки, а також думки. Якщо ти не дійшов цього розуміння й не звертаєш уваги на цю проблему та не займаєшся нею, ти однозначно її не усвідомлюватимеш, як не знатимеш ти й того, чи такі ідеї й погляди впливають на тебе. Коли ти дійсно дослідиш цю проблему й підійдеш до неї скрупульозно, ти виявиш, що отрути традиційної культури часто вливаються в твій розум. Справа не в тому, що в тебе цих проблем немає, просто раніше ти не сприймав їх серйозно або зовсім не усвідомлював, у чому саме полягає суть цих висловлювань традиційної культури. Отже, що необхідно зробити, щоб усвідомити такі проблеми в глибинах свого розуму? Ви мусите навчитися розмірковувати та розглядати. Як слід розмірковувати та розглядати? Ці два терміни звучать дуже просто; отже, як їх слід розуміти? Наприклад, припустімо, що ти поширюєш Євангеліє та свідчиш про Бога деяким людям, які досліджують істинний шлях. Спочатку вони можуть охоче слухати, але після того, як ви поспілкуєтеся деякий час, деякі з них більше не хочуть слухати. У цей момент ти мусиш подумати: «Що відбувається? Чи моє спілкування не зовсім відповідає їхнім поглядам і проблемам? Або справа в тому, що я недостатньо чітко й дохідливо спілкуюся про істину? Або їх стривожили якісь почуті ними чутки чи хиби? Чому деякі з них не продовжують досліджувати? У чому саме полягає проблема?». Це і є розмірковування, чи не так? Думати про питання, брати до уваги кожен аспект, не упускаючи жодної деталі. Яка твоя мета під час розгляду цього? Вона полягає в тому, щоб знайти корінь і суть проблеми, а потім розв’язати її. Якщо ти не можеш знайти відповіді на ці проблеми, скільки б ти не думав про них, тобі слід знайти когось, хто розуміє істину, і звернутися до нього. Зверни увагу на те, як така людина поширює Євангеліє та свідчить про Бога, і як вона отримує точне уявлення про основні погляди людей, які досліджують, і як вона потім усуває такі погляди, спілкуючись про істину відповідно до Божих слів. Хіба це не початок роботи? Розгляд – це перший крок; дія – це другий крок. Причина дії полягає в тому, щоб перевірити, чи є проблема, яку ти розглядаєш, правильною, чи не збився ти з курсу. Коли ти з’ясуєш, в чому причина проблеми, ти почнеш перевіряти, чи є проблема, яку ти розглядаєш, правильною чи неправильною. Потім берися за розв’язання проблеми, яка, як ти переконався, є правильною. Наприклад, коли люди, які досліджують істинний шлях, чують чутки та помилки й у них виникають власні погляди, тоді читайте їм Божі слова в спосіб, що враховує їхні погляди. Чітко спілкуючись про істину, ретельно аналізуй і усувай їхні погляди та знищуй перешкоди в їхніх серцях. Тоді вони будуть готові продовжувати своє дослідження. Це є початком розв’язання проблеми, чи не так? Перший крок у розв’язанні проблеми – це розглянути її, обміркувати та ретельно опрацювати у своїй свідомості її сутність і першопричину. Щойно ти з’ясував, що це, розпочни розв’язувати проблему відповідно до Божих слів. Зрештою, коли проблему буде розв’язано, мету буде досягнуто. Отже, чи існують ще в ваших думках і поглядах твердження про моральну поведінку, такі як: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки»? (Так, існують.) Як потрібно розв’язувати такі проблеми? Ти мусиш розглядати все, що зазвичай з тобою трапляється. Це вирішальний крок. По-перше, згадай, як ти поводився, коли таке траплялося з тобою раніше. Чи над тобою панував такий вислів як: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки»? І якщо так, то які в тебе були наміри? Що ти казав? Що ти робив? Як ти діяв? Як ти поводився? Тільки-но ти заспокоїшся й розглянеш ці аспекти, ти виявиш деякі проблеми, навіть сам того не усвідомлюючи. У цей момент тобі слід шукати істину та спілкуватися з іншими людьми, а також розв’язувати ці проблеми згідно з відповідними Божими словами. Прагни у своєму реальному житті повністю відмовитися від тих помилкових поглядів, які пропагує традиційна культура, а потім прийми слова Бога й істину як принципи взаємодії з людьми та стався до людей, подій і об’єктів відповідно до принципів істини. Це спосіб розв’язання проблем шляхом аналізу різних ідей, поглядів і висловлювань традиційної культури відповідно до Божих слів, а потім надзвичайно чіткого розуміння того, чи справді традиційна культура є позитивною та правильною, виходячи з наслідків дотримання людством цих помилкових поглядів. Тоді ти чітко побачиш, що вислів «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки» – це всього лише ухильний поведінковий прийом, який люди використовують для підтримки своїх міжособистісних відносин. Але якщо природа й сутність людей не зміняться, чи зможуть люди ладити в довгостроковій перспективі? Рано чи пізно все розвалиться. Отже, у людському світі немає істинних друзів – просто здатність підтримувати фізичні стосунки уже сама по собі є досить непоганою. Якщо в людей є трохи совісті й розсудливості, і вони добросердечні, вони можуть підтримувати поверхові стосунки з іншими, причому такі стосунки не руйнуватимуться; якщо вони лихі, підступні та порочні у своїй людській сутності, то вони не матимуть можливості підтримувати контакти з іншими, і вони зможуть лише експлуатувати одне одного. Чітко побачивши ці аспекти – тобто чітко побачивши природу й сутність людей – можна в принципі визначити метод, який люди мають застосовувати у взаємодії одне з одним, і він може бути правильним, безпомилковим і відповідати істині. Завдяки переживанню на власному досвіді Божих суду й кари обрані Богом люди тепер можуть трохи бачити сутність людської природи. Отже, у взаємодії між людьми – тобто в нормальних міжособистісних стосунках – вони можуть бачити важливість того, щоб бути чесною людиною, і що ставлення до людей відповідно до Божих слів та істини є найвищим принципом і наймудрішим методом. Це ніколи не заподіє людям біди чи страждань. Однак у людей неминуче виникне певна боротьба в душі, коли вони переживатимуть на власному досвіді Божі слова й практикуватимуть істину, у тому сенсі, що часто будуть проявлятися зіпсовані характери, які турбуватимуть їх і заважатимуть їм практикувати істину. Ці багатогранні ідеї, почуття й погляди, породжені людськими зіпсованими характерами, завжди різною мірою заважатимуть тобі практикувати істину й Божі слова, і коли це ставатиметься, сам того не усвідомлюючи, ти стикатимешся з багатьма речами, які насправді є завадами та перешкодами практиці істини. Коли з’являтимуться ці перешкоди, ти більше не говоритимеш, як зараз, що практикувати істину легко. Ти не будеш настільки схильний так казати. Тоді ти страждатимеш і засмучуватимешся, не їстимеш і не зможеш нормально спати. Деяким людям може навіть видатися, що вірити в Бога надто важко, і вони захочуть здатися. Я переконаний, що багато людей сильно страждало заради того, щоб практикувати істину й увійти в реальність, і незліченну кількість разів їх обтинали та з ними розбиралися, і вони вели незліченні битви у своїх серцях, і пролили незліченну кількість сліз. Хіба це не так? (Так.) Зазнавати цих мук – необхідний процес, і кожен, без винятку, повинен пройти через нього. У період Закону Давид припустився помилки, а пізніше розкаявся та сповідався перед Богом. Скільки він плакав? Як це описано в оригінальному тексті? («Щоночі постелю свою обмиваю слізьми, сльозами своїми окроплюю ложе своє!» (Псалми 6:6)) Скільки сліз він мав пролити, щоб окропити ними своє ліжко! Це демонструє безмірність і глибину каяття й мук, які він тоді відчував. А ви пролили так багато сліз? Кількість пролитих вами сліз не складає й сотої частки від його, що показує, що ступінь вашої ненависті до своїх зіпсованих характерів, плоті й переступів далеко не достатній, і що ваша рішучість і наполегливість у практиці істини далекі від того, щоб бути достатніми. Ви ще не відповідаєте стандарту; вам далеко до рівня Петра й Давида. Що ж, на цьому завершімо сьогоднішнє спілкування.
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Що значить прагнути до істини (9)

Уже протягом певного часу ми спілкуємося на тему моральної поведінки. Минулого разу ми спілкувалися про один вислів, а саме: «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки». Сьогодні ми спілкуємося про вислів: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», що є ще однією вимогою традиційної культури до моральної поведінки людини. Яких аспектів моральної поведінки людей торкається цей вислів? Він вимагає від людей великодушності й терпимості? (Так.) Це вимога, пов’язана з великодушністю людської сутності. Яким є критерій для цієї вимоги? У чому полягає ключовий момент? (Коли можеш, завжди будь поблажливим.) Правильно, йдеться про те, що тобі слід завжди бути поблажливим, коли можеш, і не бути настільки агресивним, щоб не залишати людям виходу. Це висловлювання про моральну поведінку вимагає від людей бути великодушними й не таїти дрібних образ. Коли ти спілкуєшся з людьми або займаєшся своїми справами, якщо виникає суперечка, конфлікт або образа, не будь надто вимогливим, надмірним або суворим у ставленні до кривдника. Будь поблажливим, коли це необхідно, будь великодушним, коли це необхідно, і будь уважним до світу та людства. Невже люди мають таку велику щедрість? (Ні.) У людей немає такої великої щедрості. Люди не впевнені, наскільки великою є здатність людського інстинкту витримувати таке й наскільки це нормально. Яким є елементарне ставлення нормальних людей до того, хто заподіяв їм біль, поставився до них вороже або зазіхнув на їхні інтереси? Це ненависть. Коли в серцях людей зароджується ненависть, чи вони здатні «коли можуть, завжди бути поблажливими»? Цього нелегко досягти, і більшість людей цього досягти не може. У випадку більшості людей, чи можуть вони покластися на совість і здоровий глузд, властиві їм у їхній людській сутності, щоб поставитися поблажливо до іншої людини й почати все з чистого аркуша? (Ні.) Але було б не цілком правильно сказати, що цього неможливо досягти. Чому це не цілком правильно? Усе залежить від того, у чому полягає проблема, а також наскільки вона дріб’язкова чи важлива. Окрім того, різні проблеми мають різний ступінь тяжкості, тож це залежить і від того, наскільки серйозною є проблема. Якщо хтось заподіює тобі біль своїми словами лише зрідка, то, якщо ти людина із совістю й розсудливістю, ти думатимеш: «Справа не в тому, що ця особа зловтішна. Вона не має на увазі того, що говорить, вона просто рубає з плеча. Заради всіх тих років, протягом яких ми ладнали одне з одним, заради того чи іншого або заради чогось іще, я не триматиму за це на неї зла. Як кажуть: “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим”. Це було всього лише одне зауваження, воно ніяк не зачепило мою гордість і не нашкодило моїм інтересам, не кажучи вже про те, щоб вплинути на мій статус або майбутні перспективи, тому я залишу це поза увагою». Стикаючись із такими дрібними питаннями, люди можуть дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Але якщо людина дійсно шкодить твоїм життєво важливим інтересам або твоїй родині, або шкода, якої вона тобі завдає, впливає на все твоє життя, чи ти й досі можеш дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Наприклад, якщо людина вбила твоїх батьків і хоче безжалісно вбити решту твоєї родини, чи ти можеш застосувати до такої людини вислів «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? (Ні, я б не зміг.) Будь-яка нормальна людина з плоті та крові не змогла б цього зробити. Цей вислів узагалі не може стримати глибоко вкорінену ненависть людей, і, звичайно, тим паче не може вплинути на ставлення й думки людей щодо цього питання. Якщо людина свідомо чи випадково шкодить твоїм інтересам, або впливає на твої майбутні перспективи, або навмисне чи ненароком завдає тобі фізичної шкоди, залишаючи тебе понівеченим або вкритим шрамами, або псує твій психічний стан і залишає глибоку рану у твоєму серці, невже ти можеш дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? (Ні.) Ти цього не можеш. Отже, традиційна культура вимагає від людей бути толерантними й великодушними у своїй моральній поведінці, але чи людям це до снаги? Це нелегко зробити. Це залежить від того, наскільки сильно ця справа зашкодила причетній людині та як сильно вплинула на неї, а також від того, чи здатні совість і розум людини це витримати. Якщо не було завдано значної шкоди, і людина може це перенести, і це не так сильно виходить за рамки того, що може витримати її людська сутність, тобто, будучи нормальною дорослою людиною, вона може миритися із цим, і обурення й ненависть можна розвіяти, і відносно легко залишити це позаду, тоді вона може бути терпимою й поблажливою у ставленні до іншої людини. Це можна зробити без будь-яких висловів про моральну поведінку з традиційної культури, які б стримували, навчали або спрямовували тебе в твоїх діях, адже це те, чим володіє нормальна людська сутність, і це досяжно. Якщо це питання не завдало тобі надто глибокого болю й не мало великого впливу на тебе у фізичному, розумовому й духовному плані, то тобі це може легко вдатися. Однак, якщо це має такий великий вплив на тебе у фізичному, розумовому й духовному плані, що це турбує тебе протягом усього життя й часто викликає в тебе депресію й обурення, і ти нерідко почуваєшся через це похмурим і пригніченим, і це змушує тебе вороже ставитися до людської раси й світу, і у твоєму серці немає ні спокою, ні щастя, і ти живеш практично все своє життя в ненависті, тобто, якщо ця справа перевершила те, що може перенести нормальна людська сутність, тоді тобі, як людині із совістю й розумом, дуже важко завжди бути поблажливим, коли можеш. Якщо деякі люди здатні на таке, то це виняткові випадки, але на чому це мусить ґрунтуватися? Які умови мусять бути виконані? Деякі люди кажуть: «Тоді їм слід прийняти буддизм і позбутися ненависті, щоб досягти стану Будди». Це може бути шлях до звільнення в середовищі простих людей, але це лише звільнення. І взагалі, що означає термін «звільнення»? Він означає уникати земних суперечок, ненависті та вбивств і прирівнюється до вислову «чого очі не бачать, того серцю не жаль». Якщо ти триматимешся подалі від цього й не зможеш це бачити, то це матиме незначний вплив на твої найпотаємніші почуття й поступово зітреться із твоєї пам’яті з плином часу. Але це не відповідає вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Люди не здатні бути поблажливими, вибачливими й терпимими до цього питання й забути про нього раз і назавжди. Ці питання лише нещодавно зникли з найпотаємніших глибин людських сердець, і людям більше до них немає діла. Або ж просто через деякі буддійські вчення люди неохоче перестають жити в ненависті й зациклюватися на цих мирських почуттях любові й ненависті. Це просто пасивне примушування себе триматися подалі від цих місць конфліктів і чвар, сповнених любові й ненависті, але це не означає, що можна практикувати вислів «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Чому це так? Що стосується нормальної людської сутності, то якщо з людиною трапляється щось, що завдає серйозної шкоди її тілу, розуму та душі, наприклад, нестерпний тиск чи травма, то якими б здібностями вона не володіла, вона не зможе цього перенести. Що Я маю на увазі під словом «не зможе цього перенести»? Я маю на увазі, що нормальна людська сутність людей, їхні ідеї й погляди не здатні протистояти цим речам або усувати їх. Мовою людства можна сказати, що вони не можуть цього витерпіти, що це виходить за рамки людської терпимості. Мовою віруючих можна сказати, що вони просто не можуть зрозуміти це питання, побачити його наскрізь або прийняти його. Отже, оскільки немає можливого способу протистояти цим почуттям ненависті або розвіяти їх, чи можна дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? (Ні.) Що мається на увазі під неможливістю досягти цього? Зокрема те, що нормальна людська сутність не володіє такою великодушністю. Наприклад, скажімо, людина вбила твоїх батьків і знищила всю твою сім’ю, чи міг би ти це викинути з голови? Чи можливо розвіяти цю ненависть? Чи ти міг би дивитися на свого ворога так, як ти дивився б на звичайних людей, або думати про свого ворога так, як ти думав би про звичайних людей, без будь-яких почуттів у твоїх тілі, розумі чи дусі? (Ні.) Ніхто не може цього зробити, якщо не вірить у буддизм і не є свідком карми на власні очі, щоб могти відмовитися від ідеї вбивства через помсту. Деякі люди кажуть: «Я добродушний, тому, якби хтось убив моїх батьків, я міг би бути поблажливим до такої людини й не помстився б їй, бо я твердо вірю в карму. Вислів “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим” є точним підсумком цього: якщо помста породжує помсту, чи це коли-небудь закінчиться? Окрім того, людина вже визнала свою помилку й навіть упала ниць та благала мене про прощення. Тепер цей рахунок зведено, я буду поблажливим до неї!». Чи можуть люди бути такими великодушними? (Ні.) Вони не можуть цього зробити. Залишаючи осторонь те, що ти можеш зробити, коли впіймаєш його, ще навіть до того, як ти його впіймаєш, єдине, про що ти можеш постійно думати щодня, – це твоя помста. Оскільки ця справа завдала тобі сильного болю й дуже вплинула на тебе, як на нормальну людину, ти, звичайно ж, ніколи не забудеш про це, доки житимеш. Навіть у своїх снах ти бачитимеш образи того, як убивають твою сім’ю і як ти мстишся. Це питання може впливати на тебе до кінця твого життя, до твого останнього передсмертного подиху. Такої ненависті просто неможливо позбутися. Звичайно, є дещо менш серйозні випадки, ніж цей. Наприклад, припустімо, що якась людина публічно дала тобі ляпаса, збентеживши та принизивши тебе перед усіма, образивши тебе без причини. Відтоді багато людей кидає на тебе упереджені погляди й навіть насміхається з тебе, тож тобі соромно перебувати серед людей. Це набагато менш серйозно, ніж убивство твоїх батьків та членів сім’ї. Однак важко дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», тому що те, що сталося з тобою, вже виходить за рамки терпимості нормальної людської сутності. Та людина завдала тобі великої фізичної та психічної шкоди, а також серйозно вразила твої гідність і характер. Ти ніяк не можеш забути її або викинути її з голови, тому тобі дуже важко дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», і це нормально.

Із огляду на аспекти, про які ми щойно спілкувалися, вислів про моральну поведінку «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», на який посилаються в традиційній китайській культурі, є доктриною, яка стримує та просвітлює людей. Він здатен розв’язати лише незначні суперечки та несуттєві конфлікти, але не має жодного ефекту, коли йдеться про людей, які глибоко всередині таять ненависть. Чи дійсно люди, які висувають цю вимогу, розуміють людську сутність людини? Можна було б сказати, що люди, які висувають цю вимогу, у жодному разі не знаходяться в невіданні щодо того, наскільки великим є діапазон терпимості совісті й розуму людини. Просто завдяки висуненню цієї теорії вони можуть виглядати витонченими й благородними, а також здобути схвалення й лестощі з боку інших. Справа в тому, що вони дуже добре знають, що якщо хтось зачіпає гідність або характер людини, завдає шкоди її інтересам або навіть впливає на її майбутні перспективи та все її життя в цілому, то з точки зору людської сутності ображена сторона повинна відплатити. Скільки б не було в людини совісті й розсудливості, вона не змириться із цим, нічого не зробивши у відповідь. У кращому разі відрізнятимуться тільки ступінь і метод її помсти. У цьому реальному суспільстві, у цьому вкрай темному та лихому соціальному середовищі й соціальному контексті, у якому живуть люди, де немає прав людини, люди ніколи не припиняли битися та вбивати одне одного лише тому, що вони можуть помститися, коли їм завдають болю. Що серйознішого болю їм завдано, то сильнішою є їхня жага помсти й то жорстокішими методами вони послуговуються у здійсненні помсти. Отже, якими будуть переважні тенденції в цьому суспільстві? Що станеться зі стосунками між людьми? Чи не зав’язне суспільство у вбивствах і помсті? Отже, людина, яка висуває цю вимогу, дуже завуальовано закликає людей не мститися, використовуючи це висловлювання про моральну поведінку – «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим» – щоб тримати їхню поведінку в певних рамках. Щоразу, коли люди страждають від несправедливого поводження або їхній характер ображають чи зачіпають їхню гідність, це висловлювання про моральну поведінку впливає на цих людей, змушуючи їх подумати двічі, перш ніж діяти, і не дає їм бути імпульсивними й реагувати надмірно. Якби люди в цьому суспільстві хотіли помститися щоразу, коли з ними несправедливо повелися, хто б не був джерелом такого поводження з ними – держава, суспільство чи люди, з якими вони контактують, то чи не було б складно керувати цією людською расою та цим суспільством? Скрізь, де є натовпи людей, бійки були б неминучі, і криваві помсти були б звичним явищем. Тож чи не занурилися б тоді ця людська раса й це суспільство в хаос? (Так.) Чи легко правителям керувати суспільством, що перебуває в хаосі? (Ні, ним керувати важко.) Із цієї причини ці так звані суспільні педагоги й мислителі запропонували вислів щодо моральної поведінки «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», щоб закликати та просвіщати людей, аби щоразу, коли вони зазнають будь-якого несправедливого ставлення чи дискримінації, образ або навіть жорстокого поводження або зневаги, і якими б великими не були їхні духовні чи фізичні страждання, вони в першу чергу думали не про відплату, а про цей класичний вислів щодо моралі: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», який змушує їх несвідомо приймати обмеження цих висловів про моральну поведінку в традиційній культурі, тим самим ефективно стримуючи їхні думки й поведінку й розсіюючи ненависть, яку вони затаїли до інших, до держави й до суспільства. Коли ця ворожість і лють, якими неминуче володіє людська сутність, і ці інстинктивні думки про захист власної гідності будуть розвіяні, чи відбудеться значне зменшення боротьби та випадків кривавої помсти між людьми в цьому суспільстві? (Так.) Наприклад, деякі люди кажуть: «Покладімо цьому край, компроміс значно полегшує вирішення суперечки. Кажуть, що “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим”. У нього були свої причини на те, щоб убити мою сім’ю. У сварці завжди винні дві сторони, і обидві сторони чіпляються за свої власні доводи. Окрім того, члени моєї сім’ї мертві вже багато років, який сенс у тому, щоб знову ворушити цю справу? Коли можеш, завжди будь поблажливим – люди мусять навчитися бути великодушними, перш ніж вони зможуть позбутися своєї ненависті, і тільки коли вони позбудуться своєї ненависті, вони зможуть бути щасливими в житті». Інші ж люди кажуть: «Нехай минуле залишиться в минулому. Якщо він не таїтиме на мене дрібних образ і не ставитиметься до мене вороже, як то було раніше, я теж не буду з ним сваритися, і ми просто почнемо все з чистого аркуша. Як то кажуть, “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим”». Якщо такі люди, ким би вони не були, раптом приборкають себе саме тієї миті, коли вони збираються завдати удару у відповідь, то хіба їхні слова, дії та їхнє теоретичне підґрунтя, по суті, не походять від впливу таких ідей та поглядів, як-от: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? (Так.) Є ще й інші люди, які кажуть: «Для чого всі ці суперечки? Ну й гарний же з тебе приклад людини, ти навіть не можеш забути про таку дрібницю! У деяких великих людей серця такі великі, що в них можна плисти човном. Принаймні залиш місце для крихти щедрості! Хіба люди не мають бути трохи великодушними в житті? Зроби крок назад і подивися на загальну картину, замість того щоб таїти в собі дрібні образи. Усі ці взаємні суперечки сміховинні». Ці вислови й ідеї несуть у собі своєрідне людське ставлення до світських справ, ставлення, яке просто походить від вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим» та інших подібних класичних сентенцій про мораль. Люди перебувають під впливом цих насаджених висловів і вважають, що вони відіграють певну роль у напучуванні та просвітлінні людей, тому вони розглядають ці слова як щось правильне й належне.

Чому люди можуть відпустити ненависть? Якими є основні причини цього? З одного боку, на людей впливає такий вислів про моральну поведінку: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». З іншого боку, їх турбує думка про те, що якщо вони таїтимуть дрібні образи, постійно ненавидітимуть людей і будуть нетерпимими до інших, вони не зможуть здобути надійне становище в суспільстві й будуть засуджені громадською думкою й висміяні людьми, тому їм доводиться неохоче та без особливого бажання стримувати свій гнів. З одного боку, керуючись людським інстинктом, люди, що живуть у цьому світі, не можуть витерпіти всього цього гноблення, безглуздого болю й несправедливого ставлення. Інакше кажучи, людська сутність людей не передбачає здатність переносити таке. Тому несправедливо й негуманно ставити будь-кому вимогу про дотримання принципу «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». З іншого боку, очевидно, що такі ідеї та погляди також впливають на погляди та бачення людей щодо цих питань або спотворюють їх, тому люди не спроможні належним чином ставитися до таких питань і натомість вважають чимось правильним і позитивним такі висловлювання, як: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Коли люди зазнають несправедливого ставлення, то, щоб уникнути засудження з боку громадської думки, у них немає іншого вибору, окрім як приховувати образи та нерівне ставлення, якого вони зазнали, а також чекати можливості помститися. Навіть попри те, що вголос вони промовляють щось приємне на кшталт: «“Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим”. Неважливо, немає сенсу мстити, це мине, мов вода під мостом», – людський інстинкт не дозволяє їм колись забути про шкоду, заподіяну їм унаслідок того чи іншого інциденту; тобто шкоду, заподіяну їхньому тілу й розуму, ніколи неможливо стерти або витіснити в забуття. Коли люди кажуть: «Забудь про ненависть, із цією справою покінчено, вона канула в минуле», – це всього лише фасад, створений виключно через примус і вплив таких ідей і поглядів, як: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Звичайно, люди також скуті такими ідеями й поглядами тією мірою, якою вони думають, що якщо їм не вдасться втілити їх у життя, якщо в них не вистачить духу чи великодушності бути поблажливими, коли вони можуть, то всі дивитимуться на них зверхньо, засуджуватимуть та навіть іще більше дискримінуватимуть їх у суспільстві або всередині їхньої громади. У чому полягає наслідок дискримінації? У тому, що коли ти контактуєш із людьми й займаєшся своїми справами, люди говоритимуть: «Цей хлопець недалекий і мстивий. Будь обережний, коли матимеш із ним справу!». Це насправді стає додатковою перешкодою, коли ти займаєшся своїми справами в громаді. Чому існує ця додаткова перешкода? Тому що суспільство в цілому перебуває під впливом таких ідей і поглядів, як: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Звичаї суспільства в цілому поважають такий спосіб мислення, і все суспільство скуте ним, а також перебуває під його впливом і контролем, тому, якщо ти не зможеш практикувати його, тобі буде складно отримати надійне становище в суспільстві й вижити у своїй громаді. Тому в деяких людей немає іншого вибору, окрім як підкорятися таким суспільним звичаям і дотримуватися таких висловів і поглядів, як: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», живучи жалюгідним життям. У світлі цих явищ, чи не мали ті так звані моралісти певних цілей та намірів, коли формулювали ці вислови щодо моральних ідей і поглядів? Хіба вони робили це для того, щоб люди могли жити вільніше, а їхні тіло, розум і дух були розкутішими? Або ж чи було це зроблено для того, щоб люди могли жити щасливішим життям? Цілком очевидно, що ні. Ці вислови про моральну поведінку взагалі не відповідають потребам нормальної людської сутності людей, і вони геть не були запропоновані для того, щоб змусити людей утілювати нормальну людську сутність. Радше вони повністю служать амбіціям правлячого класу, пов’язаним із контролем над народом та стабілізацією своєї влади. Вони служать правлячому класу й були сформульовані для того, щоб правлячий клас міг контролювати громадський порядок і суспільні звичаї, використовуючи їх для обмеження кожної людини, кожної сім’ї, кожного індивіда, кожної громади, кожної групи й суспільства, сформованого всіма різними групами. Завдяки ідеологічній обробці, впливу й прищепленню таких моральних ідей і поглядів саме в таких суспільствах виникають і набувають відповідної форми основні моральні ідеї й погляди суспільства. Це формування суспільної моралі й суспільних звичаїв більше не сприяє виживанню людської раси, а також не сприяє прогресу й очищенню людської думки; воно також не сприяє вдосконаленню людства. Навпаки, через появу цих моральних ідей і поглядів людське мислення обмежується контрольованими рамками. Отже, хто виграє від цього в кінцевому підсумку? Невже людська раса? Чи правлячий клас? (Правлячий клас.) Саме так, у кінцевому підсумку виграє правлячий клас. Коли люди застосовують ці моральні писання як основу свого мислення та моральної поведінки, ними легше керувати, вони, найімовірніше, будуть слухняними громадянами, якими буде легше маніпулювати, яких буде легше спрямовувати за допомогою різних висловів моральних писань у всіх їхніх діях; окрім того, ними буде легше керувати за допомогою суспільних систем, суспільної моралі, суспільних звичаїв і громадської думки. Отже, певною мірою люди, які підкоряються одним і тим же суспільним системам, моральному середовищу й суспільним звичаям, мають в основному одностайні ідеї й погляди, а також одностайне кінцеве розуміння того, як вони мусять поводитися, тому що їхні ідеї та погляди були оброблені та стандартизовані цими так званими моралістами, мислителями й педагогами. Що означає слово «одностайний»? Воно означає, що всіх тих, ким правлять, а також їхні думки й нормальну людську сутність, було асимільовано та обмежено завдяки цим висловлюванням із писань про мораль. Думки людей обмежені, і разом із тим обмежені їхні вуста й мозок. Кожен змушений приймати ці моральні ідеї та погляди традиційної культури, використовуючи їх, з одного боку, для оцінки та обмеження власної поведінки, а з іншого – щоб судити інших і це суспільство. Звичайно, їх водночас контролюють і за допомогою громадської думки, зосередженої на цих висловах із писань про мораль. Якщо ти вважаєш, що твій спосіб дій суперечить вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», ти почуваєшся дуже засмученим і стривоженим, і незабаром тобі спадає на думку таке: «Якщо мені не вдасться бути поблажливим завжди, коли можу, якщо я такий дріб’язковий і недалекий, мов якийсь ошуканий ліліпут, і я не можу відпустити навіть крихти ненависті, а постійно ношу її з собою, чи не насміхатимуться наді мною? Чи не зазнаю я дискримінації з боку колег і друзів?». Отже, ти мусиш прикидатися особливо великодушним. Якщо люди так поводяться, то чи це означає, що вони перебувають під контролем громадської думки? (Так.) Об’єктивно кажучи, глибоко у твоєму серці є невидимі кайдани, тобто громадська думка та осуд усього суспільства – немов невидимі кайдани для тебе. Наприклад, деякі люди знають, що добре вірити в Бога, і що, вірячи в Бога, вони можуть досягти спасіння, і що вірити в Бога – означає йти правильним шляхом і не коїти поганого, але коли вони вперше починають вірити в Бога, вони не наважуються відкрито говорити про це чи визнавати свою віру аж настільки, що не наважуються поширювати Євангеліє. Чому вони не наважуються відкрито заявляти про це й повідомляти іншим людям? Чи пов’язано це з тим, що на них впливає загальне середовище? (Так.) Отже, який вплив чинить це загальне середовище та які обмеження воно накладає на тебе? Чому ти не наважуєшся визнати, що віриш у Бога? Чому ти не наважуєшся навіть поширювати Євангеліє? Крім особливих випадків, таких як авторитарні країни, де люди віри зазнають переслідувань, інша причина полягає в тому, що різні вислови, що походять із громадської думки, є для тебе надто нестерпними. Наприклад, деякі люди кажуть, що щойно ти починаєш вірити в релігію, ти перестаєш піклуватися про свою сім’ю; деякі люди демонізують тебе, кажучи, що віруючі в релігію хочуть стати безсмертними та що вони ізолюють себе від суспільства; інші кажуть, що віруючі можуть обходитися без їжі, і не сплять багато діб підряд, не відчуваючи втоми; а треті говорять іще гірші речі. Від самого початку хіба не було так, що ти не наважувався визнати, що віриш у Бога, тому що на тебе вплинули ці точки зору? Чи впливають на тебе ці точки зору в загальному суспільному середовищі? (Так.) Певною мірою вони впливають на твій настрій і завдають шкоди твоїй гордості, тому ти не наважуєшся відкрито визнати, що віриш у Бога. Оскільки це суспільство недружнє й вороже у ставленні до людей віри й тих, хто вірить у Бога, а деякі люди навіть висловлюють мерзенні образи та наклепницькі зауваження, які для тебе нестерпні, ти не наважуєшся відкрито визнавати, що віриш у Бога, і змушений потайки відвідувати зібрання, наче злодій. Ти боїшся, що інші зводитимуть наклеп, якщо дізнаються, тому ти тільки й можеш стримувати своє обурення. Завдяки цьому ти мовчки пережив багато страждань, але всі ці страждання є дуже повчальними, і ти здобув чітке бачення щодо багато чого та зрозумів деякі істини.

Щойно ми розгорнуто поспілкувалися про цей вислів щодо моральної поведінки: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Із погляду людської сутності цей вислів визначає мінімальний рівень моральної поведінки, яким мусить володіти людина у світлі великодушності й терпимості. Фактично, із огляду на шкоду та вплив на права людини, гідність, порядність і людську сутність людей, використання тільки цього вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», який є схожим на жаргон грабіжників і розбійників у злочинному світі, щоб утішати та стримувати людей, є великою образою для людей із совістю й розсудливістю, а також нелюдським і аморальним. Нормальній людській сутності притаманні радість, гнів, смуток і щастя. Я не говоритиму нічого додатково про радість, смуток і щастя. Гнів – це теж емоція, притаманна нормальній людській сутності. За яких обставин виникає та проявляється в нормальний спосіб гнів? Коли проявляється лють нормальної людської сутності, тобто коли порядність, гідність, інтереси людей, їхні дух і розум зазнають шкоди, розтоптані й ображені, люди природно й інстинктивно гніваються, що породжує обурення чи навіть ненависть – саме із цієї причини виникає гнів, і це його специфічний прояв. Деякі люди зляться без причини. Гнів такої людини може викликати якась дріб’язкова справа або випадкові слова іншого, що ранять її, і це може насунути червону пелену гніву на її очі. Вона надто запальна, чи не так? Ніщо із цього не має значення для її духу, порядності, гідності, прав людини чи духовного світу, і все ж вона може розлютитися на рівному місці, тому що вона така запальна. Проявляти гнів із найменшого приводу – ненормально. Ми говоримо саме про обурення, гнів, лють і ненависть, що проявляються в нормальній людській сутності. Такими є деякі інстинктивні реакції людей. Коли порядність, гідність, права й дух людини зневажені, ображені або коли їм завдано шкоди, людина обурюється. Це обурення – не короткочасний напад роздратування й не хвилинне почуття; радше це нормальна людська реакція, яка має місце щоразу, коли порядність, гідність і дух людини зазнають травми. Оскільки це нормальна реакція людини, можна сказати, що ця реакція є виправданою й раціональною, тому вона не є злочином і не потребує обмеження. Що стосується проблем, які завдають людям такої шкоди, то їх слід розв’язувати справедливо. Якщо питання не може бути розв’язане обґрунтовано або розглянуте справедливо, і від людей необґрунтовано очікують, що вони практикуватимуть вислів «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», то це аморально й негуманно щодо жертви, і людям слід це усвідомлювати.

Які моменти ми обговорювали щодо вислову про моральну поведінку «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Підбиймо підсумки. Суть цього вислову та ж, що й інших висловів про моральну поведінку. Усі вони служать правлячому класу та суспільним звичаям – вони не пропонуються з погляду людської сутності. Якщо сказати, що ці моральні писання служать правлячому класу й суспільним звичаям, можливо, це дещо виходитиме за рамки того, що ви маєте розуміти й чого маєте досягти завдяки своїй вірі в Бога, хоча таке твердження є певною мірою досяжним для тих, хто трохи розуміється на політиці, соціальних науках та мисленні людей. Із погляду людської сутності, тобто з твого власного погляду, як тобі слід ставитися до такого? Наприклад, припустімо, тебе раніше арештували, ув’язнили та піддали тортурам через твою віру. Протягом кількох днів і ночей великий червоний дракон не давав тобі спати й мучив тебе до напівсмерті. Незалежно від того, чи ти чоловік чи жінка, твоє тіло й розум зазнали всіляких знущань і мук, а також тебе образили, із тебе глузували й піддавали нападкам ці дияволи, які використовують усілякі брудні й богозневажливі вислови. Переживши ці муки, що ти відчуваєш щодо цієї країни й цього уряду? (Ненависть.) Це породжує ненависть, ненависть до цієї суспільної системи, ненависть до цієї правлячої партії й ненависть до цієї країни. Раніше в тебе було величезне почуття поваги, коли ти бачив державну поліцію, але після того, як ти зазнав переслідувань, тортур та осквернення з їхнього боку, те колишнє почуття поваги зникло, і твоє серце наповнилося одним словом – ненавистю. Ненавистю за відсутність у них людяності, ненавистю за їхню явну безпринципність і ненавистю за те, що вони поводяться як тварини та як диявол сатана. Хоча ти значно постраждав від тортур, осквернення й образ із боку державної поліції, ти побачив їхнє справжнє обличчя та став свідком того, що всі вони – звірі в людській подобі й дияволи, які ненавидять істину й Бога, тому ти сповнений ненависті до них. Це не особисті ненависть або образа, це результат чіткого бачення їхньої лихої сутності. Це не те, що ти уявив, про що ти зробив висновок або що ти визначив, саме всі ті спогади про те, як тебе ображали, опоганювали й переслідували – включно з кожною їхньою манерою поведінки, дією та словом – наповнюють твоє серце ненавистю. Це нормально? (Так.) Щойно ти сповнився б ненависті, якби хтось тобі сказав: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим. Не живи в ненависті. Розсіяння ненависті – найкращий спосіб упоратися із цим», – що б ти відчув, почувши це? (Огиду.) Що ще ти міг би відчувати, окрім огиди? Отже, скажи Мені, чи можливо розсіяти цю ненависть? (Ні.) Її неможливо розсіяти. Як можна розсіяти непримиренну ненависть? Якщо хтось використовує вислів «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», щоб переконати тебе, аби ти відпустив свою ненависть, чи ти можеш її відпустити? Як би ти відреагував? Твоя перша реакція була б такою: «Уся ця балаканина про те, що “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим” – хибна нісенітниця, це безвідповідальні зауваження лінивих спостерігачів! Ці люди, які поширюють ідеї та погляди традиційної культури, щодня переслідують християн та добрих людей – хіба ці слова стримують їх та хіба вони на них впливають? Вони не зупиняться, доки не проженуть або не винищать усіх до єдиного! Вони замаскований диявол сатана. Вони жорстоко поводяться з людьми, доки ті ще живі, а коли ті люди вмирають, вони промовляють кілька слів співчуття, щоб обманути інших. Хіба це не страшенно нечестиво?». Хіба ти не відреагував би й не вважав би так само? (Так.) Ти був би точно такої ж думки й так ненавидів би кожного, хто намагається переконати тебе, що був би навіть готовий проклясти його. Але деякі люди не розуміють. Вони кажуть: «Навіщо ти це робиш? Хіба це не є чимось ненависним? Хіба це не є чимось злісним?». Це безвідповідальні зауваження лінивих спостерігачів. Ти б заперечив: «Я людина, у мене є гідність і порядність, але вони не поставилися до мене як до людини. Натомість вони поводилися зі мною як із твариною чи звіром, грубо порушивши мою порядність та принизивши мою гідність. Хіба це не вони злісні? Ти мовчазно приймаєш їхню злісність, але коли ми чинимо опір і ненавидимо їх, ти засуджуєш нас за це. Отже, ким це робить тебе? Хіба не ти є нечестивим? Вони не поводяться з нами як із людьми, вони мучать нас, але ти однаково кажеш нам дотримуватися людської моралі й відповідати добром на зло. Хіба ти не говориш просто нісенітницю? Чи є нормальною твоя людська сутність? Ти ошуканець і лицемір. Ти є не тільки надзвичайно злісним, але й нечестивим і безсоромним!». Отже, коли хтось утішав би тебе, кажучи: «Забудь про це, усе скінчено, не тримай образи. Якщо ти завжди будеш таким дріб’язковим, то зрештою постраждаєш саме ти. Люди мають навчитися відпускати ненависть і практикувати поблажливість, коли це можливо», що б ти про це подумав? Хіба ти не подумав би так: «Уся ця традиційна китайська культура – це лише інструмент у руках правлячого класу задля обману й контролю людей. Самі вони ніколи не живуть у рамках цих ідей і поглядів, а щодня обманюють людей і завдають їм жорстокого болю. Я людина з гідністю та порядністю, із якою безглуздо погралися й над якою познущалися, як над твариною чи звіром. Я зазнав стільки образ та приниження в їхній присутності, був виснажений і позбавлений своєї гідності й порядності так, що навіть не виглядав як людина. І все ж ти говориш про мораль? Хто ти такий, щоб говорити щось таке пишномовне? Невже мені недостатньо одного приниження, ти хочеш, щоб вони принизили мене знову? Я нізащо не відпущу цієї ненависті!». Чи є це проявом нормальної людської сутності? (Так.) Це прояв нормальної людської сутності. Деякі люди кажуть: «Це не прояв нормальної людської сутності, це розпалювання ненависті». У такому разі, хто став причиною поведінки цієї людини та її ненависті? Чи тобі відомо? Якби вона не зазнала жорстоких переслідувань від рук великого червоного дракона, чи поводилася б вона так? Вона зазнала переслідувань і просто висловлює свою думку – як це розпалює ненависть? Сатанинські режими отак переслідують людей, і разом із тим не дозволяють людям висловлювати свою думку? Сатана переслідує людей і все ж хоче, щоб вони тримали свої вуста на замку. Він не дозволяє їм ненавидіти або чинити опір. Що це за хід думок? Хіба люди з нормальною людською сутністю не мають виступати проти гноблення й експлуатації? Чи вони мають просто коритися? Сатана розбещував людство й завдавав йому шкоди протягом тисячоліть. Щойно віруючі зрозуміють істину, їм слід прокинутися, протистояти сатані, викрити, зненавидіти та зректися його. Це нормальна людська сутність, і це визначено Небом і визнано землею. Це добрий та праведний учинок, на який має бути здатна нормальна людська сутність, і це хвалить Бог.

Із якого боку не подивитися, вислів про моральну поведінку «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим» є дуже негуманним і огидним. Він говорить людям, що належать до класу, яким керують, не чинити опір будь-якому несправедливому до них ставленню, яких би нападів, приниження чи травм не зазнавали їхня порядність, гідність та права людини, а радше смиренно підкорятися йому. Їм не слід мститися або думати про те, що спричиняє ненависть, не кажучи вже про відплату; натомість вони мусять завжди бути поблажливими, коли можуть. Хіба це не негуманно? Цілком очевидно, що це негуманно. Враховуючи, що цей вислів вимагає від керованого класу – звичайних людей – робити все це й мати таку моральну поведінку, чи не повинна моральна поведінка правлячого класу перевищувати цю вимогу? Чи це те, що вони мають бути ще більш зобов’язані робити? Чи робили вони це? Чи змогли б вони це зробити? Чи використовували вони це висловлювання, щоб стримувати себе й оцінювати самих себе? Чи застосовували вони це висловлювання у своєму ставленні до свого народу, до людей, якими вони правлять? (Ні.) Вони ніколи цього не робили. Вони лише говорять своєму народові, щоб той не ставився до цього суспільства, цієї країни чи до правлячого класу вороже, і що яким би несправедливим не було ставлення до них у суспільстві або у їхній громаді, і як би сильно вони не страждали фізично, розумово й духовно, вони мусять навчитися завжди бути поблажливими, коли можуть. І навпаки, якщо звичайні люди – простолюдини в їхніх очах – казатимуть їм «ні» або матимуть незгодні думки й голоси щодо статусу, правління та влади правлячого класу, ними жорстко керуватимуть і їх навіть суворо каратимуть. Чи це моральна поведінка, якою має володіти правлячий клас, котрий пропагує ідею: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Якщо серед звичайних людей керованого класу виникне найменша проблема або найменша переміна, або якщо в думках людей виникне хоча б найменша протидія їм, то це буде припинено в зародку. Вони контролюють серця й розум людей і змушують їх коритися їм без компромісів. Це відбувається так, як визначено в цих висловах: «Коли імператор наказує своїм чиновникам померти, у них немає іншого вибору, окрім як померти» та «Усі землі під небом належать королю, усі люди світу є васалами короля». Усе зводиться до того, що все, що робить правитель, є правильним, і він має обманювати, контролювати, ображати народ, гратися з ним, топтати його і, зрештою, поглинути його; і що б не робив правлячий клас, він має рацію, і доки люди живі, вони мусять бути слухняними громадянами й не повинні виказувати нелояльність королю. Яким би поганим не був король, яким би поганим не було його правління, звичайні люди не повинні говорити «ні» і не повинні таїти думок про опір, а мусять беззаперечно підкорятися. Оскільки «усі люди світу є васалами короля», тобто, прості люди, якими править король, є його васалами, то чи не повинен король показувати простим людям приклад дотримання вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Оскільки прості люди дурні, неосвічені, непоінформовані й не розуміють законів, вони часто роблять якісь незаконні та злочинні дії. Отже, хіба не має король першим серед усіх практикувати вислів «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Бути таким же поблажливим до простих людей, як і до власних дітей, – хіба не так має вчиняти король? Хіба король не має володіти такою великодушністю? (Так.) Тож чи він ставить таку вимогу до себе? (Ні.) Коли королі наказували придушувати релігійні переконання, чи вимагали вони від себе дотримання вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Коли їхня армія та поліція жорстоко переслідували та катували християн, чи просили вони у свого уряду дотримуватися вислову «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим»? Вони ніколи не просили свій уряд чи свою поліцію про це. Натомість вони заохочували та змушували уряд і поліцію суворо придушувати релігійні переконання й навіть видавали накази на кшталт «безкарно забивати їх до смерті» і «знищувати їх без єдиного звуку», що свідчить про те, що королі цього лихого світу – дияволи, вони – диявольські королі, вони – сатана. Вони тільки дозволяють чиновникам розпалювати багаття, але не дозволяють людям навіть запалювати лампадки. Вони використовують ці традиційні вислови про моральну поведінку, щоб стримувати та обмежувати людей, боячись, що люди повстануть проти них. Отже, правлячий клас використовує всілякі висловлювання про моральну поведінку, щоб дурити людей. У них є тільки одна мета, яка полягає в тому, щоб обмежити й цілковито скувати людей, щоб люди підкорилися їхньому правлінню, і вони не терплять жодного опору. Вони використовують ці теорії про моральну поведінку, щоб дурманити й обманювати людей, замилюючи їм очі, щоб вони могли вклонятися й бути слухняними громадянами. Як би все це не сходило з рук правлячому класові і як би він не топтав людей, скільки б він не пригнічував і не експлуатував людей, народ може тільки покірно коритися цьому та взагалі не може чинити опір. Навіть зіткнувшись віч-на-віч зі смертю, люди можуть вибрати тільки втечу. Вони не можуть чинити опір і навіть не наважуються таїти в собі думки про опір. Вони не можуть навіть дивитися на мотики й серпи або тримати їх поруч із собою, не можуть навіть носити при собі складані ножі й кусачки для нігтів, щоб показувати, що вони – слухняні громадяни, і що вони завжди будуть підкорятися правлінню короля й будуть вірними йому довіку. Як далеко має простягатися їхня лояльність? Ніхто не наважується сказати: «Ми як народ мусимо застосовувати ідеї та погляди традиційної культури, щоб контролювати й стримувати нашого короля», і ніхто не наважується проголошувати навіть частково розбіжні думки, коли дізнається, що король коїть зло, бо ж це призвело б до загибелі такої людини. Цілком очевидно, що правитель вважає себе не тільки королем народу, а й володарем та правителем народу. У китайській історії ці імператори називали себе «Тяньцзи». Що означає слово «Тяньцзи»? Воно означає «син Неба небес», або скорочено: «син Неба». Чому вони не називали себе «синами землі»? Якщо вони народилися на землі, вони мали бути синами землі, а оскільки вони, очевидно, народилися на землі, то навіщо називали себе «синами Неба»? Із якою метою вони називали себе синами Неба? Невже вони хотіли дивитися зверхньо на всіх живих істот і на цих простолюдинів? Їхній спосіб правління полягав у тому, щоб понад усе інше контролювати людей за допомогою влади та статусу. Інакше кажучи, коли вони приходили до влади та ставали імператорами, вони вважали нормальним грубо сісти на шию народу, і народ ризикував бути страченим за прояв найменшої скритності. Ось як з’явився титул «син Неба». Якби імператор сказав, що він – син землі, він виглядав би людиною з низьким статусом і не мав би тієї величі, якою, на його думку, мусить володіти король, і він не зміг би залякувати той клас людей, яким він правив. Отже, він піднімав ставку, заявляючи, що він – син Неба, і хотів представляти Небо. Чи міг він представляти Небо? Чи була в нього відповідна сутність? Якщо хтось наполягає на тому, щоб представляти Небо, не маючи для цього відповідної сутності, то це обман. З одного боку, ці правителі ставляться до Небес і Бога вороже, але, з іншого боку, вони прикидаються, що вони – сини Небес і що вони були уповноважені Небесами, щоб сприяти своєму правлінню. Хіба це не безсоромно? Розглядаючи ці факти, можна сказати, що мета цих різних висловів про моральну поведінку, поширених серед людства, полягає в тому, щоб обмежити нормальне мислення людей, зв’язати їх по руках і ногах, обмежити їхню поведінку й навіть обмежити їхні різні думки, погляди та прояви в рамках нормальної людської сутності. Якщо дивитися в корінь, їхня мета полягає у формуванні хороших суспільних звичаїв і суспільної моралі. Звичайно, досягаючи такого ефекту, вони також задовольняють амбіції правлячого класу щодо довготривалого перебування при владі. Але як би вони не правили, у кінцевому підсумку жертвою стає людство. Людство сковане цими різними ідеями й поглядами традиційної культури та знаходиться під їхнім впливом. Люди не тільки втратили можливість почути Євангеліє й отримати Боже спасіння, але й можливість шукати істину та йти правильним шляхом у житті. Більше того, перебуваючи під контролем правителів, людям не залишається іншого вибору, окрім прийняття багатьох видів отрут, єресей та хиб, а також іншого негативного, що походить від сатани. Протягом останніх кількох тисяч років довгої історії людства сатана навчав людство, насаджував йому щось і обманював його, поширюючи знання та різні ідеологічні теорії, унаслідок чого покоління людей зазнали глибокого впливу та обмеження з боку цих ідей і поглядів. Звичайно, під впливом цих ідей і поглядів сатани зіпсовані характери людей посилюються та стають серйознішими. Тобто зіпсовані характери людей були вирощені й «сублімовані» на цій основі та глибоко вкоренилися в серцях людей, змушуючи їх заперечувати Бога, чинити Йому опір і глибоко занурюватися в гріх, із якого вони не здатні вибратися самотужки. Що стосується формування цього вислову про моральну поведінку – «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим» – а також цілей висунення цієї вимоги, шкоди, заподіяної людям відтоді, відколи було сформовано цей вислів про моральну поведінку, а також усіх інших різних аспектів, ми не спілкуватимемося про все це зараз, і ви можете пізніше присвятити час тому, щоб іще раз поміркувати над цим.

Китайському народу не чужі вислови про моральну поведінку в традиційній культурі, але вони не впливають на людей миттєво. Ти живеш у такому соціальному середовищі, ти отримав таку ідеологічну освіту щодо аспектів традиційної культури та моралі, і тобі це знайоме, але тобі ніколи не спадало на думку, що це може мати надзвичайно негативні наслідки. Як сильно ці речі заважатимуть тобі вірити в Бога, прагнути до істини та входити в реальності істини, або наскільки сильним впливом чи перешкодою вони будуть на шляху, яким ти йтимеш у майбутньому? Чи ви знаєте про ці проблеми? Вам слід додатково обміркувати й глибше розібратися в темі, про яку ми спілкувалися сьогодні, щоб здобути повне розуміння про роль, яку традиційна культура відіграє у вихованні людства, чим саме вона є, та як людям слід правильно ставитися до неї. Слова, про які ми спілкувалися вище, корисні для вас і допоможуть вам зрозуміти те, що стосується традиційної культури. Звичайно, це розуміння полягає не тільки в розумінні традиційної культури, але й у розумінні того, як сатана розбещує людство, і різних способів і засобів, за допомогою яких сатана розбещує людство, і навіть безпосередньо різних поглядів, які він прищеплює людям, а також різних способів і засобів, поглядів, перспектив, точок зору тощо, із якими ця культура ставиться до світу й людства. Здобувши ґрунтовне розуміння того, що стосується традиційної культури, вам слід не просто уникати й відкидати різні вислови та погляди традиційної культури. Натомість тобі слід конкретніше зрозуміти та проаналізувати, якої шкоди завдали тобі та які обмеження й окови наклали на тебе вислови про моральну поведінку, які ти виконуєш і яких ти дотримуєшся, і яку роль вони відіграли у вчиненні відповідного впливу, порушенні спокою та перешкоджанні твоїм думкам і поглядам на те, як тобі слід поводитися, а також на твоє прийняття Божих слів і прагнення до істини, тим самим перешкоджаючи твоєму прийняттю, розумінню, і практиці істини та повному й беззастережному послуху Богові. Це саме те, про що люди мають розмірковувати та щодо чого мають бути обізнані. Не можна просто ухилятися від цього або відкидати це, ти мусиш уміти розпізнавати й досконально розуміти це, щоб бути спроможним повністю звільнити свій розум від цих надуманих і оманливих аспектів традиційної культури. Навіть якщо деякі висловлювання про моральну поведінку не вкоренилися в тобі глибоко, але час від часу проявляються у твоєму мисленні та твоїх поглядах, вони однаково можуть турбувати тебе протягом короткого періоду часу або в межах одиничного випадку. Якщо ти не здатен чітко розпізнавати деякі висловлювання та погляди, ти досі можеш сприймати їх як щось цілком позитивне або близьке до істини, і це викликає значні проблеми. Є певні висловлювання про моральну поведінку, які дуже подобаються тобі всередині. Ти не тільки погоджуєшся з ними в глибині душі, але й вважаєш, що їх можна озвучити публічно, що людям буде цікаво їх почути та що вони приймуть їх як щось позитивне. Без сумніву, цих висловів тобі позбутися найважче. Навіть якщо ти не прийняв їх як істину, ти внутрішньо визнаєш їх у своєму серці як щось позитивне, і вони несвідомо пускають коріння у твоєму серці і стають твоїм життям. Щойно ти повірив у Бога та прийняв істину, висловлену Богом, ці речі природним чином проявляться, щоб турбувати тебе й перешкоджати твоєму прийняттю істини. Усе це заважає людям прагнути до істини. Якщо ти не можеш чітко розпізнати ці речі, їх легко сплутати з істиною й надати їм той самий статус, що може мати певні негативні наслідки для людей. Можливо, ти не сприймаєш ці вислови, як-от: «Не клади до кишені підібрані гроші», «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», і «Будь суворим до себе й терпимим до інших» як істину, і не розглядаєш їх як стандарт для оцінки своєї моральної поведінки, і не прагнеш до них як до цілей щодо своєї поведінки, але це не означає, що ти не зазнав впливу й розбещення з боку традиційної культури. Також, можливо, ти не переймаєшся несуттєвими деталями тією мірою, якою тобі байдуже, чи ти кладеш набуті гроші до кишені, і чи ти отримуєш задоволення, допомагаючи іншим. Але ти маєш зрозуміти й чітко усвідомити одну річ: ти живеш у такому соціальному середовищі і під впливом традиційного культурного та ідеологічного виховання, тож ти неминуче дотримуватимешся цих висловів, які відстоює людство, і приймеш принаймні деякі з них як свій стандарт для оцінки моральної поведінки. Саме це тобі слід вдумливо проаналізувати. Також, можливо, ти не приймаєш такі вислови, як «Не клади до кишені підібрані гроші» або «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», як стандарт для оцінки моральної поведінки, але в глибині свого серця ти вважаєш, що інші вислови, як-от: «Я за друга хоч під кулі», є особливо благородними, й вони стали принципами, які впливають на твоє життя, або стали найвищим критерієм, на підставі якого ти оцінюєш людей і об’єкти, а також поводишся й дієш. Що це показує? Хоча в глибині душі ти не шануєш традиційну культуру й не дотримуєшся її свідомо, твої принципи та способи поведінки, і твої життєві цілі, а також принципи, кінцеві результати й догмати щодо життєвих цілей до яких ти прагнеш, зовсім не вільні від традиційної культури. Вони не уникли таких цінностей, як доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність, які підтримує людство, або певних принципів моральної поведінки, які людство відстоює – ти взагалі не уникнув цих обмежень. Простіше кажучи, доти, доки ти є розбещеною людиною, живою людиною, і їси їжу людського світу, принципи поведінки й життя, яких ти дотримуєшся, є нічим іншим, як цими принципами й догматами щодо моральної поведінки, які походять із традиційної культури. Вам слід зрозуміти ці Мої слова, і ці викриті Мною проблеми. І все ж, можливо, ти думаєш, що в тебе немає цих проблем, тому тобі немає діла до того, що Я кажу. Справа в тому, що всі люди різною мірою стикаються з цими проблемами, усвідомлюєш ти це чи ні; і це те, що ті, хто вірить у Бога й прагне до істини, мають ретельно проаналізувати та зрозуміти.

Ми щойно зазначили, що вислів «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим» – це вимога щодо моральної поведінки людства. Ми також розглянули деякі проблеми, пов’язані з цим висловом, і деякі наслідки, які він приніс для людства. Він познайомив людство з певними нездоровими ідеями й поглядами, а також мав певний негативний вплив на прагнення людей та їхнє виживання, що люди мусять усвідомлювати. Отже, як віруючим слід розуміти проблеми, пов’язані з великодушністю й терпимістю в людській сутності? Як можна правильно й позитивно зрозуміти їх із точки зору Бога? Хіба це теж не слід розуміти? (Так.) Насправді це зрозуміти неважко. Не потрібно ні гадати, ні досліджувати жодну інформацію. Просто дізнавшись сказане Богом і виконану Ним роботу серед людей, а також Божий характер, що проявляється в Його різному ставленні до всіх типів людей, ми можемо точно знати точку зору Бога на ці вислови й погляди традиційної культури, а також те, якими саме є Його наміри. Розглядаючи Божі наміри й погляди, люди мусять мати шлях, йдучи яким можна прагнути до істини. Вислів «від страт лише котяться голови», якого дотримуються люди, означає, що коли голову людини відрубано й вона падає додолу, це кінець справи, і цією справою не слід продовжувати займатися. Хіба це не своєрідна точка зору? Хіба це не загальноприйнята точка зору серед людей? Це означає, що щойно людина добігає кінця свого фізичного життя, з тим життям повністю покінчено. Усе погане, що людина скоїла у своєму житті, і всі любов, ненависть, пристрасть і ворожнеча, які вона пережила на своєму досвіді, оголошуються закінченими прямо тієї миті, і це життя вважається таким, що завершилося. Люди вірять у це, але, з огляду на Божі слова та всі різні ознаки Божих дій, чи є це принципом Божих дій? (Ні.) Отже, яким є принцип Божих дій? На якій підставі Бог робить таке? Деякі люди кажуть, що Бог робить таке, ґрунтуючись на Своїх адміністративних постановах, і це правильно, але це не повна картина. З одного боку, це відповідає Його адміністративним постановам, але, з іншого боку, Він ставиться до людей всіх видів, виходячи зі Свого характеру й сутності – такою є повна картина. В очах Бога, якщо людину вбивають і її голова падає додолу, чи закінчується життя цієї людини? (Ні.) Отже, у який спосіб Бог закінчує життя людини? Хіба так Бог вчиняє з людиною? (Ні.) Божий спосіб поводження з будь-якою людиною не полягає просто в тому, щоб убити її, відрубавши їй голову, і покінчити з цим. У тому, як Бог поводиться з людством, є початок і кінець, послідовність і сталість. Із того моменту, коли душа перевтілюється в людину, і до того моменту, коли душа повертається в духовний світ після закінчення фізичного життя людини, яким би шляхом вона не йшла, чи то в духовному світі, чи то в матеріальному, вона мусить підкорятися управлінню Божому. Зрештою, винагорода чи покарання залежить від адміністративних постанов Бога, а також існують небесні правила. Це означає, що ставлення Бога до людини залежить від долі всього життя, яку Він визначив кожній людині. Після того, як доля людини закінчується, з нею обходяться відповідно до встановленого Богом закону й небесних правил щодо покарання зла й винагороди добра. Якщо людина скоїла істотне зло в світі, вона мусить понести істотне покарання; якщо людина не накоїла багато зла й навіть зробила кілька добрих справ, тоді вона має бути винагородженою. Те, чи зможе вона продовжувати перевтілюватися та чи переродиться вона людиною або твариною, залежить від її досягнень у цьому житті. Чому Я спілкуюся про все це? Тому що на додаток до висловлювання «Від страт лише котяться голови» є ще одна фраза: «коли можеш, завжди будь поблажливим». У Бога немає таких способів говорити або діяти, які б являли собою безпринципну спробу згладити ситуацію. Дії Бога розкриваються в тому, як Він поводиться з будь-якою сотвореною істотою від початку до кінця, і все це дозволяє людям чітко бачити, що саме Бог володарює над долею людей, влаштовуючи та упорядковуючи її, а потім караючи зло та винагороджуючи добро відповідно до поведінки людини, реалізуючи покарання у відповідних випадках. Згідно з тим, що встановив Бог, людина має бути покарана на відповідну кількість років і перевтілень, залежно від того, скільки зла вона скоїла, і духовний світ здійснює це відповідно до встановлених правил, без найменших відхилень. Ніхто не може змінити це, а той, хто намагається це зробити, порушує небесні правила, визначені Богом, і буде покараний без винятку. В очах Бога ці небесні правила непорушні. Що це означає? Це означає, що будь-якою людиною, яке б зло вона не скоїла або які б небесні правила й приписи не порушила, у кінцевому підсумку розпоряджатимуться безкомпромісно. На відміну від законів світу, де існує умовне покарання, або хтось може заступитися, або суддя може слідувати своїм власним схильностям і проявляти доброту, будучи поблажливим там, де це можливо, щоб людину не було визнано винною в злочині й не було покарано відповідним чином, у духовному світі все працює не так. Бог ставитиметься до минулого й теперішнього життя кожної сотвореної істоти тільки відповідно до встановлених Ним законів, тобто правил Небес. Не має значення, наскільки серйозними або незначними є переступи людини, чи наскільки великими або незначними є її добрі вчинки, і не має значення, як довго тривають переступи чи добрі вчинки цієї людини, чи як давно вони мали місце. Ніщо з цього не змінює того, як Господь творіння обходиться зі створеними Ним людьми. Інакше кажучи, небесні правила, встановлені Богом, ніколи не зміняться. Це принцип, що лежить у основі дій Бога й того, як Він усе робить. Відколи з’явилися на світ людські істоти й Бог почав працювати серед них, прийняті Ним адміністративні постанови, тобто правила небес, не змінилися. Отже, у Бога, у кінцевому підсумку, будуть способи розібратися з людськими переступами, добрими вчинками та всілякими злими вчинками. Усі без винятку сотворені істоти повинні заплатити належну ціну за свої дії й поведінку. Однак Бог карає кожне творіння за його непослух Богові, за скоєні ним лихі вчинки та переступи, залишені ним по собі, а не тому, що Бог почав ненавидіти людей. Бог не є представником людської раси. Бог є Бог, Господь творіння. Усі без винятку сотворені істоти отримують покарання не тому, що Господь творіння ненавидить людей, а тому, що вони порушили небесні правила, приписи, закони й заповіді, установлені Богом, і цей факт не може змінити ніхто. Із цієї точки зору в очах Бога ніколи не існує такого поняття, як «коли можеш, завжди будь поблажливим». Можливо, ви не до кінця розумієте, про що Я кажу, але в кожному разі кінцева мета полягає в тому, щоб дати вам зрозуміти, що в Бога немає ненависті, а є тільки правила небес, адміністративні постанови, закони, Його характер, гнів і велич, які не терплять кривди. Отже, в очах Бога немає такого поняття, як «коли можеш, завжди будь поблажливим». Не слід оцінювати Бога за вимогою бути завжди поблажливим, коли можеш, і ретельно досліджувати Бога у світлі цієї вимоги. Що означає «ретельно досліджувати Бога»? Це означає, що іноді, коли Бог проявляє милосердя й терпимість до людей, деякі люди кажуть: «Погляньте, Бог добрий, Бог любить людей, Він “поблажливий завжди, коли може”, Він дійсно терпимий до людей, у Бога найширший кругозір, Його розум набагато ширший, ніж розум людських істот, і навіть більший, ніж у прем’єр-міністрів!». Чи правильно це казати? (Ні.) Якщо ти так хвалиш Бога, чи таке доречно говорити? (Ні, не доречно.) Така манера говорити неправильна й не може бути застосована до Бога. Люди намагаються бути поблажливими завжди, коли можуть, щоб показати свою великодушність і терпимість, а також виставити напоказ те, що вони є терпимими й великодушними особами та шляхетними людьми. Що стосується Бога, то милосердя й терпимість є в Його сутності. Милосердя й терпимість є сутністю Бога. Але Божа сутність – це не те саме, що великодушність і толерантність, яку проявляють люди, завжди будучи поблажливими, коли можуть. Це дві різні речі. Проявляючи поблажливість завжди, коли можуть, люди прагнуть змусити інших говорити про них щось приємне, про те, що вони володіють щедрістю та милістю та що вони є хорошими людьми. Окрім того, це також пов’язано з соціальним тиском, з необхідністю виживання. Люди проявляють трохи великодушності та терпимості до інших лише для досягнення мети, не для того, щоб дотримуватися критеріїв совісті, а для того, щоб змусити людей рівнятися на них і поклонятися їм, або тому, що це є частиною якогось прихованого мотиву чи обману. У їхніх діях відсутня чистота. Отже, чи Бог завжди проявляє поблажливість, коли може? Бог цього не робить. Деякі люди кажуть: «Хіба Бог теж не проявляє поблажливість до людей? Отже, коли Він так діє, хіба Він не є поблажливим завжди, коли може?». Ні, тут є різниця, яку люди мають розуміти. Що саме люди мають розуміти? Те, що люди застосовують вислів «коли можеш, завжди будь поблажливим», не спираючись на принципи. Вони так діють, тому що зазнають соціального тиску та впливу з боку громадської думки, а також прикидаються добрими людьми. Переслідуючи ці нечисті цілі та надягаючи маску лицемірства, щоб видавати себе за добрих людей, люди роблять це неохоче. Або, можливо, їх змушують обставини, і вони хочуть помститися, але не можуть, і в цій ситуації, коли немає іншого вибору, вони неохоче дотримуються цього догмату. Такі дії не є проявом внутрішньої сутності людей. Люди, які можуть це робити, не є істинно хорошими людьми або людьми, які по-справжньому люблять усе позитивне. То яка різниця між Богом, який проявляє терпимість і милосердя до людей, і людьми, які практикують вислів «коли можеш, завжди будь поблажливим»? Скажіть Мені, у чому полягають відмінності. (У тому, що робить Бог, є принципи. Наприклад, жителі Ніневії отримали Божу терпимість після того, як істинно покаялися. Виходячи з цього, ми бачимо, що в діях Бога є принципи, і ми також бачимо, що в сутності Бога є милосердя й терпимість до людей.) Добре сказано. Тут є дві основні відмінності. Щойно згаданий вами аспект має вирішальне значення, а саме: у діях Бога є принципи. Є чітка межа та рамки для всього, що робить Бог, і ці межа та рамки є тим, що люди можуть зрозуміти. Фактично, у всьому, що робить Бог, є певні принципи. Наприклад, Бог проявив поблажливість до жителів Ніневії попри їхні переступи. Коли жителі Ніневії полишили своє зло й істинно покаялися, Бог пробачив їх і пообіцяв не знищувати місто. Таким був принцип, що лежить у основі дій Бога. Як у цьому разі можна розуміти цей принцип? Це було підсумковим результатом. Відповідно до людського розуміння та способу мовлення, можна сказати, що це було Божим підсумковим результатом. Якщо жителі Ніневії відмовилися від лихих учинків, і перестали жити в гріху й цуратися Бога, як вони це робили до того, і змогли істинно покаятися перед Богом, це істинне покаяння було кінцевим результатом, даним їм Богом. Якби вони могли досягти істинного покаяння, тоді Бог був би поблажливий до них. Якби, навпаки, їм не вдалося досягти істинного покаяння, чи змінив би Бог своє рішення? Чи змінилися б попереднє рішення та план Бога щодо знищення цього міста? (Ні.) Бог дав їм два варіанти на вибір: перший полягав у тому, щоб і далі йти своїми лихими шляхами й зіткнутися зі знищенням, і тоді все місто було б зруйноване; другий варіант передбачав полишення зла, істинне покаяння перед Богом у вереті та попелі та щиросерде сповідання Йому своїх гріхів, і в цьому разі Він був би поблажливий до них, і яке б зло вони не вчинили до того або наскільки серйозними не були б масштаби їхні лихих дій, Він прийняв би рішення не руйнувати місто, зважаючи на їхнє каяття. Бог дав їм два варіанти, і замість того, щоб вибрати перший, вони вибрали другий – істинно покаятися перед Богом у вереті й попелі. Яким був остаточний результат? Вони добилися того, що Бог передумав, тобто переглянув і змінив Свої плани, проявив до них поблажливість і утримався від руйнування міста. Хіба не за цим принципом діє Бог? (Так.) Це принцип, за яким діє Бог. Окрім того, є ще один дуже важливий момент, який полягає в тому, що в сутності Бога є любов і милосердя, але, звичайно, є також нетерпимість до людських проступків і гнів. У ситуації щодо руйнування Ніневії були розкриті обидва ці аспекти сутності Бога. Коли Бог побачив лихі вчинки цих людей, сутність Божого гніву проявилася сама по собі й була відкрита. Чи є якийсь принцип у Божому гніві? (Так.) Простіше кажучи, цей принцип полягає в тому, що в Божого гніву є підстави. Це не гнів або лють без розбору, і тим паче це не якесь почуття. Радше це характер, який постає та природно розкривається в певному контексті. Божі гнів і велич не терплять образ. Людською мовою це означає, що Бог розгнівався й розлютився, коли побачив лихі вчинки ніневітян. Точніше кажучи, Бог розгнівався, тому що Він має аспект, нетерпимий до проступків людей, тому, побачивши лихі вчинки людей і виникнення чогось негативного, Бог, само собою, проявить Свій гнів. Отже, якби гнів Божий проявився, чи знищив би Він місто негайно? (Ні.) Саме завдяки цьому видно, що в тому, що робить Бог, є принципи. Це не той випадок, коли, щойно Бог розгнівається, Він скаже: «У мене є влада, Я знищу тебе! Яким би скрутним не було твоє становище, Я не дам тобі жодного шансу!». Насправді все не так. Що зробив Бог? Бог зробив цілу низку вчинків. Як людям їх слід тлумачити? Уся низка Божих учинків ґрунтується на Божому характері. Вони виникли не виключно через Його гнів. Тобто Божий гнів – це не гарячковість. Він не схожий на гарячковість людей, які імпульсивно кажуть: «Я маю право, я вб’ю тебе, я поквитаюся з тобою», або, як каже великий червоний дракон: «Якщо я зловлю тебе, я згублю тебе й заб’ю тебе до смерті без жодних наслідків». Саме так діють сатана й дияволи. Імпульсивність походить від сатани й дияволів. У гніві Божому немає імпульсивності. У чому проявляється відсутність у Нього імпульсивності? Коли Бог побачив, наскільки розбещеними були ніневітяни, Він розгнівався й розлютився. Але, розгнівавшись, Він не знищив їх, не сказавши ні слова, завдяки сутності Його гніву. Натомість Він послав Йону повідомити жителям Ніневії, що Він збирається робити далі, розповівши їм, що Він збирається зробити й чому, щоб їм було зрозуміло та щоб у них з’явився проблиск надії. Цей факт говорить людству про те, що Божий гнів проявляється через появу чогось негативного й лихого, але Божий гнів відрізняється від гарячковості людства й від людських почуттів. Деякі люди кажуть: «Божий гнів відрізняється від гарячковості й почуттів людей. Чи гнів Божий контрольований?». Ні, «контрольований» – не те слово, яке б підійшло сюди, так говорити недоречно. Якщо бути точним, у Божого гніву є принципи. У Своєму гніві Бог зробив низку вчинків, що ще раз доводить, що в Його діях є істини й принципи, і водночас інформує людство про те, що поряд із гнівом у Бога також є милосердя й любов. Коли Божа милість і любов проявляються до людства, яку користь отримує людство? Тобто, якщо люди сповідують свої гріхи й каються так, як тому вчить Бог, вони можуть здобути в Бога шанс на життя, а також надію й можливість виживання. Це означає, що люди можуть продовжувати жити з Божого дозволу, за умови, що вони щиро сповідалися й істинно покаялися, тоді вони зможуть отримати обіцянку, яку їм дає Бог. Хіба у всій цій низці заяв немає принципів? Розумієш, усі дії Божі й усілякі Його роботи, кажучи людською мовою, мають під собою раціональне обґрунтування й досконалість, або, кажучи словами Божими, вони ґрунтуються на істинах і принципах. Це відрізняється від людського способу ведення справ, і тим паче це не містить домішок людської імпульсивності. Деякі люди кажуть: «Божий характер спокійний і не імпульсивний!». Чи так це насправді? Ні, не можна сказати, що Божий характер спокійний, врівноважений і не імпульсивний – таким є спосіб його оцінки й опису людиною. У тому, що робить Бог, є істини та принципи. Що б Він не робив, у цього є основа, і ця основа – істина й Божий характер.

Маючи справу з народом Ніневії, Бог зробив низку вчинків. Спочатку Він послав Йону сказати жителям Ніневії: «Ще сорок день, і Ніневія буде зруйнована!» (Йона 3:4). Сорок днів – це тривалий термін? Це рівно один місяць і десять днів, що є досить тривалим терміном, достатнім для того, щоб люди деякий час подумали й проаналізували й досягли істинного покаяння. Якби Бог дав їм чотири години або чотири дні, цього було б недостатньо для покаяння. Але Бог дав сорок днів, що було доволі довгим і більш ніж достатнім проміжком часу. Наскільки великим може бути місто? Йона обійшов місто від краю до краю та сповістив усіх його мешканців усього лише за кілька днів, так, що кожен містянин і кожен дім почули цю звістку. Цих сорока днів було більш ніж достатньо, щоб приготувати веретище або золу та виконати будь-які інші необхідні приготування. Що ти бачиш на підставі усього цього? Бог дав жителям Ніневії достатньо часу, щоб дізнатися, що Він збирається зруйнувати їхнє місто, і дати їм можливість підготуватися, проаналізувати й дослідити себе. Кажучи людською мовою, Бог зробив усе, що Він міг і мусив зробити. Сорокаденного періоду було достатньо, оскільки він дав кожному – від царя до простолюдина – достатньо часу на роздуми й підготовку. З одного боку, це вказує на те, що Божі дії щодо людей – це прояв терпимості, а з іншого боку – що Бог піклується про людей у Своєму серці й має істинну любов до них. Божі милість і любов дійсно є, без жодної удаваності, і Його серце віддане, без жодного прикидання. Щоб дати людям можливість покаятися, Він дав їм сорок днів. Ті сорок днів уособлювали Божу терпимість і любов. Тих сорока днів було достатньо, щоб довести й повною мірою дати людям можливість побачити, що в Бога є справжня турбота й любов до людей, і що Божа милість і любов дійсно мають місце, без жодного удавання. Дехто скаже: «Хіба Ти раніше не казав, що Бог не любить людей, що Він їх ненавидить? Хіба це не суперечить тому, що Ти сказав щойно?». Хіба це протиріччя? (Ні.) Бог піклується про людей у Своєму серці, Його сутність – любов. Чи відрізняється це від твердження про те, що Бог любить людей? (Так.) Чим це відрізняється? Бог справді любить людей чи ненавидить їх? (Він любить людей.) Чому тоді Бог все ж проклинає, карає й судить людей? Якщо для вас не є чітким таке важливе питання, то ви, мабуть, неправильно його зрозуміли. Хіба це протиріччя між тобою й Богом? Якщо це тобі незрозуміло, то чи не виникне прірва між тобою й Богом? Скажи Мені, якщо Бог любить людей, то чи Він також і ненавидить їх? Чи має Божа любов до людей стосунок до Його ненависті до людей? Чи має Божа ненависть до людей стосунок до Його любові до людей? (Ні, не має.) Тож чому Бог любить людей? Бог став плоттю, щоб спасти людей – хіба це не Його найвеличніша любов? Як шкода, якщо ви цього не знаєте! Якщо ви не знаєте навіть, чому Бог любить людей, то це просто смішно. Скажіть Мені, звідки береться любов матері до своєї дитини? (Інстинкт.) Правильно. Материнська любов народжена з інстинкту. Тож чи ця любов ґрунтується на тому, хороша дитина чи лиха? (Ні.) Наприклад, навіть якщо дитина дуже неслухняна й іноді доводить свою матір до сказу, матір, зрештою, усе ж таки любить її. Чому це так? Її ставлення до своєї дитини випливає з інстинкту її ролі матері. Завдяки цій інстинктивній материнській любові в матері її любов до дитини не ґрунтується на тому, хороша дитина чи нечестива. Деякі люди кажуть: «Якщо мати інстинктивно любить свою дитину, то чому вона все ж б’є її? Чому вона все ж ненавидить її? Чому вона й досі іноді сердиться й лає її? І чому вона іноді так сердиться, що більше не хоче мати з нею нічого спільного? Хіба Ти не казав, що мати має любов і що вона любить свою дитину? Тож як вона може бути такою безсердечною?». Невже це протиріччя? Ні, це не протиріччя. Ставлення матері до своєї дитини залежить від ставлення дитини до матері та поведінки дитини. Але як би вона на ставилася до своєї дитини, навіть якщо вона б’є й ненавидить її, це не має стосунку до існування її материнської любові. Так само звідки береться Божа любов до людей? (Бог має сутність любові.) Правильно. Нарешті тобі це стало чітко зрозуміло. Суть цього питання полягає в тому, що Бог має сутність любові. Причина, із якої Бог любить людей і піклується про них, полягає в тому, що, з одного боку, Бог має сутність любові. У цій любові є милосердя, любляча доброта, терпимість і терплячість. Звичайно, є й прояви стурбованості, а іноді занепокоєння та смутку тощо. Усе це визначається сутністю Бога. Це якщо дивитися на це з суб’єктивної точки зору. З об’єктивної точки зору, люди створені Богом, так само, як дитина народжується від своєї матері, і мати природно піклується про неї, і між ними існують нерозривні кровні зв’язки. Хоча між людьми й Богом немає таких кровних зв’язків, як це описують люди, а втім, людей створив Бог, і Він піклується про них і має до них прихильність. Бог хоче, щоб люди були добрими та йшли правильним шляхом, але, бачачи, як вони розбещені сатаною, йдуть шляхом зла та страждають, Бог переживає смуток і муку. Це нормально, чи не так? У Бога є ці реакції, почуття та прояви, які виникають із сутності Бога й невіддільні від стосунків, сформованих завдяки створенню Ним людини. Усе це об’єктивні факти. Деякі люди кажуть: «Оскільки в сутності Бога є любов, чому Бог усе ж ненавидить людей? Хіба Бог не піклується про людей? Чому Він усе ж ненавидить їх?». Тут також є об’єктивний факт, який полягає в тому, що характер, сутність та інші аспекти людей несумісні з Богом та істиною, тому те, що люди проявляють і розкривають перед Богом, викликає в Нього огиду та є Йому осоружним. Із плином часу зіпсовані характери та гріхи людей стають дедалі серйознішими, і люди також є надзвичайно непримиренними, уперто відмовляються каятися й не приймають ані крихти істини. Вони повністю не в злагоді з Богом, тому викликають Його ненависть. Отже, звідки береться Божа ненависть? Чому вона виникає? Вона виникає тому, що Божий характер праведний і святий, а огида, яку має Бог, випливає з Його сутності. Бог відчуває відразу до зла, має огиду до всього негативного, а також до лихих сил і всього лихого. Отож, Бог має огиду до цієї розбещеної людської раси. Отже, любов і ненависть, які Бог проявляє до створених істот, є нормальними й визначаються Його сутністю. У цьому немає жодного протиріччя. Деякі люди запитують: «Тож чи Бог насправді любить чи ненавидить людей?». Як би ти відповів на це запитання? (Це залежить від ставлення людей до Бога або від того, чи дійсно вони розкаялися.) У принципі, це правильно, але не зовсім точно. Чому це не точно? Хіба ви вважаєте, що Бог обов’язково повинен любити людей? (Ні.) Слова Бога, звернені до людства, і вся робота, яку Він виконує в людях, є природними проявами Божих характеру й сутності. У Бога є свої принципи, Він не обов’язково має любити людей, але й ненавидіти Йому їх теж не обов’язково. Те, чого Бог просить від людей, – це прагнути до істини, йти Його шляхом, поводитися й діяти відповідно до Його слів. Бог не обов’язково має любити людей, але й ненавидіти Йому їх теж не обов’язково. Це факт, і люди мають це розуміти. Щойно ви сказали, що Бог любить або ненавидить людей залежно від їхньої поведінки. Чому таке формулювання є неточним? Бог не має любити тебе, але Він і не мусить обов’язково тебе ненавидіти. Бог може навіть тебе ігнорувати. Незалежно від того, чи ти прагнеш до істини, чи ти поводишся й дієш відповідно до Божих слів, або чи ти не приймаєш істину й навіть не коришся Богові й чиниш Йому опір, зрештою Він віддасть кожній людині відповідно до того, що вона зробила. Ті, хто творить добро, будуть винагороджені, а ті, хто коїть зло, будуть покарані. Це називається справедливим і чесним розв’язанням питань. Тобто, у тебе як у створеної істоти немає підстав вимагати певного способу, у який Бог має з тобою поводитися. Коли ти ставишся до Бога й істини з палким бажанням і прагнеш до істини, ти думаєш, що Він мусить любити тебе, але якщо Бог ігнорує тебе й не любить тебе, ти вважаєш, що Він – не Бог. Або коли ти неслухняний Богові, ти думаєш, що Він, напевне, ненавидить і карає тебе, але якщо Він ігнорує тебе, ти вважаєш, що Він – не Бог. Чи правильно так думати? (Ні, неправильно.) Так можна оцінювати стосунки між людьми, такі як стосунки між батьками та їхніми дітьми, – тобто любов або ненависть батьків до своїх дітей іноді ґрунтується на поведінці дітей, – але стосунки між людьми й Богом так оцінювати не можна. Стосунки між людьми й Богом – це стосунки між творінням і Творцем, і тут узагалі немає жодних кровних зв’язків. Це виключно стосунки між творінням і Творцем. Отже, люди не можуть вимагати, щоб Бог любив їх, або щоб Він заявляв, у яких Він перебуває стосунках із ними. Це необґрунтовані вимоги. Така точка зору помилкова й неправильна; люди не можуть висувати такі вимоги. Отже, дивлячись на це тепер, чи справді люди мають точне розуміння Божої любові? Їхнє попереднє розуміння було неточним, чи не так? (Так.) Існують принципи, які визначають, чи любить Бог людей чи ненавидить їх. Якщо поведінка або прагнення людей узгоджуються з істиною й подобаються Богові, то Він схвалює це. Однак люди мають розбещену сутність і можуть проявляти зіпсовані характери та прагнути до ідеалів і бажань, які вони вважають правильними або які їм подобаються. Це те, що Бог ненавидить і не схвалює. Але всупереч тому, що думають люди, а саме, що Бог осипає людей нагородами щоразу, коли Він їх схвалює, або дисциплінує й карає людей щоразу, коли Він їх не схвалює, – це насправді не так. У діях Бога є принципи. Це говорить про сутність Бога, і люди мусять розуміти це саме в такий спосіб.

Я щойно розглядав питання та спілкувався про принципи Божих дій і про сутність Бога. Яке питання Я щойно поставив? (Бог щойно запитав про різницю між Його терпимістю й милосердям до людей та людською практикою щодо того, щоб завжди бути поблажливим, коли можеш. Потім Ти спілкувався про те, що Бог не діє відповідно до цієї філософії життя. Бог розбирається з переступами людей, головним чином, на основі двох аспектів: з одного боку, існують принципи того, що робить Бог, а з іншого боку, у Божій сутності присутні як милість, так і гнів.) Це дійсно правильне розуміння цього питання. Божі принципи такого способу виконання дій ґрунтуються на Його сутності й характері й не мають нічого спільного з проявом поблажливості завжди, коли це можливо, що є життєвою філософією, якої дотримується людство. Дії людей ґрунтуються на сатанинській філософії й перебувають під управлінням сатанинських характерів. Божі дії – це прояв Його характеру й сутності. У Божій сутності є любов, милосердя і, звичайно ж, ненависть. Отже, чи ти тепер розумієш, яким є ставлення Бога до лихих учинків людей і різних форм їхніх непокори та зради? Що лежить в основі ставлення Бога? Чи воно походить від Його сутності? (Так.) У Божій сутності є милосердя, любов і гнів. Сутність Бога – це праведність, і саме із цієї сутності випливають принципи Божих дій. Отже, якими саме є принципи дій Бога? Рясне обдарування милосердям і глибоке виливання гніву. Це жодним чином не стосується прояву поблажливості завжди, коли це можливо, що практикується серед людей і виглядає як дуже благородний догмат, але в очах Бога він не вартий і згадки. Як віруючий, з одного боку, ти не можеш судити про Божі сутність, вчинки та принципи Його дій, спираючись на цей постулат. Окрім того, із власного погляду людей, вони не мусять дотримуватися цієї філософії життя; їм слід мати принцип щодо того, як зробити вибір, коли з ними щось трапляється, і як із цим упоратися. Що це за принцип? Люди не володіють сутністю Бога, і, звісно ж, вони не можуть усе робити згідно з чіткими принципами, як це робить Бог, або займати високе положення, неохоче пропонувати незначні можливості й бути поблажливими до всіх без винятку. Люди не можуть цього зробити. Що ж тоді тобі слід робити, коли ти стикаєшся із тим, що тебе турбує, завдає тобі шкоди або ображає твої гідність, характер чи навіть шкодить твоєму серцю та твоїй душі? Якщо ти дотримуєшся вислову про моральну поведінку «коли можеш, завжди будь поблажливим», тоді ти намагаєшся згладжувати ситуацію, не рахуючись із принципами, і бути чоловіковгодником, і вважаєш, що в цьому світі нелегко вижити, і що ти не можеш наживати ворогів, а мусиш намагатися менше ображати людей або не ображати їх узагалі, і коли можеш, маєш завжди бути поблажливим, за будь-якої можливості не приймати нічию сторону, вибирати золоту середину, не наражати себе на жодну небезпеку та навчитися захищатися. Хіба це не філософія життя? (Так.) Це філософія життя, а не принцип, якого Бог вчить людство. Отже, якого принципу Бог навчає людей? Як визначити прагнення до істини? Сприймати людей і об’єкти, поводитися й діяти відповідно до слів Божих, керуючись істиною як критерієм. Якби сталося щось, що викликало твою ненависть, як би ти до цього ставився? На основі чого ти б це розглядав? (Спираючись на слова Божі.) Правильно. Якщо ти не знаєш, як розглядати те чи інше відповідно до Божих слів, тоді ти здатний тільки завжди бути поблажливим, коли можеш, стримувати своє обурення, йти на поступки й чекати слушного моменту, шукаючи можливості помститися, – ти підеш таким шляхом. Якщо ти хочеш прагнути до істини, ти мусиш сприймати людей і об’єкти відповідно до слів Божих, запитуючи себе: «Чому ця людина так до мене ставиться? Як це може відбуватися зі мною? Чому може бути такий результат?». На таке слід дивитися у світлі слів Божих. Перше, що потрібно зробити, – це зуміти прийняти цю справу від Бога й радо визнати, що вона походить від Бога та що це щось корисне та благодатне для тебе. Щоб прийняти цю справу від Бога, ти спершу мусиш розглядати її як організовану й керовану Богом. Усе, що відбувається під сонцем, усе, що можна відчути, побачити й почути, – усе відбувається з Божого дозволу. Після того, як ти приймеш цю справу від Бога, оціни її у світлі слів Божих і з’ясуй, якою є людина, яка зробила відповідний учинок, і в чому суть цієї справи – попри те, чи завдали її слова або вчинки тобі болю, чи зазнали твої почуття удару або чи було розтоптано твій характер. Спершу зверни увагу на те, чи є ця людина нечестивою або звичайною розбещеною людиною, спочатку розпізнавши її такою, якою вона є відповідно до слів Божих, а потім розпізнай цю справу й постався до неї відповідно до слів Божих. Хіба це не правильні кроки? (Так.) Спочатку прийми цю справу від Бога й розглянь причетних до неї людей відповідно до Його слів, щоб визначити, чи є такі люди звичайними братами й сестрами, лихими людьми, антихристами, невіруючими, злими духами, брудними демонами або шпигунами великого червоного дракона, і чи містять їхні дії загальні прояви розбещеності або лихий учинок, навмисно спрямований на те, щоб потурбувати й перервати щось. Усе це слід визначати шляхом зіставлення зі словами Божими. Оцінка того чи іншого у світлі Божих слів – найточніший і найоб’єктивніший спосіб. Людей слід диференціювати, а питання розв’язувати відповідно до слів Божих. Тобі слід міркувати так: «Цей інцидент дуже зачепив мої почуття й кинув на мене тінь. Але що у виникненні цього інциденту є повчанням для мого входження в життя? Якою є воля Божа?». Це підводить тебе до суті питання, яке ти маєш з’ясувати та зрозуміти, а саме: слідування правильним шляхом. Ти мусиш шукати Божу волю, думаючи: «Цей інцидент травмував моє серце й мою душу. Я відчуваю муку й біль, але я не можу бути негативно налаштованим і докірливим. Найважливіше – розрізнити, диференціювати й вирішити, чи дійсно цей інцидент корисний для мене, згідно з Божими словами. Якщо він походить від Божого дисциплінування і є корисним для мого входження в життя й мого саморозуміння, тоді я мушу його прийняти й підкоритися; якщо ж це спокуса від сатани, тоді я маю молитися Богові й ставитися до нього мудро». Чи такий пошук і хід думок є позитивним входженням? Чи є це сприйняттям людей і об’єктів відповідно до слів Божих? (Так.) Далі, із яким би питанням ти не розбирався або які б проблеми не виникали у твоєму спілкуванні з людьми, задля їх розв’язання тобі слід шукати доречні слова Божі. Якою є мета всієї цієї низки дій? Мета полягає в тому, щоб сприймати людей і об’єкти відповідно до слів Божих, завдяки чому твоє бачення та точка зору щодо людей і об’єктів будуть зовсім іншими. Мета полягає не в тому, щоб завоювати хорошу репутацію та зберегти обличчя, щоб користуватися великою повагою, або досягти гармонії в країні та суспільстві й тим самим догодити правлячому класові, а в тому, щоб жити Божими словами й істиною, щоб догоджати Богові та прославляти Творця. Тільки практикуючи в такий спосіб, можна повністю відповідати Божій волі. Отже, тобі не потрібно слідувати висловам про моральну поведінку в традиційній культурі. Тобі не потрібно міркувати: «Коли зі мною трапляється таке, хіба я не маю практикувати вислів: “Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим”? Якщо я не зможу цього зробити, якої думки будуть інші про мене?». Тобі не потрібно використовувати ці моральні догмати, щоб стримувати й контролювати себе. Натомість тобі слід прийняти точку зору того, хто прагне до істини, і ставитися до людей і об’єктів відповідно до того, як Бог каже тобі прагнути до істини. Хіба це не цілком новий спосіб існування? Хіба це не цілком новий погляд на життя й життєву мету? (Так.) Коли ти приймаєш такий погляд на людей і об’єкти, тобі не потрібно навмисно говорити собі: «Я мушу зробити те-то й те-то, якщо я хочу бути великодушним і здобути авторитет серед людей», тобі не потрібно бути таким суворим до себе, тобі не потрібно жити всупереч власній волі, і твоя людська сутність не мусить бути настільки спотвореною. Натомість ти природно й охоче приймеш ці оточення, людей, справи й об’єкти, які походять від Бога. Окрім того, ти також можеш отримувати від них непередбачену користь. Маючи справу з тим, що викликає в тебе ненависть, ти навчишся розпізнавати людей такими, якими вони є насправді відповідно до слів Божих, і розпізнавати те чи інше й мати з тим чи іншим справу відповідно до слів Божих. Після періоду здобуття досвіду, усього пережитого й боротьби ти знайдеш принципи істини для того, щоб мати справу з такими речами, і дізнаєшся, які принципи істини треба використовувати, маючи справу з такими людьми, питаннями й об’єктами. Хіба це не слідування правильним шляхом? У такий спосіб покращиться твоя людська сутність, адже ти йдеш шляхом прагнення до істини, тобто ти більше не живеш просто своєю людською совістю та своїм людським розумом, і коли щось трапляється, ти не розглядаєш це виключно через мислення та точки зору, які ґрунтуються на совісті й розумі, але радше тому, що ти прочитав багато Божих слів і дійсно пережив на власному досвіді Божу роботу, ти зрозумів деякі істини та здобув певне реальне розуміння Бога-Творця. Це, безумовно, рясний урожай, із якого ти здобудеш і істину, і життя. Спираючись на свої совість і розум, ти навчишся використовувати Божі слова та істину, щоб зустрічати й розв’язувати всі проблеми, із якими ти стикаєшся, і поступово почнеш жити Божими словами. Якими є такі люди? Чи вони відповідають Божій волі? Такі люди дедалі більше наближаються до того, щоб стати підхожими створеними істотами, яких вимагає Бог, і, роблячи так, поступово отримують можливість досягати очікуваних результатів Божої роботи спасіння. Коли люди можуть прийняти істину й жити словами Божими, як легко стає жити ось так, узагалі без найменших мук. Але що стосується людей, які отримали традиційну культурну освіту, то всі їхні дії настільки суперечать їхній волі, настільки лицемірні, а те, що виявляє їхня людська сутність, є таким спотвореним і ненормальним. Чому так? Тому що вони не говорять те, що думають. Їхні вуста кажуть: «Коли можеш, завжди будь поблажливим», але їхнє серце промовляє: «Я ще не закінчив із тобою. Гідному чоловіку ніколи не пізно взяти реванш» – хіба це не суперечить їхній власній волі? (Так.) Що означає «спотворений»? Це означає, що зовні вони ведуть мову тільки про доброзичливість і моральність, але за спиною інших вони коять усілякі погані вчинки, такі як перелюб і грабіж. Усі ці зовнішні розмови про доброзичливість і моральність – усього лише маска, а їхнє серце сповнене всілякого зла, усіляких мерзенних ідей і поглядів; це незрівнянно брудно, надзвичайно підло, низько й ганебно. Ось що означає «спотворений». У сучасній мові спотворення називають збоченням. Вони всі такі збочені, але все ж перед іншими прикидаються надзвичайно порядними, витонченими, чемними й поважними. У них справді немає сорому, вони такі лихі! Шлях, який Бог указав людям, полягає не в тому, щоб змусити тебе жити отак, а в тому, щоб дати тобі можливість дотримуватися правильних принципів і шляху практики, які Бог указав людям, у всьому, що б ти не робив, як перед Богом, так і перед іншими людьми. Навіть якщо ти стикаєшся із чимось, що шкодить твоїм інтересам, або чимось, що тобі не подобається, або чимось, що навіть впливає на тебе впродовж життя, у тебе мусять бути принципи щодо розв’язання цих питань. Наприклад, ти мусиш ставитися до справжніх братів і сестер із любов’ю й навчитися бути терпимим, корисним і підтримувати їх. Отже, що слід робити з ворогами Божими, антихристами, нечестивими людьми й невіруючими, а також із агентами та шпигунами, які проникають у церкву? Їх слід відкинути раз і назавжди. Цей процес полягає у виявленні та викритті, почутті ненависті і, зрештою, відкиданні. У домі Божому є адміністративні постанови та норми. Коли йдеться про антихристів, лихих людей, невіруючих і тих, хто подібний дияволам, сатані і злим духам, вони не бажають відбувати службу, тому назавжди відтинай їх від дому Божого. Як же тоді обрані Богом люди мають до них ставитися? (Відкинути їх.) Правильно, слід відкинути їх, відкинути назавжди. Деякі люди кажуть: «Відкидання – це всього лише слово. Якщо припустити, що ти теоретично відкидаєш їх, то як ти насправді збираєшся це втілювати в реальному житті?». Чи нормально бути непримиренним у чиненні їм опору? Не потрібно втомлювати себе так без необхідності. Не потрібно бути непримиренним у чиненні їм опору, не потрібно битися з ними на смерть і не потрібно проклинати їх позаочі. Не потрібно нічого із цього робити. Просто дистанціюйся від них глибоко у своєму серці й не май із ними справу за звичайних обставин. За особливих обставин і коли в тебе немає альтернативи, ти можеш нормально говорити з ними, але потім за першої ж можливості тримайся від них подалі й не долучайся до жодних їхніх справ. Це означає відкидати їх усім серцем, не ставитися до них як до братів і сестер або членів Божої родини і не ставитися до них як до віруючих. За тих, хто ненавидить Бога й істину, хто навмисно порушує Божу роботу або хто намагається її зруйнувати, ви мусите не тільки молитися Богові, щоб Він прокляв їх, але щоб Він зв’язав і скував їх навіки, а також відкинув їх раз і назавжди. Чи відповідає це Божій волі? Це повністю відповідає Божій волі. Щоб мати справу із цими людьми, необхідно мати тверду позицію та принципи. Що означає мати тверду позицію та принципи? Це означає чітко бачити сутність таких людей, ніколи не ставитися до них як до віруючих і абсолютно не ставитися до них як до братів чи сестер. Вони – дияволи, вони – сатана. Питання не в тому, прощати їх чи не прощати, а в тому, щоб відмежуватися від них і відкинути їх раз і назавжди. Це повністю виправдано й відповідає істині. Деякі люди кажуть: «Хіба чинити так – не безжально з боку людей, які вірять у Бога?». (Ні.) Це те, що означає мати тверду позицію та принципи. Ми робимо все, що Бог каже нам робити. Ми поблажливі до тих, до кого Бог велить нам бути поблажливими, і ми зневажаємо все, що Бог велить нам зневажати. У період Закону тих, хто порушував закони й заповіді, Божі обранці побивали камінням до смерті, але сьогодні, у період Царства, у Бога є адміністративні постанови, і Він тільки вичищає й проганяє людей, які належать до того ж роду, що й дияволи та сатана. Обрані Богом люди мусять практикувати Божі слова й видані Ним адміністративні постанови й коритися їм, не порушуючи їх, не піддаючись керуванню або впливу з боку людських поглядів і не боячись бути засудженими релігійними людьми. Діяти відповідно до слів Божих – це те, що визначено Небом і визнано землею. Завжди вір тільки в те, що слова Бога – істина, а слова людини – не істина, як би красиво вони не звучали. Люди мусять мати таку віру. Людям слід мати таку віру в Бога й таке ставлення, сповнене послуху. Це питання ставлення.

Ми сказали більш-менш достатньо про вислів щодо моральної поведінки: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим» і щодо принципів дій Бога. Коли йдеться про питання, які шкодять людям, чи розумієте ви тепер принцип поводження з ними, якого Бог навчає людей? (Так.) Справа в тому, що Бог не дозволяє людям бути імпульсивними в розв’язанні справ, які з ними трапляються, і тим паче використовувати людські моральні кодекси задля розв’язання будь-якого питання. Про який принцип Бог розповідає людям? Якого принципу слід дотримуватися людям? (Сприймати людей і об’єкти й поводитися та діяти відповідно до слів Божих.) Правильно, сприймати людей і об’єкти й поводитися та діяти відповідно до слів Божих і істини. Із усім, що сталося, потрібно розбиратися відповідно до Божих слів, тому що в усіх питаннях і об’єктах є першопричина, яка стоїть за всім, що відбувається, і за будь-якою людиною або питанням, що виникає, і все це влаштовує та над усім цим володарює Бог. Усе, що відбувається, може мати як позитивний, так і негативний кінцевий результат, і різниця між ними залежить від прагнень людей і шляхів, якими вони йдуть. Якщо ти вирішиш ставитися до того чи іншого питання відповідно до Божих слів, то кінцевий результат буде позитивним; якщо ти вирішиш ставитися до питань на основі шляхів плоті й імпульсивності, а також відповідно до всіх різних висловів, ідей і поглядів, які походять від людей, тоді кінцевим результатом, безумовно, будуть імпульсивність і негативна налаштованість. Якщо те імпульсивне й негативне пов’язане із завданням шкоди людській гідності, тілу, душі, інтересам тощо, то в кінцевому рахунку воно залишить у людях тільки ненависть і тінь, якої вони ніколи не зможуть позбутися. Тільки слідуючи Божим словам, можна знайти причини різних людей, явищ і речей, з якими людина стикається, і тільки слідуючи Божим словам, можна чітко побачити сутність таких людей, питань і об’єктів. Звичайно, тільки слідуючи Божим словам, люди можуть правильно братися за проблеми, пов’язані з усіма різними людьми, питаннями та об’єктами, з якими вони стикаються в реальності, та розв’язувати їх. Зрештою, це дасть людям можливість скористатися всіма середовищами, які створює Бог, їхнє життя поступово розвиватиметься, їхні розбещені характери змінюватимуться, і водночас вони в цьому знайдуть правильний напрямок у житті, правильний погляд на життя, правильний спосіб існування, а також правильні мету та шлях, до яких необхідно прагнути. У принципі, ми завершили наше спілкування про цей вислів щодо моральної поведінки: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Цей вислів є дещо поверховим, але якщо розібратися в ньому відповідно до істини, його суть не така вже й проста. Що стосується того, що людям слід робити у зв’язку із цим і як справлятися з подібними ситуаціями, то це ще складніше. Це стосується того, чи можуть люди шукати істину й прагнути до неї, і, звичайно, це також іще більшою мірою стосується зміни характеру людей і їхнього спасіння. Тому, якими б не були ці проблеми – простими чи складними, поверховими чи глибокими, – їх слід сприймати правильно та серйозно. Ніщо з того, що пов’язано зі змінами характеру людей або з їхнім спасінням, не є чимось дріб’язковим, усе є вирішальним і важливим. Я сподіваюся, що відтепер у своєму повсякденному житті ви знаходитимете всі різні вислови та погляди на мораль із традиційної культурі у своїх власних думках і свідомості, аналізуватимете й розпізнаватимете їх такими, якими вони є насправді, відповідно до слів Божих, щоб ви могли поступово зрозуміти й розв’язати їх, а також прийняти абсолютно нові напрямок і мету в житті й повністю змінити свій спосіб існування. Гаразд, на цьому завершімо сьогоднішнє спілкування. До побачення!
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Що значить прагнути до істини (10)

На попередньому нашому зібранні ми спілкувалися та аналізували такий вислів про моральну поведінку: «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Чи наразі у вас є реальне розуміння різних висловів про моральну поведінку в традиційній культурі? Як ці вислови про моральну поведінку відрізняються від істини? Чи ви тепер можете підтвердити, що ці вислови про моральну поведінку в корені не є істиною та що вони, безумовно, не можуть замінити істину? (Так.) Що показує те, що ви можете це підтвердити? (Те, що я маю певну здатність розпізнавати ці вислови в традиційній культурі такими, якими вони є насправді. У минулому я не усвідомлював, що все це є в моєму серці. Лише після цих кількох спілкувань та аналізу, проведених Богом, я зрозумів, що весь цей час перебував під впливом цих речей і що я завжди сприймав людей і речі, спираючись на традиційну культуру. Я також бачу, що ці вислови традиційної культури дійсно суперечать істині, і що все це розбещує людей.) Переконавшись у цьому, ти, перш за все, маєш певну здатність до розпізнання цих традиційних культурних аспектів. Ти не тільки володієш знаннями, які ґрунтуються на твоєму сприйнятті, але й можеш розпізнати суть цих речей із теоретичного погляду. По-друге, на тебе більше не впливають аспекти традиційної культури, і ти здатен усунути зі свого серця й розуму наслідки, контроль і рабство з боку цих аспектів. Особливо, коли ти розглядаєш те чи інше або стикаєшся з різними проблемами, на тебе більше не впливають і тебе не обмежують ці ідеї й погляди. У цілому, завдяки спілкуванню ви здобули певну здатність до розпізнання щодо цих ідей і поглядів традиційної культури. Це результат, досягнутий завдяки розумінню істини. Ці аспекти традиційної культури є пустими, приємними на слух висловами, сповненими сатанинських філософій, особливо такі вислови про моральну поведінку: «На доброту слід відповідати вдячністю», «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», і «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим». Вони постійно впливають на людей, контролюють і сковують людей через їхні думки й не відіграють активної й позитивної ролі в моральній поведінці людей. Хоча у вас зараз є трохи здатності до розпізнання, важко повністю викорінити вплив цих висловів із глибини вашого серця. Ви мусите озброїтися істиною й мати власний досвід відповідно до слів Бога протягом певного періоду часу. Тільки тоді ви зможете чітко побачити раз і назавжди, наскільки глибоко шкідливими, неправильними й безглуздими є ці лицемірні вислови, і тільки тоді проблема може бути розв’язана докорінно. Якби ви хотіли зректися цих помилкових думок та ідей і позбутися їхнього впливу, контролю та сковування, просто зрозумівши деякі доктрини, цього було б дуже важко досягти. Тепер, коли ви певною мірою здатні розпізнати ці вислови про моральну поведінку такими, якими вони є насправді, принаймні у вас є певне розуміння й ви досягли певного поступу у своєму мисленні. Решта залежить від того, як людина шукає істину та як вона сприймає людей і речі відповідно до слів Божих, а також від того, який досвід вона переживе в майбутньому.

Після цих спілкувань та аналізу цих висловів про моральну поведінку в традиційній культурі, чи ви можете чітко побачити суть цих висловів? Якщо ви дійсно здатні бачити їхню суть чітко, то можете визначити, що ці вислови з традиційної культури не є істиною й не можуть замінити істину. Це є безсумнівним, і більшість людей вже переконалася в цьому у своїх серцях завдяки спілкуванню. Отже, як слід розуміти суть усіх різних висловів про моральну поведінку? Якщо людина не береться за розв’язання питання відповідно до слів Божих та істини, то немає жодного способу розпізнати та зрозуміти його. Якими б благородними й позитивними не були ці вислови про моральну поведінку в традиційній культурі на папері, чи є вони справді критеріями вчинків і поведінки людей або принципами поводження? (Ні.) Вони не є принципами чи критеріями поводження. Тож чим вони є насправді? Аналізуючи суть кожного вислову про моральну поведінку, чи ви можете дійти висновку про те, у чому саме полягають істина й суть цих висловів про моральну поведінку, що виникли серед людей? Хіба ви ніколи не замислювалися над цим запитанням? Залишаючи осторонь цілі тих так званих мислителів і моралістів, які лестять правлячим класам і запобігають перед ними, і тільки раді їм служити, проаналізуймо це з погляду нормальної людської сутності. Оскільки ці вислови про моральну поведінку не є істиною, і тим паче не можуть замінити істину, вони мусять бути надуманими. Вони, безумовно, не є чимось позитивним: щодо цього точно не виникає жодних сумнівів. Якщо в такий спосіб ви зможете розпізнати їх такими, якими вони є, це доводить, що ви здобули певну міру розуміння істини у своєму серці та вже володієте певною здатністю до розпізнання. Ці вислови про моральну поведінку не є чимось позитивним, не є критеріями оцінки дій і поведінки людей, і тим паче не є принципами поводження людей, яких слід дотримуватися, тож щось із ними не так. Чи варто в цьому ретельно розбиратися? (Так.) Якщо ти розглядаєш лише «моральну поведінку» й думаєш, що ці вислови є правильними поглядами й чимось позитивним, то ти помиляєшся, і вони обмануть і обведуть тебе навколо пальця. Щось лицемірне ніколи не може бути позитивним. Що стосується різних проявів доброчесної поведінки, то слід розрізняти, чи відбуваються вони щиро й від чистого серця. Якщо такі прояви поведінки реалізуються з небажанням, удаваністю або задля досягнення певної мети, тоді щодо них виникає проблема. Чи ви можете розпізнати в цих висловах про моральну поведінку те, чим вони є насправді? Хто може Мені сказати? (Сатана використовує вислови про моральну поведінку, щоб заплутати й зіпсувати людей, і змушує їх дотримуватися цих висловів і практикувати їх, щоб досягти своєї цілі, яка полягає в тому, щоб змусити їх поклонятися сатані та слідувати за ним, а також тримати їх подалі від Бога. Це один із прийомів і методів сатани в розбещенні людей.) Це не є суттю висловів про моральну поведінку. Це мета, якої досягає сатана, використовуючи такі вислови задля обману людей. Перш за все, ви мусите чітко знати, що будь-який вислів про моральну поведінку не є істиною, і тим паче він не може замінити собою істину. Такі вислови навіть не є чимось позитивним. Тож чим вони є насправді? Можна з упевненістю сказати, що ці вислови про моральну поведінку є єретичними помилками, завдяки яким сатана вводить людей у оману. Самі по собі вони не є реальністю істини, якою повинні володіти люди, як не є вони й чимось позитивним, що мусить втілювати в життя нормальна людська сутність. Ці вислови про моральну поведінку – підробки, удавання, фальсифікації та хитрощі; це штучна поведінка, яка зовсім не базується на сумлінні та розважливості людини або на її нормальному мисленні. Отже, усі вислови традиційної культури про моральну поведінку є безглуздими, абсурдними єресями та помилками. Завдяки цим нечисленним спілкуванням сьогодні вислови сатани про моральну поведінку були повністю засуджені на смерть. Якщо вони навіть не є чимось позитивним, як люди можуть їх приймати? Як люди можуть жити відповідно до цих ідей та поглядів? Причина полягає в тому, що ці вислови про моральну поведінку так добре узгоджуються з переконаннями та уявою людей. Вони викликають захоплення і схвалення, тому люди приймають ці вислови про моральну поведінку у свої серця, і хоча вони не можуть втілити їх у життя, внутрішньо вони із задоволенням приймають їх і поклоняються їм. І, отже, сатана використовує різні вислови про моральну поведінку, щоб ввести людей в оману, контролювати їхні серця та їхню поведінку, бо в своїх серцях люди поклоняються й сліпо вірять у всілякі вислови про моральну поведінку, і всі вони хотіли б використовувати ці твердження, щоб вдавати більшу гідність, шляхетність і доброту, тим самим досягаючи своєї мети – бути тими, кого високо оцінюють та хвалять. Коротше кажучи, усі різні вислови про моральну поведінку вимагають, щоб люди демонстрували якусь поведінку чи людську якість у сфері моральної поведінки під час виконання певних дій. Така поведінка й людські якості здаються цілком благородними, і їх шанують, тому всі люди в глибині душі дуже їх прагнуть. Але вони не врахували те, що ці вислови про моральну поведінку зовсім не є принципами поведінки, яких мусить дотримуватися нормальна людина; натомість вони є різновидом лицемірної поведінки, до якої можуть вдаватися люди. Вони є відхиленням від стандартів сумління й розважливості, відходом від волі нормальної людської сутності. Сатана використовує помилкові та вдавані вислови про моральну поведінку, щоб ввести людей в оману, змусити їх поклонятися йому й тим лицемірним так званим мудрецям, тим самим змушуючи людей сприймати нормальну людську сутність та критерії людської поведінки як щось звичайне, просте й навіть низьке. Люди зневажають їх і вважають абсолютно нікчемними. Це відбувається тому, що вислови сатани про моральну поведінку такі приємні для ока й так відповідають людським переконанням та уяві. Факт, однак, полягає в тому, що жоден вислів про моральну поведінку, яким би він не був, не є принципом, якого люди мусять дотримуватися у своїй поведінці чи стосунках зі світом. Задумайтеся: хіба це не так? По суті, вислови про моральну поведінку – це просто вимоги до людей вести більш гідне, благородне життя, в якому інші поклоняються їм або хвалять їх, а не дивляться на них зверхньо. Суть цих висловів показує, що вони лише вимагають від людей демонструвати хорошу моральну поведінку через хороше поводження, таким чином приховуючи й стримуючи амбіції й надмірні бажання розбещеної людської сутності, прикриваючи злу й огидну природу й сутність людини, а також прояви різних розбещених характерів. Вони покликані покращити особистість людини за допомогою зовні хорошої поведінки та практик, покращити її імідж серед інших та її оцінку широким загалом. Ці моменти показують, що вислови про моральну поведінку закликають приховувати внутрішні думки, погляди, цілі та наміри людини, її огидне обличчя, а також її природу й сутність за допомогою поверхових практик і поведінки. Чи можна успішно приховати їх? Хіба спроба приховати їх не робить їх ще більш очевидними? Але сатану це не хвилює. Його мета – приховати огидне обличчя розбещеного людства, приховати правду про розбещеність людини. Отже, сатана змушує людей засвоювати поведінкові прояви моральної поведінки, щоб замаскувати себе, а це означає, що він використовує правила та моделі моральної поведінки, щоб створити охайну упаковку зовнішності людини, покращуючи людські якості та індивідуальність людини, щоб вона могла змусити інших поважати та хвалити її. По суті, ці вислови про моральну поведінку визначають те, чи людина благородна або ница, виходячи з її поведінкових проявів і моральних стандартів. Наприклад, оцінка того, чи є людина альтруїстом, залежить від того, чи вона демонструє, що жертвує власними інтересами заради інших. Якщо вона це чітко продемонструвала, добре замаскувалася й виглядає особливо гідною захоплення, тоді цю людину вважатимуть чесною й гідною, людиною з особливо високими моральними стандартами в очах інших, і держава нагородить її пам’ятною табличкою за те, що вона є зразком моралі, завдяки якому інші мають учитися, якому інші мають поклонятися та якого вони мають наслідувати. Отже, як людям слід оцінювати, хороша жінка чи лиха? Необхідно визначити, чи відповідають різні форми поведінки жінки в її громаді вислову «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною». Якщо вона в кожному аспекті відповідає цьому вислову, будучи доброчесною, доброзичливою й лагідною, виявляючи найглибшу повагу до людей похилого віку, із готовністю йдучи на компроміс із міркувань спільних інтересів, будучи надзвичайно терплячою та здатною переносити труднощі, не ображаючись на людей і не сперечаючись з іншими, а також поважаючи батьків свого чоловіка й добре піклуючись про своїх чоловіка й дітей, ніколи не думаючи про саму себе, ніколи не шукаючи нічого взамін, не насолоджуючись плотськими втіхами тощо, то така жінка є доброчесною, доброзичливою й лагідною. Люди використовують такі зовнішні моделі поведінки для оцінки моральної поведінки жінки. Оцінка цінності людини, її доброти або лихої сутності, яка спирається на її поверхові практики й поведінку, є неточною й нереальною. Такі твердження також є помилковими, оманливими та безглуздими. У цьому полягає суттєва проблема висловів про моральну поведінку, яка розкривається в людях.

У світлі кількох згаданих вище аспектів, чи дійсно ці вислови про моральну поведінку в традиційній культурі є принципами поводження? (Ні.) Вони взагалі не відповідають потребам нормальної людської сутності й повністю суперечать їй. Вони не дають людству ані принципів поводження, ані принципів для дій та поведінки людей. Навпаки, вони вимагають, щоб люди маскувалися, прикривали себе, поводилися й діяли в певний спосіб перед іншими, щоб їх високо цінували та хвалили, не з метою змусити людей зрозуміти, як правильно поводитися, або як правильно чинити, але для того, щоб змусити людей жити в більшій відповідності до чужих уявлень і фантазій, а також щоб здобути похвалу й визнання інших. Це зовсім не те, чого вимагає Бог, а саме: щоб люди поводилися й діяли відповідно до принципів істини, не дбаючи про те, що думають люди, а натомість зосереджуючись лише на тому, щоб здобути Боже схвалення. Вислови про моральну поведінку більше стосуються вимоги до людей бути порядними та благородними у своїх поведінці, практиках та зовнішньому вигляді, який вони демонструють, – навіть якщо це маскування, – а не розв’язання проблем, пов’язаних із думками та поглядами людей або з природою й сутністю людини. Інакше кажучи, вимоги, які вислови про моральну поведінку в традиційній культурі ставлять до людей, не ґрунтуються на сутності людей, і тим паче не враховують досяжні рамки совісті й розуму. Разом із тим вони суперечать тому об’єктивному факту, що люди мають зіпсовані характери, і всі є егоїстичними та презирливими, і змушують людей робити те чи інше в плані їхніх поведінки та практик. Отже, із якого погляду ці вислови не ставили б вимоги до людей, вони не можуть принципово звільнити людей від рабства та контролю зіпсованих характерів, а також не можуть розв’язати проблему сутності людей; інакше кажучи, вони не можуть розв’язати проблеми, пов’язані із зіпсованими характерами людей. Через це вони не можуть змінити принципи й напрямок поводження людей, а також не можуть змусити людей зрозуміти, як поводитися їм самим, як поводитися з іншими або як підходити до міжособистісних стосунків із позитивного боку. Якщо подивитися під іншим кутом, вислови про моральну поведінку – це всього лише певні правила й поведінкові рамки, дані людям. Хоча на вигляд вони здаються досить хорошими, ці вислови впливають на мислення й погляди людей без їхнього відома, обмежуючи та сковуючи їх, унаслідок чого люди не можуть знайти правильні принципи та шлях поводження й дій. У цьому контексті єдине, що можуть зробити люди, – неохоче прийняти вплив традиційних культурних ідей і поглядів, і під впливом цих помилкових ідей та поглядів вони несвідомо втрачають принципи, цілі та напрямок поводження. Це призводить до того, що розбещені людські істоти занурюються в темряву та втрачають світло, через що вони тільки те й можуть, що гнатися за славою й особистою вигодою, покладаючись на фальсифікацію, удавання й обман. Наприклад, коли ти бачиш людину, яка потребує допомоги, ти відразу думаєш: «Правильне поводження означає отримувати задоволення, допомагаючи іншим. Це основний принцип і моральний стандарт щодо поводження людей», і тому ти несвідомо допоможеш тій людині. Допомігши їй, ти вважаєш, що завдяки такому поводженню ти благородний і володієш дещицею людяності, і навіть несвідомо хвалиш себе як благородну людину, як людину з благородним характером, як людину з гідністю й характером, і, звісно ж, як людину, гідну поваги. Якщо ти їй не допомагаєш, ти думаєш: «На жаль, я погана людина. Щоразу, коли я зустрічаю людину, яка потребує допомоги, і думаю про те, щоб чимось зарадити їй, я завжди враховую свої власні інтереси. Я така егоїстична людина!». Ти несвідомо послуговуватимешся цією ідеологічною думкою: «Отримуй задоволення, допомагаючи іншим», щоб оцінити себе, обмежити себе й визначити, що правильно, а що ні. Коли ти не зможеш практикувати цей вислів, ти зневажатимеш себе або дивитимешся на себе з презирством і почуватимешся певною мірою ніяково. Ти кидатимеш захоплені та схвальні погляди на тих, хто може отримувати задоволення, допомагаючи іншим, вважаючи, що вони благородніші й гідніші за тебе й володіють кращим характером, ніж ти. Однак, коли йдеться про такі питання, Божі вимоги є іншими. Божі вимоги полягають у тому, щоб ти дотримувався Його слів і принципів істини. Що стосується моральної поведінки, то як людям слід практикувати? Дотримуватися традиційних моральних та культурних поглядів чи слів Божих? Перед кожним постає цей вибір. Ти тепер чітко бачиш принципи істини, яким Бог навчає людей? Ти їх розумієш? Як ретельно ти їх дотримуєшся? Коли ти дотримуєшся їх, які думки та погляди впливають на тебе й перешкоджають тобі, і які зіпсовані характери розкриваються? Тобі слід здійснювати такий самоаналіз. Яку саме частину суті висловів про моральну поведінку в традиційній культурі ти здатен чітко бачити у своєму серці? Чи й досі є місце традиційній культурі у твоєму серці? Усе це проблеми, які люди мусять розв’язати. Коли твої зіпсовані характери усунено, і ти здатен коритися істині й дотримуватися Божих слів цілковито й без компромісів, тоді те, що ти практикуєш, повністю відповідає принципам істини. Тебе більше не сковуватимуть зіпсовані характери й не обмежуватимуть моральні ідеї й погляди традиційної культури, і ти зможеш точно практикувати Божі слова й діяти відповідно до принципів істини. Ці принципи мають формувати поводження та вчинки віруючих. Коли ти зможеш практикувати відповідно до слів Божих, дотримуватися їх і практикувати відповідно до принципів істини, ти станеш не тільки людиною з хорошою моральною поведінкою, але й людиною, здатною йти Божим шляхом. Коли ти практикуєш принципи та істину щодо поводження, ти не тільки володієш стандартами моральної поведінки, але й у твоєму поводженні також присутні принципи істини. Чи є різниця між дотриманням принципів істини та дотриманням критеріїв моральної поведінки? (Так.) Чим вони відрізняються одне від одного? Дотримання вимог щодо моральної поведінки – це всього лише поведінкова практика й зовнішній прояв, тоді як практика відповідно до принципів істини ззовні також здається практикою, але ця практика відповідає принципам істини. Із цього погляду дотримання принципів істини пов’язане з поводженням та зі шляхом, яким люди йдуть. Це означає, що якщо ти практикуєш істину й дотримуєшся принципів істини в Божих словах, тоді ти йдеш правильним шляхом, тимчасом як дотримання вимог моральної поведінки в традиційній культурі – це всього лише показ поведінки, такий самий, як виконання правил. Таке дотримання не пов’язане з принципами істини й не має стосунку до шляху, яким люди йдуть. Чи ти розумієш, про що Я говорю? (Так.) Наведу приклад. Наприклад, вислів про моральну поведінку «Жертвуй своїми власними інтересами заради інших» вимагає від людей «Відкинь менше “я” й реалізуй більше “я”» будь-коли та в будь-якій ситуації. У середовищі безбожників це є стилем, який називається благородством характеру й непохитною порядністю. «Відкинь менше “я” й реалізуй більше “я”» – яка грандіозна пишномовність! Шкода, цей вислів тільки звучить як стиль, що відрізняється благородством характеру та непохитною порядністю, але він не є принципом істини, якого людям слід дотримуватися. Справа в тому, що кінцева мета вислову «Відкинь менше “я” й реалізуй більше “я”», а також мета змушування людей жертвувати власними інтересами заради інших насправді полягає в тому, щоб інші служили їм. Із погляду цілей і намірів людей цей вислів пахне сатанинською філософією й має корисливий характер. Виходячи із цього, хіба можна визначити присутність принципів істини у вислові «Відкинь менше “я” й реалізуй більше “я”»? Такі принципи в ньому повністю відсутні! Це взагалі не принцип поводження, це суто сатанинська філософія, тому що мета людей, які відмовляються від свого меншого «я», полягає в тому, щоб реалізувати своє більше «я». Незважаючи на вульгарність чи благородність такої практики, це всього лише правило, яке обмежує людей. Воно видається обґрунтованим, але по своїй суті є сміховинним і абсурдним. Що б тебе не спіткало, це правило вимагає від тебе тільки жертвувати власними інтересами заради інших. Незважаючи на твоє бажання чи небажання, на твою здатність це зробити, і яким би не було середовище, воно вимагає від тебе лише жертвувати власними інтересами заради інших. Якщо ти неспроможний «відкинути менше “я”», тоді фраза «реалізуй більше “я”» призначена для того, щоб спокусити тебе, тож навіть якщо ти не можеш пожертвувати власними інтересами заради інших, ти все ж не хочеш полишити це правило. Людей спокушає думка про «реалізацію свого більшого “я”». За таких обставин складно зробити вибір. Тож чи є жертвування власними інтересами заради інших принципом поводження? Чи може це привести до позитивних результатів? Кожна людина дійсно добре маскується та проявляє граничні благородство, гідність і характер, але яким є кінцевий результат? Можна тільки сказати, що із цього нічого не вийде, тому що, так чинячи, можна тільки заслужити вдячність інших людей, але не схвалення Творця. Як це виникло? Чи є це наслідком того, що всі дотримуються висловів про моральну поведінку в традиційній культурі й слідують за сатанинськими філософіями? Якщо кожен прийме Божі слова, прийме правильні ідеї й погляди, буде дотримуватися принципів істини та слідувати тому напрямку в житті, яким веде Бог, тоді людям буде легко йти правильним шляхом у житті. Хіба не краще практикувати в такий спосіб, аніж жертвувати власними інтересами заради інших? Така практика означає дотримання принципів істини й життя у світлі відповідно до слів Божих, а не слідування за сатаною шляхом лицемірства. Тільки відмовившись від сатанинської філософії, а також від усіх різних ідей, які несуть у собі вислови про моральну поведінку в традиційній культурі, і прийнявши істину та живучи відповідно до слів Бога, можна жити справжньою подобою людини та здобути Боже схвалення.

Виходячи з нашого спілкування, чи ви дійшли якихось висновків щодо суті висловів про моральну поведінку? Усі ці різні вислови про моральну поведінку – усього лише правила й умовності, які обмежують думки, погляди й зовнішню поведінку людей. Вони взагалі не є принципами чи критеріями поводження, і це не ті принципи, яких людям слід дотримуватися, стикаючись із усілякими людьми, справами та об’єктами. Тож яких принципів людям слід дотримуватися? Хіба нам не варто поспілкуватися про це? Деякі люди питають: «Якою є різниця між принципами істини, яких люди мають дотримуватися, і правилами й умовностями, що містяться в цих висловах про моральну поведінку?». Скажіть Мені, чи є якась різниця? (Так.) У чому вона полягає? Вислови про моральну поведінку – усього лише правила й умовності, які сковують думки, погляди й поведінку людей. Що стосується всіх різних проблем, із якими стикаються люди, ці вислови ставлять людям вимоги, які обмежують їхню поведінку й зв’язують їх по руках і ногах, змушуючи їх робити те чи інше, замість того, щоб дозволити їм шукати належні принципи та правильні способи того, як мати справу з різними людьми, питаннями та об’єктами, тоді як принципи істини від цього відрізняються. Багатогранні вимоги, які Божі слова ставлять до людей, – це не правила, приписи або умовності, і тим паче не різні вислови, що обмежують мислення й поведінку людей. Натомість вони повідомляють людям принципи істини, які людям слід розуміти та яких їм слід дотримуватися за будь-яких умов і щоразу, коли з ними щось трапляється. Отже, які саме це принципи? Чому я кажу, що тільки Божі слова є істиною або принципами істини? Тому що всі різні вимоги, які Божі слова ставлять до людей, досяжні для нормальної людської сутності, оскільки вони вимагають, щоб люди не піддавалися впливу й контролю з боку емоцій, бажань, амбіцій і своїх зіпсованих характерів щоразу, коли з ними щось трапляється, а радше практикували відповідно до слів Божих і принципів істини, що є принципом, якого люди здатні дотримуватися. Принципи істини Божих слів вказують правильний напрямок і мету, яких люди мають дотримуватися; вони також є шляхом, яким людям слід іти. Принципи Божих слів не тільки підтримують нормальне функціонування совісті й розуму людей, але й у природний спосіб додають принципи істини до основи, якою є сумління й розум людей. Це стандарти істини, до яких люди із совістю й розумом можуть піднятися та яким вони можуть відповідати. Коли люди дотримуються цих принципів Божих слів, вони здобувають не підвищення своєї моральності й порядності та не захист своєї людської гідності. Натомість вони стали на правильний шлях у житті. Коли людина підкоряється цим принципам істини Божих слів, вона не тільки володіє совістю й розумом нормальної людини, але й на основі володіння совістю й розумом доходить розуміння більшої кількості принципів істини, які стосуються її поводження. Простіше кажучи, така людина доходить розуміння принципів поведінки, пізнає, які принципи істини слід використовувати задля сприйняття людей і об’єктів та щодо власних поводження й дій, і більше не перебуває під контролем і впливом своїх власних емоцій, бажань, амбіцій і зіпсованих характерів. Так вона повністю втілює образ нормальної особи. Ці принципи істини, запропоновані Богом, докорінно розв’язують проблему зіпсованих характерів, які контролюють людей і перешкоджають їхньому звільненню від гріха, тому люди більше не живуть своїм колишнім життям, керованим емоціями, бажаннями, амбіціями й зіпсованими характерами. І що ж приходить на заміну всьому цьому? Критерії слів Божих і принципи істини, які стають життям людини. Взагалі кажучи, щойно люди починають дотримуватися принципів істини, яких має дотримуватися людство, вони більше не живуть у різних турботах плоті. Точніше, люди більше не живуть під облудою, ошуканством і контролем сатани. Конкретніше кажучи, вони більше не живуть у рабстві та під контролем безлічі ідей, поглядів та філософій життя, які сатана прищеплює людям. Натомість вони живуть не лише з гідністю та порядністю, але також вільно та з подобою людини, що є істинною подобою створених істот, які перебувають під володарюванням Творця. У цьому істотна відмінність між словами й істиною Божими та висловами про моральну поведінку в традиційній культурі.

Тема сьогоднішнього спілкування дещо глибока. Вислухавши її, вам слід подумати над нею певний час, дати собі можливість увібрати це й подивитися, чи ви розумієте сказане. Виходячи із цього спілкування, ви повністю зрозуміли різницю між висловами про моральну поведінку й істиною? Скажіть Мені найпростішою мовою: у чому полягає суть висловів про моральну поведінку? (Вислови про моральну поведінку – це всього лише правила й умовності, які обмежують думки й поведінку людей, вони не є принципами та критеріями поводження.) Гарно сказано. У традиційній культурі є історія про те, як Кун Жунa відмовився від більших груш. Як ви думаєте: хіба той, хто не може бути таким, як Кун Жун, не є хорошою людиною? Люди звикли думати, що той, хто може бути схожий на Кун Жуна, – має благородний характер і непохитну доброчесність, безкорисливо альтруїстичний, – хороша людина. Чи є Кун Жун з цієї історичної оповіді прикладом, який всі наслідували? Чи займає цей персонаж певне місце в серцях людей? (Так.) Не його ім’я, а його думки та практики, його мораль і поведінка займають місце в серцях людей. Люди поважають такі практики та схвалюють їх, і вони внутрішньо захоплюються моральною поведінкою Кун Жуна. Тож якщо ти побачиш людину, яка не може пожертвувати власними інтересами заради інших, яка не відмовляється від більших груш, як це зробив Кун Жун, ти будеш усередині роздратованим через неї, а також будеш низької думки про неї. Отже, чи твої роздратування та низька оцінка виправдані? Вони мусять на чомусь ґрунтуватися. Перш за все, ти думаєш: «Кун Жун був таким юним, і все ж зумів відмовитися від більших груш, а ти вже дорослий і досі такий егоїстичний», і твоя думка про таку людину є невисокою. Отже, чи ґрунтуються твоя невисока думка та твоє роздратування на історії про те, як Кун Жун відмовився від більших груш? (Так.) Чи правильно сприймати людей на такому підґрунті? (Ні.) Чому це неправильно? Тому що походження твого підґрунтя для сприйняття людей і об’єктів є неправильним, і тому що твоя відправна точка є цілковито хибною. Твоя відправна точка полягає в тому, щоб прийняти Кун Жуна, який відмовився від більших груш, за стандарт для оцінки людей і предметів, але такі підхід і метод оцінки є неправильними. У чому вони неправильні? Вони неправильні тією мірою, якою ти вважаєш, що ідея, яка лежить в основі історії про Кун Жуна, є правильною, і ти сприймаєш її як позитивний ідеологічний погляд, на підставі якого можна оцінювати людей і об’єкти. Результат такої оцінки зрештою полягає в тому, що переважна більшість людей не є хорошою. Хіба результати такої оцінки є точними? (Ні, вони не точні.) Чому вони не точні? Тому що твій стандарт оцінки неправильний. Якщо використовувати методи та принципи, дані Богом, то як слід оцінити таку людину? Слід урахувати те, чи відстоює людина інтереси дому Божого, чи перебуває вона на боці Бога, чи її серце шанує Бога, і чи вона шукає принцип істини у своїх діях: найточнішою є тільки оцінка, яка ґрунтується на цих аспектах. Якщо щоразу, коли із цією людиною щось трапляється, вона молиться, шукає й обговорює це з усіма, і – навіть якщо іноді вона не здатна бути альтруїстичною та є трохи егоїстичною в дрібницях – якщо її дії здебільшого адекватні у світлі аспектів, яких вимагає Бог, то така людина може прийняти істину, і вона права. Тож на чому ґрунтується цей висновок? (На Божих словах та вимогах.) Отже, чи в такому разі цей висновок точний? Він значно точніший, ніж оцінка на підставі ідеологічного погляду, що лежить у основі відмови Кун Жуна від більших груш. Ідеологічний погляд, що лежить в основі історії про Кун Жуна, спрямований на оцінку тимчасових поведінки та практик людей, але Бог вимагає, щоб люди оцінювали сутність такої людини, а також її ставлення до істини та до вимог Божих. Ти застосовуєш вислови про моральну поведінку для того, щоб оцінити швидкоплинну поведінку людини, її дії або скороминучі одкровення в рамках одного випадку. Якщо ти застосовуєш їх для оцінки внутрішніх якостей людини, це буде неточним, оскільки оцінка внутрішніх якостей людини за допомогою висловів про моральну поведінку означає їх оцінку з використанням неправильних принципів, і отриманий тобою результат буде неточним. Різниця полягає не в зовнішній поведінці людини, а радше в її природі й сутності. Отже, оцінка людей на основі висловів про моральну поведінку є в корені неправильною. Точна оцінка людей можлива тільки на основі принципів істини. Чи ти розумієш смисл Моїх слів?

Суть висловів про моральну поведінку полягає в тому, що вони являють собою правила й умовності, які обмежують поведінку й думки людей. Вони певною мірою обмежують і контролюють мислення людей, а також сковують деякі правильні прояви думок і нормальні вимоги нормальної людської сутності. Звичайно, можна також сказати, що вони певною мірою порушують деякі закони виживання нормальної людської сутності, а також позбавляють нормальних людей їхніх людських потреб і прав. Наприклад, класичний вислів «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною» насильно порушує та руйнує права жінок. Яку роль цей вислів змушує жінок грати у всьому людському суспільстві? Їм відведена роль поневолених. Хіба це не так? (Так.) Із цього погляду правила й умовності, що містяться в цих висловах про моральну поведінку, зруйнували людські думки, знищили різні потреби нормальної людської сутності та водночас обмежили можливості людей висловлювати різні думки нормальної людської сутності. Ці вислови про моральну поведінку принципово не ґрунтуються ні на потребах нормальних людей, ні на стандартах, яким можуть відповідати нормальні люди, але всі вони створені на основі фантазій і амбітних бажань людей. Ці вислови про моральну поведінку не тільки сковують та обмежують думки людей і сковують їхню поведінку, але також змушують людей поклонятися чомусь помилковому й уявному та гнатися за цим. Але люди не можуть їх досягти, тому вони тільки те й можуть, що використовувати удаваність, щоб відбілювати й прикривати себе, щоб забезпечити собі можливість жити пристойним, благородним життям, життям, яке здається дуже гідним. Але справа в тому, що життя згідно із цими ідеями та поглядами про моральну поведінку означає, що думки людства спотворені й обмежені, і що люди живуть ненормально та збочено під керівництвом цих хибних ідей і поглядів, чи не так? (Так.) Люди не хочуть так жити, і вони не хочуть цього робити, але не можуть звільнитися від обмежень, накладених цими ідеологічними кайданами. Єдине, що вони можуть, – це неохоче й мимоволі жити під впливом і обмеженнями з боку цих ідей і поглядів. Водночас через тиск із боку громадської думки й цих ідей і поглядів у їхніх серцях у них немає іншого вибору, окрім як скніти в цьому світі, надягаючи одну маску лицемірства за іншою. Таким є наслідок висловів про моральну поведінку для людства. Ви зрозуміли це? (Так.) Що більше ми спілкуємося й аналізуємо ці вислови про моральну поведінку, то більше людей може чітко їх розуміти й то більше вони вважають, що ці різні вислови в традиційній культурі не є чимось позитивним. Ці вислови настільки вводили в оману людей і завдавали їм шкоди протягом тисячоліть, що навіть після того, як люди прислухалися до слів Божих і дійшли розуміння істини, вони досі не можуть позбутися впливу цих ідей і поглядів традиційної культури й навіть прагнуть до них так, ніби вони є чимось позитивним. Багато людей навіть використовує їх як заміну істині та практикує їх як істину. Чи ви здобули завдяки сьогоднішньому спілкуванню краще та правильніше розуміння цих висловів про моральну поведінку в традиційній культурі? (Так.) Тепер, коли у вас є певне розуміння щодо них, продовжмо обговорення інших висловів про моральну поведінку.

Далі ми поспілкуємося про такий вислів щодо моральної поведінки: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом». Як бачите, кожен із цих висловів про моральну поведінку є настільки роздутим і приголомшливим, ніби кожен просякнутий якимось героїчним духом і якостями величних людей і є недосяжним для нічим не примітної або пересічної людини. «За краплю доброти плати бурхливим джерелом» – якої величезної широти поглядів це вимагало б! Якою доброю, доброзичливою та видатною особистістю потрібно було б бути, щоб це робити! «Крапля» відповідає «бурхливому джерелу», але водночас ця відповідність створює враження, що між ними існує незмірна прірва й величезна різниця. Це означає, що необхідно відплачувати навіть за краплю доброти, але чим? За неї слід відплачувати бурхливим джерелом, такою великою кількістю вчинків або моделей поведінки або з такою щирістю й такою великою готовністю, а не забувати про неї. Ось скільки потрібно, щоб відплатити за краплю доброти, а якщо ти відплачуєш чимось меншим, то в тебе немає совісті. За цією логікою хіба не людина, яка проявляє доброту, у кінцевому підсумку отримує несправедливу вигоду? Цей благодійник, безсумнівно, здобуває щедру вигоду від доброзичливості людини, що відплачує йому! Він проявляє краплю доброти й отримує натомість бурхливе джерело. Це дуже вигідна угода та спосіб отримати неабияку вигоду за рахунок інших. Хіба це не так? У цьому житті кожна людина прийме краплю доброти. Якщо людина мусить відплатити за неї бурхливим джерелом, то на відплату їй знадобиться ціле життя, унаслідок чого вона буде нездатною виконувати будь-які зі своїх сімейних і громадських зобов’язань, не кажучи вже про те, щоб зважати на свій шлях у житті. Якщо ти насолоджуєшся краплею доброти, але не здатен відплатити за неї бурхливим джерелом, тебе засуджуватимуть власна совість і суспільство, і ти вважатимеш себе бунтарем, лиходієм, невдячним і нелюдом. Але що, якби людина могла відплатити за ту доброту бурхливим джерелом? Вона б сказала: «Немає нікого сумліннішого за мене, тому що я можу відплатити за краплю доброти бурхливим джерелом. У такий спосіб людина, яка одного разу допомогла мені й проявила доброту до мене, може побачити, якою людиною я є, а також те, чи втратила вона щось, допомагаючи мені, і чи варто було витрачати час на допомогу мені. Тож вона ніколи цього не забуде й навіть почуватиметься ніяково. Ба більше, я продовжуватиму відплачувати їй. Оскільки я можу відплатити за краплю доброти бурхливим джерелом, хіба я не людина з благородним характером? Хіба я не добродій? Хіба я не чудова людина? Хіба я не гідний захоплення?». Усі хвалять її та аплодують їй, і це дуже збуджує її емоції, тому вона каже: «Оскільки ви хвалите мене як добру людину, людину з благородним характером, приклад серед людей і зразок людської моралі, то після моєї смерті вам слід звести мені пам’ятник та написати мені епітафію з такими словами: ‘Ця людина була зразком утілення в життя вислову “За краплю доброти плати бурхливим джерелом”, і її можна назвати прикладом людської моралі’». Але навіть після встановлення пам’ятника вона вважає, що інші також мають зробити глиняну статую за її подобою й поставити її в храмі й потім написати на ній її видатне ім’я: «Святиня такого-то Бога», а під нею встановити жертовник для кадіння, де всі мусять приносити їй у жертву фіміам, щоб він постійно горів на її честь. Окрім того, люди повинні мати її статуетки у своїх будинках, кадити фіміам і низько кланятися їй тричі на день, а також виховувати своїх дітей, онуків і молоді покоління, щоб вони були такими ж, як вона, кажучи своїм синам і дочкам, що вони мусять побратися з такою людиною, як вона, із тим, хто зможе відплатити бурхливим джерелом за краплю доброти, – зразком та взірцем моральності людства. Традиційний підхід китайського народу до освіти полягає в тому, щоб навчити своїх дітей бути хорошими людьми, і робить акцент на визнанні доброти й прагненні відплатити за неї. Якщо ти отримуєш краплю доброти, ти мусиш відплатити за неї життям, повним важкої праці, тобто бурхливим джерелом. Коли діти виростають, вони цього навчають і наступні покоління, і так триває передача цієї науки з покоління в покоління. Коли така людина здатна відплатити за краплю доброти бурхливим джерелом, тоді вона також досягла своєї кінцевої мети. Якої мети вона досягла? Бути визнаною та цінованою світськими людьми та суспільством. Звичайно, це другорядне. Найголовніше – це те, що люди чіпляють її портрет на свої стіни й роблять жертвоприношення її статуї, і що вона може насолоджуватися пахощами цього світу з покоління в покоління, і що її дух та ідеї можуть передаватися у світі та здобувати похвалу прийдешніх поколінь людей. Зрештою, після того, як вона насититься кадінням пахощів цього світу, ким вона стає? Вона стає царем дияволів, і її мета нарешті досягнута. Це кінцевий наслідок розбещення людства сатаною. Спочатку люди просто приймають одну ідею в традиційній культурі щодо моральної поведінки, таку як доброзичливість, праведність, пристойність, мудрість і надійність. Згодом вони виконують вимогу цієї ідеї, подаючи приклад іншим, неухильно практикуючи цю ідею та цю вимогу й дотримуючись їх, і досягають мети, яка полягає в тому, щоб стати зразком та взірцем моралі для решти людства. Потім після смерті вони залишають по собі хорошу репутацію, яка передається з покоління в покоління. Зрештою вони отримують те, чого хотіли, а саме: вдихати пахощі фіміаму цього світу протягом багатьох років, і стають царями демонів. Чи добре це? (Ні.) Чому ти кажеш, що це не добре? Це кінцева мета, до якої безбожник прагне в житті. Він схвалює ідеї про певну моральну поведінку, потім подає приклад, приступаючи до виконання цих моральних вимог, аж доки, нарешті, не досягне моменту, коли всі будуть хвалити його як хорошу, добросердечну, видатну людину й особистість із благородним характером. Звістка про їхні поведінку та вчинки поширюється серед усього людства, і їхні поведінку та вчинки вивчають і шанують покоління людей, аж доки нарешті ця людина не стане зразком для наслідування для цілого покоління і, звичайно ж, царем демонів для цілого покоління. Хіба це не шлях, яким ідуть світські люди? Хіба це не той результат, до якого прагнуть світські люди? Чи має це зв’язок із істиною? Чи в цього є зв’язок із Божим спасінням? Немає взагалі жодного зв’язку. Таким є кінцевий результат, приготований людям висловами про моральну поведінку. Якщо людина цілковито приймає всі різні ідеї в традиційній культурі й повністю дотримується їх, то шлях, яким вона йде, безсумнівно, є шляхом демонів. Якщо ти раз і назавжди став на шлях демонів, то ти не маєш жодного зв’язку з роботою Божою щодо спасіння людей і абсолютно нічого спільного зі спасінням. Отже, якщо, навіть маючи своїм підґрунтям розуміння істини, ти досі обмежений ідеями традиційної культури й перебуваєш під їхнім впливом, і водночас, перебуваючи під впливом цих ідей, дотримуючись їхніх законів і цих вимог і висловів, ти не здатен зректися їх або відпустити їх і не можеш прийняти вимоги від Бога, тоді ти в кінцевому підсумку підеш шляхом демонів і станеш царем демонів. Ти розумієш це, чи не так? Жодна теорія чи вислів у світі не можуть замінити шлях спасіння, який Бог дав людству, навіть найвищі моральні стандарти у світі. Якщо люди хочуть стати на правильний шлях, який є шляхом спасіння, то тільки поставши перед Богом, смиренно й непохитно приймаючи Божі слова, приймаючи всі різні претензії й вимоги від Нього, а також поводячись і діючи відповідно до слів Божих як критерію, вони можуть здобути Боже схвалення. В іншому разі в людей немає можливості стати на правильний шлях у житті, і вони можуть тільки слідувати філософіям сатани на шляху, що веде до загибелі. Деякі люди питають: «Чи є середній шлях?». Ні, ти прямуєш або Божим шляхом, або диявольським шляхом сатани. Є тільки два шляхи. Якщо ти не йдеш Божим шляхом, тоді ти безсумнівно дотримуєшся різних ідей, даних тобі сатаною, і різних диявольських шляхів, породжених такими ідеями. Якщо ти хочеш піти на компроміс, вибравши середній шлях або якийсь третій шлях, це неможливо. Чи зрозумілий цей момент? (Так.) Я не буду продовжувати аналіз вислову «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», тому що він більш-менш схожий на вислів «На доброту слід відповідати вдячністю», про який ми говорили раніше. Суть цих двох висловів багато в чому співпадає, тому немає необхідності в детальнішому обговоренні цього.

Тепер поговорімо про наступний вислів про моральну поведінку – «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй». Його має бути дуже легко розпізнати, чи не так? Порівнюючи цей вислів із вимогами висловів про моральну поведінку, про які ми говорили раніше, очевидно, що він також є негнучким правилом, яке сковує людей. Хоча на папері він виглядає грандіозно та вражаюче, і здається, що в ньому немає нічого поганого, і він видається простим принципом взаємодії з людьми, цей простий принцип не має жодного сенсу, коли йдеться про те, як поводитися або як ставитися до людей, і нічим не корисний для поводження людини або її прагнення до життя. Це не той принцип, якого людям слід дотримуватися у своїй поведінці, і це не той принцип, на основі якого люди мають прагнути до правильного напрямку та мети в житті. Навіть якщо ти дотримуєшся цієї вимоги, єдине, що це робить, – утримує тебе від учинення чогось нерозважливого під час взаємодії з людьми, але це не означає, що ти маєш справжню любов до людей або дійсно допомагаєш їм, і тим паче це не доводить, що ти перебуваєш на правильному шляху в житті. У буквальному сенсі вислів «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» означає таке: якщо тобі щось не подобається чи ти не любиш щось робити, то не варто нав’язувати це й іншим людям. Це здається розумним і розважливим, але якщо ви застосовуватимете цю сатанинську філософію до кожної ситуації, то наробите багато помилок. Цілком імовірно, що ви зробите людям боляче, введете їх в оману чи навіть заподієте шкоду. Так само й деякі батьки: учитися їм не подобається, але вони люблять примушувати до навчання своїх дітей і постійно намагаються напоумити їх, напучуючи вчитися старанно. Якщо застосувати тут вимогу «чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», то ці батьки не мали б примушувати дітей до навчання, бо ж їм самим воно не до вподоби. Є й інші люди, які вірять у Бога, але не шукають істини; при цьому в глибині душі вони знають, що віра в Бога – це правильний шлях у житті. Якщо вони бачать, що їхні діти не вірять у Бога й не перебувають на правильному шляху, то закликають їх повірити в Бога. Навіть якщо самі ці люди не шукають істину, вони все одно хочуть, щоб їхні діти шукали її та були благословенні. Якби в цій ситуації вони дотримувалися вислову «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», то вони не мали б змушувати своїх дітей вірити в Бога. Таке відповідало б цій сатанинській філософії, але при цьому знищило б шанс їхніх дітей на спасіння. Хто несе відповідальність за такий результат? Чи не шкодить людям цей традиційний вислів про моральну поведінку, який навчає не робити іншим того, чого не бажаєш собі? Ось іще один приклад. Деяких батьків не задовольняє сумлінне, законослухняне життя. Вони не бажають тяжко працювати на землі або ходити на роботу, щоб прогодувати свою сім’ю. Натомість їм подобається обманювати, шахраювати чи грати в азартні ігри, використовуючи неправедні засоби, щоб нечесним шляхом збагатитися, щоб потім жити життям вершків суспільства, веселитися та насолоджуватися плотськими втіхами. Їм не подобається виконувати чесну роботу або йти правильним шляхом. Цього вони не бажають, чи не так? У глибині душі вони знають, що це недобре. У цій ситуації як їм слід виховувати своїх дітей? Нормальні люди навчили б своїх дітей старанно навчатися та опанувати якусь навичку, щоб у майбутньому ті могли знайти хорошу роботу, та спонукали б своїх дітей іти правильним шляхом. Це є дотриманням батьківської відповідальності, чи не так? (Так.) Правильно. Але якби вони дотримувалися вислову «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», то вони сказали б: «Синку, поглянь на мене. Я можу займатися усіляким різними справами в житті, як-от: вживання вина та смачної їжі, часті візити до повій та азартні ігри. Мені нормально ведеться в житті, навіть без навчання й без опанування навичок. Ти вчися в мене в майбутньому. Тобі не потрібно ходити до школи та старанно вчитися. Навчися красти, шахраювати та грати в азартні ігри. Ти все ж можеш вести безбідне життя до кінця своїх днів!». Чи правильно це робити? Хтось так навчав своїх дітей? (Ні.) Це принцип «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», чи не так? Хіба наведені приклади не остаточно спростовують цей вислів? У ньому немає нічого правильного. Наприклад, деякі люди не люблять істини; вони прагнуть плотських утіх і під час виконання свого обов’язку знаходять способи просачкувати. Вони не готові ні страждати, ні платити ціну. Вони вважають, що вислів «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» добре про це говорить, і кажуть людям: «Вам слід навчитися насолоджуватися життям. Зовсім не обов’язково ні добре виконувати свій обов’язок, ні терпіти тяготи, ні платити ціну. Якщо можна просачкувати, то сачкуйте; якщо можна зробити справу абияк, то робіть. Не ускладнюйте собі життя. Подивіться, я так живу – хіба це не чудово? Моє життя просто ідеальне! Це ж виснажливо – жити так, як ви! Учіться на моєму прикладі». Хіба це не відповідає вимозі «Чого не бажаєш собі, того й іншим не роби»? Якщо ти так чиниш, то хіба ти совісна та розумна людина? (Ні.) Якщо людина втрачає совість і розум, то хіба їй не бракує доброчесності? Це називається браком доброчесності. Чому ми це так називаємо? Бо такі люди жадають утіхи, виконують свій обов’язок абияк, та ще й підбурюють і схиляють інших теж бути поверховими та жадати втіхи. У чому тут проблема? Бути поверховим і безвідповідальним у виконанні своїх обов’язків – це акт лукавства й опору Богові. Якщо ви постійно підходите до своїх обов’язків поверхово та не каєтеся, вас викриють і виженуть. Багатьох людей у церкві вичищають у такий спосіб. Хіба це не факт? (Саме так.) Отже, якщо людина дотримуватиметься цього вислову й заохочуватиме всіх бути схожими на себе, щоб інші не виконували свої обов’язки старанно, а натомість обманювали Бога, то чи це не шкодить людям і не призводить до їхньої загибелі? Вони самі ліниві та слизькі, і все ж вони також заважають іншим виконувати свої обов’язки. Хіба це не порушує роботу церкви й не заважає їй? Хіба це не протиставлення себе Богові? Чи може дім Божий утримувати таких людей? Припустімо, що хтось, хто працює в компанії безбожників, спонукає інших працівників не виконувати свою роботу в належний спосіб. Хіба начальник не звільнить таку людину, якщо дізнається про це? Він точно її вижене. Отже, якщо ця людина все ж може так учинити, виконуючи свій обов’язок у домі Божому, то хіба вона вірить у Бога? Це нечестивець і невіруючий, який проник у Божий дім. Його необхідно видалити й вигнати! Почувши ці приклади, чи ви певною мірою здатні усвідомити суть вислову про моральну поведінку «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй»? (Так, здатні.) Якого остаточного висновку ви дійшли? Чи є ця вимога принципом істини? (Ні.) Цілком очевидно, що ні. То ж чим вона є? Це всього лише заплутаний вислів, який зовні звучить красиво, але насправді не несе в собі жодного практичного значення.

Чи підтримуєте ви вислів щодо моралі «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй»? Якби певна людина підтримувала ці слова, чи вважали б ви її прекрасною та благородною? Є такі, що сказали б: «Подивіться, ця людина не нав’язується, не ускладнює життя іншим, не ставить їх у скрутне становище. Хіба вона не чудова? Вона завжди сувора до себе, але толерантна до інших; вона ніколи нікому не каже робити те, чого не зробила б сама. Вона дає іншим багато свободи, і з нею в людей виникає потужне відчуття тепла й прийняття. Яка це прекрасна людина!». Чи дійсно це так? Підтекст фрази «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» полягає в тому, що слід давати чи постачати іншим тільки те, що подобається та приносить задоволення тобі самому. Але що подобається та приносить задоволення розбещеним людям? Розбещені речі, безглузді речі та надмірні бажання. Якщо давати й постачати людям увесь цей негатив, хіба все людство не ставатиме дедалі розбещенішим? Тоді позитивного буде все менше й менше. Хіба це не факт? Те, що людство глибоко розбещене, – це факт. Розбещені люди люблять гонитву за славою, вигодою, статусом і плотськими втіхами; вони хочуть бути знаменитостями, могутніми надлюдьми. Вони хочуть комфортного життя й не бажають тяжко працювати; вони хочуть, щоб їм усе давалося саме собою. Мало хто з них любить істину й позитивне. Якщо люди даватимуть і постачатимуть іншим свою розбещеність і пристрасті, що тоді станеться? Саме те, що ви собі уявляєте: людство тільки ставатиме дедалі розбещенішим. Ті, хто підтримує ідею «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», просять, щоб люди давали й постачали іншим свою розбещеність, пристрасті та надмірні бажання, змушуючи інших людей прагнути до зла, втіхи, грошей, просування по кар’єрних сходах. Чи правильний цей життєвий шлях? Очевидно, що вислів «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» дуже проблемний. Дірки та вади в ньому вкрай очевидні; його навіть не варто аналізувати й розбирати. Його помилковість і безглуздість кидаються в очі навіть при мінімальній перевірці. Однак серед вас є багато таких, кого цей вислів легко переконує та схиляє прийняти його без розбору. Під час взаємодії з іншими ви часто використовуєте цей вислів, коли застерігаєте себе та напучуєте інших. Через це ви думаєте, що ваша вдача якась особливо благородна та що ваша поведінка дуже розсудлива. Але ти й сам не усвідомлюєш, що ці слова розкривають принцип, за яким ти живеш, і твою позицію з усяких питань. Водночас ти дурив інших і збивав їх із пуття, змушуючи їх підходити до людей і обставин із таким же поглядом та з такої ж позиції, як у тебе. Ти воістину діяв за принципом «і нашим, і вашим» та в усьому шукав золоту середину. Ти кажеш: «Що б там не було за питання, не треба сприймати його всерйоз. Не варто ускладнювати життя ні собі, ні іншим. Ускладнюючи життя іншим людям, ти ускладнюєш його собі. Бути добрим до інших – значить бути добрим до себе. Якщо ти суворий до інших людей, то суворий до себе. Навіщо ставити себе в складне становище? Чого не бажаєш собі, того й іншим не робити – це найтактовніший підхід і найкраще, що ти можеш для себе зробити». Очевидно, що людина з таким ставленням нерозбірлива в усьому. У тебе немає правильної позиції й точки зору щодо жодних питань; у тебе на все плутані погляди. Ти нерозбірливий і просто закриваєш на проблеми очі. Коли ти кінець кінцем постанеш перед Богом і даси за себе відповідь, там теж буде суцільна плутанина. Чому? Тому що ти завжди кажеш, ніби чого не бажаєш собі, того й іншим не варто робити. Це дає тобі великий спокій і насолоду, але водночас це завдасть тобі величезного клопоту, і через це ти не зможеш мати чіткого погляду чи позиції щодо багатьох питань. Звісно, це також робить тебе нездатним чітко розуміти Божі вимоги та стандарти щодо тебе в таких ситуаціях, а також результат, якого ти повинен досягти. Таке буває тому, що ти не ретельний ні в чому; причина такого – твоє сумбурне ставлення та погляд. Хіба в тому, щоб чого не бажаєш собі, того й іншим не робити, і полягає та терпимість, з якою тобі слід ставитися до людей і речей? Ні, це не так. Це просто теорія, яка ззовні виглядає правильною, благородною та доброю, а насправді наскрізь негативна. Очевидно, що вона тим більше не є принципом істини, якого людям слід дотримуватися. Бог не вимагає, щоб чого люди не бажають собі, того й іншим не робили; натомість Він просить, щоб люди чітко усвідомлювали, яких принципів вони повинні дотримуватися, маючи справу з різними ситуаціями. Якщо принцип правильний і відповідає Божим словам та істині, то його потрібно держатися – і не тільки держатися, а й застерігати та переконувати інших, спілкуватися з ними, щоб вони точно розуміли, у чому саме полягає Божа воля та якими є принципи істини. Це твій обов’язок і повинність. Бог не просить тебе шукати золоту середину чи тим більше виставляти напоказ свою великодушність. Ти повинен держатися того, щодо чого Бог тебе напучує, чого Він тебе навчає та про що говорить у Своїх словах: вимог, критеріїв та принципів істини, яких повинні дотримуватися люди. Ти повинен їх не просто держатися й вічно їх дотримуватися, але ти також повинен практикувати ці принципи істини: показувати приклад, переконувати, наглядати, допомагати та скеровувати інших, аби вони держалися цих принципів, дотримувались і практикували їх так само, як і ти. Бог вимагає від тебе саме цього – це те, що Він на тебе покладає. Ти не можеш просто сам ставити до себе вимоги, ігноруючи інших. Бог вимагає, щоб ти займав щодо всіх питань правильну позицію, держався правильних критеріїв, точно знав, якими є критерії в Божих словах, і точно з’ясував, якими є принципи істини. Навіть якщо ти не можеш цього досягти, навіть якщо ти не готовий чи тобі це не подобається, якщо ти маєш уявлення чи опираєшся, ти мусиш ставитися до цього як до свого обов’язку, як до повинності. Ти повинен спілкуватися з людьми про позитивні речі, що походять від Бога, про правильні, належні речі та використовувати їх, аби допомагати іншим, впливати на них і скеровувати їх, щоб люди могли отримувати від цих речей користь і настанову та йшли в житті правильним шляхом. Це твій обов’язок, і тобі не слід уперто держатись ідеї «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», яку сатана вклав у твою свідомість. У Божих очах цей вислів – лише філософія життя; це спосіб мислення, який містить у собі хитрість сатани; це зовсім не правильний шлях і не щось позитивне. Бог вимагає від тебе тільки того, щоб ти був праведною людиною, яка чітко розуміє, що треба робити, а чого не треба. Він не закликає тебе бути чоловіковгодником або діяти за принципом «і нашим, і вашим»; Він не закликав тебе шукати золоту середину. Коли питання стосується принципів істини, ти повинен говорити те, що потрібно говорити, і розуміти те, що потрібно розуміти. Якщо хтось чогось не розуміє, а ти розумієш і можеш підказати й допомогти, то ти обов’язково мусиш виконати цей обов’язок і повинність. Не можна просто стояти осторонь і спостерігати, і тим більше не можна держатися філософій, які сатана вклав у твою свідомість, як-от «Чого не бажаєш собі, того й іншим не роби». Ти розумієш? (Так.) Те, що є правильним і позитивним, залишається таким, навіть якщо тобі це не подобається, якщо ти не хочеш цього робити, не здатен цього робити й досягнути, навіть якщо ти чиниш опір цьому або в тебе формуються погляди супроти цього. Суть Божих слів та істини не зміниться тільки тому, що людство має зіпсовані характери й певні емоції, почуття, бажання й погляди. Суть Божих слів та істина взагалі ніколи не зміняться. Щойно ти дізнаєшся, зрозумієш, переживеш на власному досвіді й осягнеш Божі слова й істину, твоїм обов’язком буде спілкуватися з іншими про свій досвід і своє свідчення. Це дозволить ще більшій кількості людей зрозуміти Божу волю, збагнути істину й досягнути її, зрозуміти Божі вимоги та стандарти, а також усвідомити принципи істини. Завдяки цьому ці люди здобудуть шлях практики, коли стикатимуться з проблемами у своєму повсякденному житті, й не будуть спантеличені чи сковані різними ідеями й поглядами сатани. Вислів про моральну поведінку «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» насправді є хитрим планом сатани щодо встановлення контролю над розумом людей. Якщо ти завжди дотримуєшся цієї максими, то ти людина, яка живе за сатанинськими філософіями; людина, яка повністю живе в сатанинському характері. Якщо ти не слідуєш Божим шляхом, ти не любиш і не шукаєш істину. Що б не відбувалося, той принцип, якого ти повинен дотримуватися, і те найголовніше, що ти повинен робити, – це допомагати людям чим тільки можеш. Ти не повинен практикувати так, як каже сатана, тобто «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй», і бути «розумним» чоловіковгодником. Що це означає – допомагати людям чим тільки можеш? Це означає виконувати свої обов’язки та повинності. Щойно ти побачив щось, що входить у твої обов’язки й повинності, відразу спілкуйся про Божі слова й істину. Ось що значить виконувати свої обов’язки й повинності. Чи це спілкування в принципі прояснило вислів про моральну поведінку «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй»? Ви його зрозуміли? (Так.) Цей вислів відносно легко розпізнати, і можна визначити, що в ньому не так, без надмірних роздумів. Він просто є надто абсурдним, тому немає необхідності обговорювати його більш детально.

Тепер поспілкуймося про наступний вислів щодо моральної поведінки: «Я за друга хоч під кулі». Це, як видається, – грандіозне твердження, що є надзвичайно поширеним серед людства. Зокрема, люди, які цінують почуття й надають великого значення братерству, приймають це висловлювання як афоризм, спрямований не те, щоб мати багато друзів. У яку б епоху чи в якій етнічній групі не застосувався вислів про моральну поведінку – «Я за друга хоч під кулі» – він є цілком обґрунтованим. Іншими словами, він відносно добре узгоджується з совістю й розважливістю людства. Точніше кажучи, цей вислів узгоджується з концепцією «братерства», якої люди дотримуються у своїй совісті. Люди, які цінують братерство, готові піти за друга хоч під кулі. У якій би складній і небезпечній ситуації не перебував їхній друг, вони готові зробити крок уперед під кулі за нього. Це дух жертвування власними інтересами заради інших. Вислів про моральну поведінку «Я за друга хоч під кулі» по суті прищеплює людям цінування братерства. Стандарт, дотримання якого вимагає цей вислів від людства, полягає в тому, що людина мусить цінувати братерство – у цьому суть цього вислову. Що означає слово «братерство»? Яким є стандарт братерства? Це здатність жертвувати власними інтересами заради друга та зробити все, щоб задовольнити його. Що б не було потрібно твоєму другові, ти зобов’язаний за покликом честі запропонувати будь-яку необхідну допомогу, і якщо це означає ризикувати своїм життям, то так тому й бути. Саме це потрібно, щоб бути справжнім другом, і тільки це можна вважати істинним братерством. Інше тлумачення поняття братерства – це здатність ризикувати своїм життям, віддавати своє життя або ставити його під удар заради друга, незважаючи на життя або смерть. Така дружба витримує небезпечні для життя випробування, дружба в житті та в смерті, і це істинне братерство. Таким є визначення друга у вимогах щодо моральної поведінки. Ти мусиш бути готовим піти за своїх друзів хоч під кулі, щоб вважатися справжнім другом, це критерій моральної поведінки, якого людині слід дотримуватися у стосунках зі своїми друзями, і це вимога до моральної поведінки людей у ситуації, коли вони здобувають нових друзів. Висловлювання про моральну поведінку «Я за друга хоч під кулі» сприймається як особливо героїчне та справедливе, і особливо величне та благородне, і викликає захоплення та схвалення людей, і змушує їх вважати, що ті, хто здатний на таке, подібні до потойбічних безсмертних, які вистрибують зі щілин у скелях, а також змушує їх думати, що ці люди особливо праведні, як лицарі або бійці на мечах. Ось чому такі нехитрі та прямолінійні ідеї й погляди із готовністю приймаються людьми й легко проникають глибоко в їхні серця. Чи ви маєте подібні почуття з приводу вислову «Я за друга хоч під кулі»? (Так.) Хоча в наші дні не так багато людей, які пішли б за друга під кулі, більшість людей сподівається, що їхні друзі захочуть піти під кулі за них, і що вони віддані люди, хороші приятелі, і що у важкі часи їхні друзі не вагаючись та беззастережно протягнуть їм руку допомоги, і що їхні друзі зроблять для них що завгодно, попри всі труднощі й не боячись небезпеки. Якщо в тебе такі вимоги до твоїх друзів, чи може це свідчити про те, що на тебе досі впливає та тебе сковує ідея стосовно того, щоб піти за друга хоч під кулі? Чи ти сказав би, що досі дотримуєшся цього старого, традиційного способу мислення? (Так.) У наші дні люди часто нарікають на те, що «суспільна мораль нині знаходиться в занепаді, у людей не той менталітет, що в їхніх предків, часи змінилися, друзі вже не ті, що раніше, люди більше не цінують братерство, вони втратили свою людську теплоту, а міжособистісні стосунки стають дедалі складнішими й віддаленішими». Хоча нині дуже мало хто цінує братерство в друзях, люди все ж із ніжністю згадують тих благородних і добросердечних людей минулих часів, які були готові віддати своє життя за друга, і шанують стиль, який ті випромінюють. Наприклад, поглянь на деякі історії, які передаються наступним поколінням, про людей у давнину, які віддавали своє життя за друга, особливо історії, дія яких відбувається у світі бойових мистецтв, про людей, які відстоюють братерство. Аж до сьогодні, коли люди дивляться ці історії у фільмах і телевізійних постановках, вони досі відчувають приплив емоцій у своїх серцях і плекають надію повернутися в епоху, повну людського тепла, коли люди цінували братерство. Про що свідчать такі речі? Чи показують вони, що ідея піти під кулі ради друга шанується людьми як щось позитивне, і що вона вважається високим моральним стандартом для тих, хто хоче бути або стати хорошою людиною? (Так.) Хоча в наші дні люди не наважуються вимагати від себе цього й не можуть досягти цього самі, вони досі сподіваються зустріти таких людей у своїй громаді, спілкуватися та подружитися з ними, щоб, коли вони самі зіткнуться з труднощами, їхній друг міг піти за них під кулі. Дивлячись на ставлення та погляди людей щодо цього вислову про моральну поведінку, стає зрозуміло, що люди знаходяться під глибоким впливом таких ідей і поглядів, які цінують братерство. Враховуючи, що на людей впливають такі ідеї та погляди, які спонукають їх прагнути до духу братерства та дотримуватися його, звичайно, дуже ймовірно, що вони житимуть відповідно до цих ідей і поглядів. Як наслідок, люди, як правило, потрапляють під контроль і домінування таких ідей і поглядів і схильні сприймати людей та об’єкти, а також поводитися та діяти відповідно до таких ідей і поглядів, і водночас вони, як правило, спираються на такі ідеї й погляди в тому, щоб судити людей, коли запитують себе: «Чи цінує ця людина братерство? Якщо вона цінує братерство, то вона хороша людина; а якщо ні, то вона неварта спілкування, і є поганою людиною». Звичайно, ти також схильний піддаватися впливу цих ідей про братерство з погляду керування власною поведінкою та з погляду обмеження й винесення суджень щодо власної поведінки, а також приймаєш їх як критерії й напрямок для своєї взаємодії з іншими. Наприклад, перебуваючи під глибоким впливом таких ідей і поглядів, коли, спілкуючись із братами й сестрами, ти застосовуєш свою совість для оцінки всього, що ти робиш. Що означає слово «совість»? Справа в тому, що глибоко в серцях людей воно означає не що інше, як братерство. Іноді допомога своїм братам і сестрам ґрунтується на братерстві, іноді симпатія щодо них також спирається на братерство. Іноді виконання свого обов’язку й докладання якихось символічних зусиль у Божій родині або повне присвячення себе, або якась швидкоплинна рішучість – усе це насправді відбувається під управлінням тих ідей, у контексті яких цінується братерство. Хіба ці явища не показують чітко й недвозначно, що люди перебувають під глибоким впливом таких ідей і поглядів і вже стали скутими й асимільованими ними? Що Я маю на увазі під словами «скутий» та «асимільований»? Чи можна сказати, що такі ідеї та погляди, які цінують братерство, не тільки здатні контролювати поведінку людей, але, окрім того, вже стали філософією існування людей та їхнього життя, і що люди чіпляються за них і ставляться до них як до чогось позитивного? Чому Я кажу, що вони ставляться до них як до чогось позитивного? Це означає, що коли люди слухають слова Божі, практикують Його слова й коряться Йому, виконують свій обов’язок, не проявляючи байдужості й поверховості, платять велику ціну й вірні Богові, то всі такі форми поведінки значною мірою керуються ідеєю братерства й містять домішки цього елемента братерства. Наприклад, деякі люди кажуть: «Ми мусимо бути сумлінними в нашому поводженні, ми не можемо виконувати свої обов’язки аби як! Бог дарував нам так багато благодаті. У такому небезпечному середовищі, під час усього цього нестримного придушення й переслідування з боку великого червоного дракона, Бог захищає нас і спасає нас від впливу сатани. Ми не повинні втрачати свою совість, ми мусимо в належний спосіб виконувати свій обов’язок, щоб відплатити за Божу любов! Наше життя дане нам Богом, тому ми мусимо бути вірними Йому, щоб відплатити за Його любов. Ми не можемо бути невдячними!». Є й інші люди, на яких покладено обов’язок, що вимагає від них ризику та сплати певної ціни, і які кажуть: «Якщо інші не зроблять крок уперед, то його зроблю я. Я не боюся небезпеки!». Люди запитують їх: «Чому ти не боїшся небезпеки?». І вони відповідають: «Невже у твоєму поводженні немає ані крихти моральної чистоти? Божа сім’я добре ставиться до мене, і Бог добрий до мене. Оскільки я вирішив слідувати за Ним, я маю зробити свій внесок і взяти на себе ці ризики. Я мушу володіти цим духом братерства й цінувати його». І так далі. Чи справді в цих явищах і одкровеннях людей певною мірою домінують ті ідеї й погляди, що цінують братерство? Під впливом таких ідей і поглядів судження людей та вибір, який вони роблять, а також деякі форми поведінки, які вони демонструють більшість часу, узагалі не мають жодного стосунку до практики істини. Це всього лише швидкоплинний імпульс, миттєвий стан розуму або короткочасне бажання. Оскільки це не відповідає принципам істини й не випливає із суб’єктивної волі людини щодо виконання свого обов’язку, і робиться не з любові до істини та всього позитивного, це братерство між людьми часто не може бути стійким, воно не може тривати більше декількох разів, і не може тривати надто довго. Згодом у людей закінчується енергія, неначе здувається м’яч. Деякі люди кажуть: «Чому раніше я був таким енергійним? Чому я із такою готовністю брався за ці небезпечні роботи задля Божого дому? Чому зараз усієї цієї енергії немає?». Тоді це були всього лише короткочасний порив, бажання або рішучість з твого боку, і до цього неминуче домішувався елемент братерства. До речі кажучи, що саме означає термін «братерство»? Простіше кажучи, це миттєвий настрій або налаштування, тобто настрій, який розвивається в людей в особливих середовищах і ситуаціях. Такий настрій дуже життєрадісний, дуже піднесений і дуже позитивний, що спонукає тебе виносити позитивні судження й приймати позитивні рішення або змушує тебе проголошувати якісь грандіозні твердження й породжує певну готовність старанно працювати, але така готовність не є істинним станом любові до істини, її розуміння або практики. Це просто настрій, що виникає під впливом тих ідей і поглядів, які цінують братерство. Ось як це пояснюється простими словами. На більш глибокому рівні, із Моєї точки зору, братерство насправді є виливом поривчастості. Що я маю на увазі під «виливом поривчастості»? Наприклад, коли люди на короткий час стають щасливими, вони можуть цілий день і ніч обходитися без їжі та сну та при цьому не відчувати голоду або втоми. Це нормально? За звичайних обставин люди голодні, якщо не споживають їжу, і мляві та сонливі, якщо погано сплять впродовж ночі. Але якщо в них спонтанно з’являється життєрадісний настрій й вони не відчувають голоду, сонливості або втоми, хіба це не аномально? (Так і є.) Чи є це природним одкровенням характеру життя? (Ні.) Якщо це не звичайне одкровення, то що це тоді? Це поривчастість. Що ще означає поривчастість? Вона означає, що через ненормальні емоції, такі як миттєве щастя чи гнів, люди проявляють певні крайні форми поведінки, перебуваючи в ірраціональному стані. Якими є ці крайні форми поведінки? Іноді, коли вони щасливі, вони віддають найцінніші речі у своєму домі іншим, а іноді в пориві гніву вбивають когось ножем. Хіба це не поривчастість? Це форми поведінки, що межує з крайністю, що виникає, коли люди перебувають у ірраціональному стані: це поривчастість. Деякі люди особливо щасливі, коли вперше приступають до виконання своїх обов’язків. Вони не відчувають голоду, коли настає час їсти, і не відчувають сонливості, коли настає час відпочивати. Натомість вони кричать: «Повністю присвятіть себе Богу, ідіть на жертви заради Бога й терпіть будь-які труднощі!». Щоразу, коли вони нещасні, вони нічого не хочуть робити, їм не подобаються всі, кого вони бачать, і вони навіть думають про те, щоб перестати вірити. Усе це – поривчастість. Як виникла ця поривчастість? Вона постала із зіпсованих характерів людей? У своїй основі її викликає те, що люди не розуміють істини й не здатні її практикувати. Коли люди не розуміють істини, на них впливають різні збочені думки. Під впливом різних збочених і негативних думок у них розвиваються всілякі ірраціональні й ненормальні настрої. Перебуваючи в цих настроях, вони придумують усілякі необачні судження й моделі поведінки. Ось як це відбувається, чи не так? У чому суть цього ідеологічного погляду: «Я за друга хоч під кулі»? (У поривчастості.) Правильно, суть у поривчастості. Тож чи є хоч якась раціональність у вислові «Я за друга хоч під кулі»? Чи відповідає він принципам? Хіба він є чимось позитивним, чого людям слід дотримуватися? Цілком очевидно, що ні. Ідея про те, щоб іти під кулі за друга, є ірраціональною, імпульсивною та поривчастою. До цього питання потрібно підходити раціонально. Чи це нормально, якщо ти не настільки цінуєш братерство, щоб іти під кулі за друга? Чи нормально просто допомагати своїм друзям у межах своїх можливостей? Як усе робити правильно? Чому всі такі ідеї й погляди, як «Я за друга хоч під кулі», які, виглядають такими, що особливо цінують братерство, неправильні? Що з ними не так? Це питання потребує прояснення. Щойно це питання проясниться, люди повністю відпустять такі ідеї й погляди. Справа в тому, що це питання дуже просте. Чи ви можете його чітко пояснити? У вас немає жодних думок щодо цього питання, вам нічого сказати. Це підтверджує один факт, який полягає в тому, що до того, як Я проаналізував вислів «Я за друга хоч під кулі», усі ви були людьми, які дотримувалися цього вислову або особливо його обожнювали, і всі ви заздрили людям, які пішли б за друга під кулі, і ви також заздрили тим, хто може подружитися з такою людиною, і ви також вважаєте, що мати таких друзів – це радість і честь. Хіба це не так? Як ви ставитеся до цього питання? (Я думаю, що взаємодія з людьми відповідно до вислову «Я за друга хоч під кулі» є безпринципною й не відповідає істині.) Що ви думаєте про цю відповідь? Чи вона може звільнити від пут і кайданів, накладених на вас такими ідеями й поглядами? Хіба вона може змінити методи та принципи, за допомогою яких ти розв’язуєш такі питання? Чи вона може виправити твої помилкові погляди на такі питання? Якщо не може, то якою тоді є ця відповідь? (Це доктрина.) Яка користь у проголошенні доктрини? Не говори про доктрину. Як виникає доктрина? Справа в тому, що ти не зовсім чітко бачиш суть таких ідей і поглядів, і що ти не до кінця розумієш негативний вплив і шкоду таких ідей і поглядів щодо того, як ти сприймаєш людей і об’єкти, а також як ти поводишся й дієш. Ти не знаєш, що з ними не так, тому ти тільки й можеш, що відповідати й розв’язувати цю проблему за допомогою поверхових доктрин. Кінцевим результатом є те, що доктрини не можуть розв’язати твою проблему, і ти продовжуєш жити під керівництвом і впливом таких ідей і поглядів.

Що не так із такими ідеями й поглядами, як «За друга я хоч під кулі»? Це запитання насправді досить просте й не складне. Ніхто з тих, хто живе в цьому світі не вистрибує зі щілин у скелях. У кожного є батьки й діти, у кожного є родичі, ніхто не існує незалежно від інших у цьому людському світі. Що Я маю на увазі, коли це кажу? Я маю на увазі, що ти живеш у цьому людському світі й маєш власні зобов’язання, які потрібно виконувати. По-перше, ти мусиш підтримувати своїх батьків, а по-друге, ти мусиш виховувати своїх дітей. Це твої зобов’язання в сім’ї. Як у члена суспільства в тебе також є соціальні обов’язки та зобов’язання, які необхідно виконувати. Ти мусиш відігравати певну роль у суспільстві, наприклад, бути робітником, фермером, підприємцем, студентом або представником сфери розумової праці. Починаючи з сім’ї й закінчуючи суспільством, є багато обов’язків і зобов’язань, які ти мусиш виконувати. Тобто, на додаток до забезпечення харчів, одягу, житла та транспорту, ти мусиш багато чого робити, а також багато чого тобі слід робити, і є багато зобов’язань, які тобі слід виконувати. Не беручи до уваги цей правильний шлях віри в Бога, яким люди йдуть, у тебе як у окремої людини є багато сімейних обов’язків і соціальних зобов’язань, які необхідно виконувати. Ти не існуєш незалежно. Відповідальність, що лежить на твоїх плечах, полягає не тільки в тому, щоб знайти друзів і добре проводити час, або знайти когось, із ким можна було б поговорити та хто міг би тобі допомогти. Більшість твоїх обов’язків – і найважливіші з них – пов’язана з вашою сім’єю та суспільством. Тільки якщо ти добре виконуєш свої сімейні обов’язки та соціальні зобов’язання, твоє життя як особистості буде вважатися повним і досконалим. Отже, що входить до обов’язків, які тобі слід виконувати в сім’ї? Коли ти дитина, тобі слід мати належне синівське ставлення до своїх батьків і підтримувати їх. Коли твої батьки хворі або знаходяться в скрутному становищі, тобі слід робити все, що тобі до снаги. Як батькові, тобі доводиться працювати в поті чола й напружуватися, працювати наполегливо й переносити труднощі, щоб забезпечити всю сім’ю, і брати на себе тяжку батьківську відповідальність, ростити своїх дітей, вчити їх іти правильним шляхом і допомагати їм зрозуміти принципи поводження. Отже, на тобі лежать численні родинні обов’язки. Ти мусиш підтримувати своїх батьків і брати на себе відповідальність за виховання своїх дітей. Є багато чого такого, що слід робити. А які твої обов’язки в суспільстві? Ти мусиш дотримуватися законів та норм, мусиш мати принципи взаємодії з іншими людьми, мусиш робити все від тебе залежне на роботі та добре керувати своєю кар’єрою. Вісімдесят-дев’яносто відсотків твого часу та твоєї енергії мусить бути витрачено на ці речі. Інакше кажучи, яку б роль ти не відігравав у своїй родині чи в суспільстві, яким би шляхом ти не йшов, якими б не були твої амбіції та прагнення, у кожної людини є обов’язки, які дуже важливі особисто для неї та які забирають майже всі її сили й час. Із погляду сімейних та соціальних обов’язків, у чому твоя цінність як особистості й цінність твого життя після появи в цьому людському світі? Вона полягає у виконанні обов’язків і місіях, даних тобі Небесами. Твоє життя належить не виключно тобі і, звісно ж, воно не належить іншим. Твоє життя існує заради твоїх місій і обов’язків, а також заради обов’язків, зобов’язань і місій, які тобі слід виконувати в цьому людському світі. Твоє життя не належить ані твоїм батькам, ані твоєму подружжю, і, звичайно ж, воно не належить твоїм дітям. І тим паче воно не належить твоїм нащадкам. Тож кому належить твоє життя? Якщо казати з погляду світської людини, твоє життя належить обов’язкам та місіям, даним тобі Богом. Але з погляду віруючого, твоє життя має належати Богові, оскільки саме Він влаштовує все, що стосується тебе, і володарює над усім, що тебе стосується. Тому як людині, що живе у світі, тобі не слід довільно обіцяти своє життя іншим, і не слід довільно жертвувати своїм життям заради будь-кого в ім’я братерства. Тобто тобі не слід применшувати своє власне життя. Твоє життя нічого не варте для когось іншого, особливо для сатани, для цього суспільства й для цієї розбещеної людської раси, але для твоїх батьків і родичів твоє життя має першорядне значення, адже між твоїми обов’язками та їхнім виживанням існує нерозривний зв’язок. Звичайно ж, іще важливішим є те, що існує нерозривний зв’язок між твоїм життям і тим фактом, що Бог володарює над усім сущим і над усім людським родом. Твоє життя незамінне серед багатьох життів, над якими володарює Бог. Можливо, ти не так високо цінуєш своє життя, і, можливо, тобі не слід так високо цінувати своє життя, але справа в тому, що твоє життя дуже важливе для твоїх батьків і родичів, із якими в тебе є тісні зв’язки й нерозривні стосунки. Чому Я це кажу? Оскільки в тебе є обов’язки щодо них, у них також є обов’язки щодо тебе; у тебе є обов’язки стосовно цього суспільства, і твої обов’язки щодо суспільства пов’язані із твоєю роллю в цьому суспільстві. Роль кожної людини й кожної живої істоти є незамінною для Бога, і всі вони є невід’ємними елементами Божого володарювання над людством, цим світом, цією землею й цим всесвітом. В очах Бога кожне життя ще незначніше, ніж піщинка, і ще більш нікчемне, ніж мураха; проте, оскільки кожна людина – це життя, життя, яке живе й дихає, то в рамках Божого володарювання, навіть якщо роль, яку відіграє людина, не є ключовою, така людина також незамінна. Отже, якщо подивитися на це питання з такої позиції, якщо людина з готовністю піде під кулі за друга й не тільки думає про це, але й готова зробити це будь-якої миті, віддаючи своє власне життя, не рахуючись зі своїми сімейними зобов’язаннями, своїми соціальними зобов’язаннями й навіть із покладеними Богом на її плечі місіями та обов’язками, хіба це не неправильно? (Так.) Це зрада! Найцінніше, що Бог дарує людині, – це дихання, яке називається життям. Якщо ти недбало обіцяєш своє життя другові, якому, на твою думку, можна його довірити, то хіба це не зрада Бога? Хіба це не неповага до життя? Хіба це не вчинок непокори щодо Бога? Чи є це вчинком бунту проти Бога? (Так.) Це явна відмова від обов’язків, які тобі слід виконувати у своїй родині та в суспільстві, а також ухилення від місій, покладених на тебе Богом. Це зрада. Найважливішим у житті людини є не що інше, як зобов’язання, які їй слід брати на себе в цьому житті – сімейні зобов’язання, соціальні зобов’язання та дані їй Богом місії. Найважливіше – це ці зобов’язання й місії. Якщо ти втратиш своє життя, довільно віддавши його за іншого через швидкоплинне почуття братерства та хвилинну поривчастість, чи існуватимуть і досі твої зобов’язання? Як же тоді ти зможеш говорити про місії? Ти явно не дорожиш життям, дарованим тобі Богом як щось найцінніше, а натомість недбало обіцяєш його іншим, віддаєш своє життя заради інших, повністю ігноруючи свої зобов’язання перед сім’єю й суспільством або відмовляючись від них, що аморально й несправедливо. Отже, що Я намагаюся вам донести? Не відмовляйтеся недбало від свого життя й не обіцяйте його іншим. Деякі люди питають: «Я можу пообіцяти його своїм батькам? А як щодо того, щоб пообіцяти його коханій людині, це нормально?». Це не нормально. Чому це не нормально? Бог дарує тобі життя й дозволяє твоєму життю продовжуватися, щоб ти міг виконувати свої зобов’язання перед своєю сім’єю та суспільством, а також виконувати місії, довірені тобі Богом. Не тобі ставитися до власного життя як до жарту, недбало обіцяючи його іншим, передаючи його іншим, повністю присвячуючи його іншим і віддаючи його іншим. Якщо людина втратить життя, чи зможе вона продовжувати виконувати свої сімейні та соціальні зобов’язання та свою місію? Чи все-таки це можливо? (Ні.) І коли більше немає сімейних та соціальних обов’язків людини, чи й досі існують соціальні ролі, які вона виконувала? (Ні.) Коли більше немає виконуваних людиною соціальних ролей, чи досі існують місії цієї людини? Ні, не існують. Коли місії та соціальні ролі людини вже зникли, чи є тоді те, чим Бог володарює? Бог володарює над живими істотами, людьми із життям, і коли їхні соціальні зобов’язання та життя вже зникли, а всі їхні соціальні ролі зводяться нанівець, чи це спроба звести людство, над яким Бог володарює, і Божий план управління нанівець? Якщо ти це робиш, то хіба це не зрада? (Так.) Це справді зрада. Твоє життя існує тільки заради твоїх зобов’язань і місій, а цінність твого життя може бути відображена тільки у твоїх зобов’язаннях і місіях. Окрім того, піти під кулі за друга – це не твоє зобов’язання й не твоя місія. Виконання тобою, людиною, наділеною Богом життям, зобов’язань і місій, покладених на тебе Богом, – це саме те, що тобі слід робити. Тоді як піти під кулі за друга – це не зобов’язання чи місія, покладена на тебе Богом. Радше це твої дії, які ґрунтуються на почутті братерства, твоє власне прийняття бажаного за дійсне, твоє безвідповідальне мислення щодо життя, і, звичайно ж, це також тип мислення, який сатана насаджує людям, щоб зневажити й розтоптати їхнє життя. Тому коли б не прийшов той час, який би друг у тебе не з’явився, навіть якщо твоя дружба з ним пройшла через небезпечні для життя ситуації, не обіцяй довільно піти під кулі за нього й навіть і близько не допускай таких думок, не думай про те, щоб присвятити йому все своє життя, усе своє існування. Ти не несеш жодної відповідальності й не маєш жодного зобов’язання перед ним узагалі. Якщо у вас схожі інтереси, схожі риси особистості й ви йдете однаковим шляхом, ви можете допомагати одне одному, ви можете говорити одне з одним про що забажаєте, і ви можете бути близькими друзями, але ця близька дружба не будується на тому, щоб іти під кулі одне за одного, а також вона не ґрунтується на цінуванні братерства. Тобі не потрібно йти під кулі за нього, і тобі не потрібно віддавати своє життя чи навіть проливати бодай краплю крові за нього. Деякі люди кажуть: «То ж яка тоді користь від мого почуття братерства? У своїй людській сутності та у своєму серці я завжди хочу проявляти братерство, то що мені робити?». Якщо ти дійсно хочеш проявити братерство, тобі слід розповісти іншій людині про істини, розуміння яких ти дійшов. Коли ти бачиш, що інша людина слабка, підтримай її. Не стій осторонь і не спостерігай; коли вона йде хибним шляхом, нагадай їй, дай їй пораду та простягни їй руку допомоги. Коли ти бачиш проблеми іншої людини, ти зобов’язаний допомогти їй, але тобі не потрібно йти під кулі за неї, тобі не потрібно обіцяти їй своє життя. Твоя відповідальність перед нею полягає лише в тому, щоб допомагати, підтримувати, нагадувати, радити або іноді проявляти трохи прощення й терпимості, але це не означає віддавати за неї своє життя, і тим паче проявляти до неї певне так зване почуття братерства. Для Мене братерство – це всього лише поривчастість, і воно не належить до істини. У порівнянні з життям, яке Бог дарує людям, братерство між людьми є сміттям. Це певна поривчастість, прищеплена людям сатаною, хитрий план, який змушує людей імпульсивно робити багато вчинків заради братерства, вчинків, які їм буде складно залишити позаду та про які вони будуть шкодувати до кінця своїх днів. Це недоцільно. Тому тобі краще відмовитися від цієї ідеї братерства. Не живи згідно з братерством, а натомість живи відповідно до істини та слів Божих. Тобі слід принаймні жити відповідно до своїх людської сутності, сумління й розуму, ставитися до всіх і всього раціонально й робити все в належний спосіб відповідно до своїх совісті й розуму.

Вислухавши стільки висловлювань та поглядів щодо відповідальності та життя, чи тепер ви можете розпізнати цю моральну вимогу щодо того, щоб іти під кулі за друга? Тепер, коли ти можеш розрізняти її, чи ти маєш правильні принципи для розв’язання такого питання? (Так.) Що б ти зробив, якби хтось дійсно попросив тебе піти під кулі за нього? Як би ти відповів? Ти сказав би: «Якщо ти вимагаєш, щоб я пішов за тебе під кулі, тоді ти – той, хто хоче позбавити мене життя. Якщо ти хочеш забрати в мене життя, якщо ти вимагаєш від мене такого, то ти позбавляєш мене права виконувати свої сімейні обов’язки й зобов’язання в суспільстві. Це також позбавляє мене моїх прав людини і, що більш важливо, забирає в мене можливість підкоритися Божому володарюванню й добре виконувати свій обов’язок. Якщо ти так позбавиш мене прав людини, це буде моїм кінцем! Ти позбавляєш мене стількох прав і змушуєш мене померти за тебе. Як ти можеш бути таким егоїстичним і мерзенним? І все ж ти й досі мій друг? Очевидно, що ти мені не друг, а ворог». Чи правильно так говорити? (Так.) Це дійсно правильні слова. Ти насмілюєшся так говорити? Чи ти це справді розумієш? Якщо якийсь твій друг продовжує просити тебе піти під кулі за нього й вимагає твого життя, то тобі слід за першої нагоди почати триматися від нього подалі, адже він – нехороша людина. Не думай, що він має бути твоїм другом тільки тому, що може піти за тебе під кулі. Ти кажеш: «Я не просив тебе йти під кулі за мене, ти добровільно на це зголосився. Навіть якби ти міг піти під кулі за мене, геть і не думай просити мене зробити те саме за тебе. Ти не раціональний, але я розумію істину, я раціональний, і я буду ставитися до цього питання раціонально. Неважливо, скільки разів ти йшов під кулі за мене, я не буду імпульсивно йти під кулі за тебе. Якщо ти опинишся в скрутному становищі, я зроблю все можливе, щоб допомогти тобі, але я в жодному разі не відмовлюся від своїх зобов’язань і місій, покладених на мене Богом у цьому житті, для того, щоб жити виключно ради тебе. У моєму світі немає нічого, окрім зобов’язань, обов’язків і місій. Якщо ти хочеш подружитися зі мною, тоді я прошу тебе допомогти мені, посприяти мені у виконанні моїх обов’язків і завершити мою місію спільно. Тільки в такому разі ти мій справжній друг. Якщо ти продовжуєш просити мене піти під кулі за тебе й далі змушуєш мене дати тобі таку обіцянку, віддати своє життя за тебе, пообіцяти своє життя тобі, тоді тобі слід негайно віддалитися від мене, ти мені не друг, я не хочу дружити з таким, як ти, і я не хочу бути другом такій людині, як ти». Що ти думаєш із приводу таких слів? (Хороші слова.) Чим вони хороші? Якщо ти не маєш такого друга, ти вільний від тиску, тривоги, будь-якого тягаря думок і не скований такими ідеями, як цінність братерства. Якби хтось дійсно сказав: «Такі люди, як ти, які не йдуть під кулі ради друга, негідні спілкування й не можуть бути нічиїми друзями», чи тобі було б сумно це почути? Чи вплинули б на тебе ці слова? Чи ти почувався б сумним і негативно налаштованим, покинутим людьми, не маючи сенсу існування й надії в житті? Це можливо, але коли ти зрозумієш істину, ти зможеш здобути ґрунтовне розуміння цього питання, і тебе не сковуватимуть ці слова. Починаючи із сьогоднішнього дня, ти мусиш навчитися відпускати ці аспекти традиційної культури, не звалюючи на себе цей тягар. Тільки так ти зможеш іти правильним шляхом у житті. Ти це практикуватимеш? (Так.) Звичайно, це не те, що можна так швидко відпустити. Люди мусять спершу підготувати свій розум, потроху роздумувати, потроху шукати істину, потроху розуміти, а потім поступово це практикувати відповідно до принципів істини. Це є застосуванням принципів істини задля того, щоб мати справу з людьми й налагоджувати з ними стосунки та зв’язки. Підсумовуючи, Я хотів би сказати вам наостанок кілька слів: дорожи життям і своїми зобов’язаннями; дорожи даною тобі Богом можливістю для виконання твого обов’язку, і цінуй місію, яку дав тобі Бог. Ти розумієш, чи не так? (Так.) Хіба це не радісно, що ти здобув ґрунтовне розуміння в цьому питанні? (Так.) Якщо ти не будеш обмеженим та скованим цими хибними ідеями й поглядами, ти почуватимешся спокійно. Але зараз ти неспокійний. Тільки після того, як ти ступиш на шлях прагнення до істини в майбутньому й тебе більше не турбуватимуть такі речі, тобі буде по-справжньому спокійно. Тільки ті, хто по-справжньому дивиться на людей і речі, поводиться й діє згідно з Божими словами й має істину за критерій, є тими, хто по-справжньому розслаблений і спокійний, у кого є мир і радість, хто живе й поводиться відповідно до істини та хто ніколи не буде ні про що шкодувати. На цьому завершімо сьогоднішнє спілкування.
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Примітка:

а Кун Жун фігурує у відомій китайській оповіді, яка традиційно використовується для навчання дітей цінностям ввічливості та братерської любові. У цій оповіді говориться, що коли його сім’я отримала кошик груш, чотирирічний Кун Жун віддав більші груші своїм старшим братам, а найменшу взяв собі.


Що значить прагнути до істини (11)

У кожен період і на кожному етапі в церкві відбуваються певні речі, які суперечать людським уявленням. Наприклад, деякі люди хворіють, керівників і працівників змінюють, когось викривають і виганяють, хтось стикається з випробуванням життям і смертю, а в деяких церквах навіть є лихі люди й антихристи, які спричиняють порушення, тощо. Таке відбувається час від часу й аж ніяк не випадково. Усе це результат Божого володарювання й упорядкувань. Дуже мирний період може раптово перерватися кількома інцидентами чи незвичайними подіями, які відбуваються навколо вас або з вами особисто, і їхня поява порушує звичайний порядок і нормальність людського життя. Зі сторони ці події не відповідають людським переконанням і фантазіям; люди не хотіли б їх бачити або переживати на власному досвіді. Тож чи йдуть вони людям на користь? Як людям слід із ними справлятися, переживати їх і розуміти? Чи замислювався хтось із вас над цим? (Ми маємо розуміти, що це результат Божого володарювання.) Чи достатньо лише розуміння того, що це результат Божого володарювання? Чи винесли ви із цього якісь уроки? Чи можете ви глибше зрозуміти, як Бог над усім цим володарює? У чому конкретно полягає Боже володарювання? Що конкретно з того, що проявляється в людях, їм слід знати та розуміти? Чи винесли ви якісь уроки з того, що сталося навколо вас? Чи можете ви прийняти це як таке, що йде від Бога, а потім отримати із цього користь? Або ж ви дієте абияк, думаючи: «Це все результат Божого володарювання, просто підкорися Богові, тут немає нічого такого, над чим варто замислюватися», і за такими простими думками все проґавлюєте? Яка із цих ситуацій стосується вас? Часом у церкві відбуваються важливі події, наприклад, у поширенні роботи Євангелія досягаються несподівано хороші результати або ж виникають якісь несподівані труднощі, злети і падіння, перешкоди чи навіть порушення й загибель через зовнішні сили. Часом у певній церкві або серед людей, які виконують свої обов’язки, відбувається щось незвичайне. Чи то у звичайний, чи особливий час чи замислювалися ви коли-небудь над цими надзвичайними речами? До якого остаточного висновку ви прийшли? Чи, можливо, у більшості випадків ви взагалі нічого не розумієте? Деякі люди просто всередині думають про це, а потім просто промовляють коротку молитву, навіть не шукаючи істину, щоб здобути якесь розуміння цих речей. Вони просто визнають, що ці речі від Бога, і на цьому все закінчується. Хіба вони не діють формально? Більшість людей просто робить щось абияк. І коли люди дуже низького духовного рівня стикаються з подібним, у них з’являється сильне нерозуміння та плутанина, у них із легкістю виникають переконання та хибні уявлення про Бога, а також сумніви щодо Божого володарювання та влаштування. Люди від початку не мали розуміння Бога, і коли вони стикаються з тим, що суперечить їхнім переконанням, то не шукають істину й не знаходять людей для спілкування, а лише керуються у своєму ставленні власними переконаннями й фантазіями та врешті-решт приходять до висновку, що «ще невідомо, від Бога це чи ні», і в них з’являється недовіра до Бога й навіть сумнів у Його словах. Як наслідок, їхні сумніви, здогадки та побоювання Бога стають дедалі серйознішими, і вони втрачають мотивацію до виконання своїх обов’язків. Вони не бажають страждати та йти на жертви, вони втрачають наснагу й день у день працюють абияк. Після того, як вони пережили кілька конкретних інцидентів, ті незначні ентузіазм, рішучість і бажання, які вони мали до цього, покинули їх і зникли, і все, що залишилося, – це думки про те, як складати власні плани на майбутнє й шукати вихід. Таких людей не меншість. Оскільки люди не люблять істину й не шукають її, коли з ними щось трапляється, вони дивляться на це своїми очима, так і не навчившись приймати це як таке, що походить від Бога. Вони не шукають істину в Божих словах, щоб знайти відповіді, і не шукають людей, які розуміють істину, щоб спілкуватися з ними та розв’язувати ці питання. Натомість вони завжди використовують власні знання та досвід взаємодії зі світом, щоб аналізувати й оцінювати те, що з ними стається. І що в результаті? Вони заганяють себе в незручне становище, коли їм нікуди йти – це наслідок того, що вони не шукають істину. Ніщо не відбувається випадково, усім керує Бог. Хоча люди можуть розуміти та приймати це в теорії, як їм слід ставитися до Божого володарювання? Це істина, до якої людям слід прагнути та яку їм слід розуміти, і зокрема їм слід утілювати її в життя. Якщо люди визнають володарювання Бога лише в теорії, але не розуміють його по-справжньому й не можуть позбутися власних переконань та уявлень, то скільки б років вони не вірили в Бога та скільки б їм не довелося пережити, кінець кінцем вони все одно не зможуть здобути істину. Якщо люди не прагнуть до істини, вони не можуть пізнати Божу роботу. Що більше їм доводиться пережити, то більше вони матимуть переконань про Бога, то більше вони сумніватимуться в Ньому і, звичайно, їхні домисли, нерозуміння й недовіра до Бога ставатимуть дедалі серйознішими. Справа в тому, що все, що відбувається, є результатом Божого володарювання й упорядкування. Мета та значення того, що Бог усе це робить, не в тому, щоб поглибити твоє нерозуміння й сумніви щодо Нього, а в тому, щоб прояснити твої внутрішні переконання й фантазії, твої сумніви, нерозуміння та побоювання щодо Бога, а також інші подібні негативні явища, і позбутися їх. Якщо ти не розв’язуватимеш проблеми своєчасно, коли вони виникають, і вони накопичуватимуться всередині тебе та ставатимуть дедалі серйознішими, а твого ентузіазму чи рішучості вже буде недостатньо для того, щоб підтримувати тебе у виконанні твоїх обов’язків, ти поринеш у негатив аж до того, що виникне небезпека, що ти залишиш Бога, і, безумовно, ти не зможеш бути непохитним. Зараз деякі люди неохоче докладають до виконання своїх обов’язків символічних зусиль, але лише для того, щоб здобути благословення. Вони не прагнуть до істини та стають негативними, зіштовхуючись із якимись труднощами. Такими є люди, які не прагнуть до істини. Оскільки вони не зовсім ясно розуміють істинність видінь і не мають справжнього розуміння Божої роботи, навіть якщо вони виконують свої обов’язки та повністю присвячують себе Богові, у їхньому серці немає сили, і підтримки тієї маленької доктрини, яку вони розуміють, не вистачить надовго, перш ніж вони впадуть. Якщо люди не відвідують регулярно зібрання, не слухають проповіді й не шукають істину, щоб розв’язати свої проблеми, вони не можуть бути непохитними. Тому ті, хто виконує обов’язки, мають регулярно спілкуватися про істину, і щоразу, коли з ними щось трапляється й у них виникають переконання, вони повинні виправити це, своєчасно шукаючи істину. Тільки так вони можуть бути впевнені, що залишаються вірними у виконанні свого обов’язку та можуть слідувати за Богом до самого кінця.

Шлях віри в Бога кам’янистий і нерівний. Це визначено Богом. Що б не відбувалося – чи згідно з бажанням людей, чи у відповідності до їхніх поглядів та уявлень, чи передбачувано для них, – усе це не можна відокремити від Божого володарювання та Його керівництва. Той факт, що Бог робить усе, що Він робить, є значущим, оскільки дозволяє людям винести із цього урок і пізнати Боже володарювання. Мета пізнання Божого володарювання полягає не в тому, щоб люди чинили опір Богові, і не в тому, щоб люди, зрозумівши Бога, мали більше влади й капіталу, щоб конкурувати з Ним. Радше справа в тому, що, коли з людьми щось трапляється, вони мусять навчитися приймати це як таке, що походить від Бога, шукати істину, щоб зрозуміти її, і втілювати істину в життя, щоб досягати справжньої покірності й розвивати справжню віру в Нього. Чи ви це розумієте? (Так.) Добре, тоді як вам втілити це в життя? Чи є ваш шлях практики щодо таких речей правильним? Чи сприймаєте ви все, що з вами трапляється, із покірністю в серці та ставленням, що характеризується пошуком істини? Якщо ви – ті, хто шукає істину, ви будете володіти таким способом мислення. Що б із вами не трапилося, ви приймете це як таке, що походить від Бога, й продовжуватимете шукати істину, усвідомлювати Його волю й дивитися на людей і об’єкти, ґрунтуючись на Його словах. У всьому, чого ви зазнаєте, ви зможете випробувати на власному досвіді й пізнати Божу роботу, а також будете здатні коритися Йому. Якщо ви не той, хто прагне до істини, то що б із вами не трапилося, ви не справитеся із цим згідно з Божими словами й не шукатимете істину. Ви просто працюватимете абияк, не здобуваючи в результаті жодної істини. Бог робить людей досконалими, улаштовуючи багато з того, що не відповідає їхнім переконанням, щоб навчити їх шукати істину, здобувати розуміння Його діянь і бачити Його всемогутність і мудрість, так що їхнє життя поступово зростає. Чому ті, хто прагне до істини, переживають Божу роботу, здобувають істину та вдосконалюються Богом, а тих, хто цього не робить, виганяють? Тому, що ті, хто прагне до істини, можуть шукати її, що б із ними не трапилося, отже вони мають роботу та просвітління Святого Духа й тому можуть утілювати істину в життя, входити в реальність Божих слів і бути вдосконаленими Ним, тоді як ті, хто не любить істину, бачать, що Божа робота не відповідає їхнім уявленням, але не шукають істину, щоб виправити це, і навіть можуть ставати негативними й нарікати. Із часом їхні уявлення про Бога посилюються, і вони починають ставити Його під сумнів і заперечувати Його. У результаті Божа робота відкидає та виганяє їх. Тому у своєму ставленні до істини людям не слід бути негативними й пасивними, а натомість слід шукати істину й утілювати її в життя та прагнути відповідати Божим вимогам. Щоб відчути Божу роботу, вони мусять багато із чим зіштовхнутися й розглядати все це відповідно до Божих слів, а також проводити більше часу в роздумах, пошуках істини та спілкуванні про істину, щоб вони могли пізнати Божу роботу та йти з нею в ногу. Тільки так вони можуть зрозуміти істину та заглиблюватися в неї з кожним днем, і тільки так Божі слова й усі аспекти істини можуть укоренитися в людях. Переживання Божої роботи неможливо відділити від реального життя, не кажучи вже про середовища з різними людьми, справами й речами, влаштовані Богом. Інакше люди не зможуть зрозуміти та здобути істину. Більшість людей не знає, як відчути Божу роботу, коли з ними трапляється якась проблема. Вони не знають, як шукати істину, щоб позбутися своїх переконань і фантазій або виправити свої помилкові поняття й абсурдні погляди. Як наслідок, незважаючи на те, що вони багато чого пережили, вони не можуть зрозуміти істину й натомість нічого не отримують – це марна трата часу. Що б не трапилось із цими людьми, у кінцевому підсумку їм слід практикувати покірність Божому керівництву та впорядкуванням. Ця покірність не означає, що люди мають підкоритися негативно, пасивно або в якості крайнього заходу, а радше, що вони мають позитивний, активний намір і шлях утілення істини в життя. Що означає підкорятися Божому керівництву та впорядкуванням? Це означає: що б там не впорядковував Бог і що б із тобою не відбувалося, ти маєш дозволити Богу це робити й навчитись коритися Йому. Не май жодних бажань чи особистих планів і не намагайся робити все по-своєму. Усе, що подобається людям, чого вони прагнуть і жадають, безглузде й абсурдне. Люди занадто не слухаються Бога. Він просить людей іти на схід, але вони не хочуть іти на схід. Навіть якщо вони неохоче підкоряються, вони все одно думають про те, щоб піти на захід. Це не справжня покора. Справжня покора означає, що коли Бог каже тобі йти на схід, ти маєш іти на схід і відкинути всі думки про те, щоб іти на південь, північ або захід, і ти маєш бути здатним зректися волі плоті, а потім іти практикувати, слідуючи шляхом і в напрямку, який вказав тобі Бог. Ось що означає покірність. Які принципи втілення покірності в життя? Вони полягають у тому, щоб слухати Божі слова й підкорятися, а також практикувати згідно з тим, що говорить Бог. Не плекати власних намірів, а також не бути примхливим. Неважливо, ясно ти розумієш Божі слова чи ні; ти маєш покірно втілювати їх у життя й робити все згідно з Його вимогами. Від процесу переживання й практики ти несвідомо прийдеш до розуміння істини. Якщо твої уста говорять, що ти коришся Богові, але ти ніколи не відпускаєш свої внутрішні плани й бажання та не зрікаєшся їх, чи не означає це, що ти говориш одне, а думаєш інше? (Так.) Це несправжня покора. Якщо ти не підкоришся по-справжньому, щоразу, як із тобою щось траплятиметься, у тебе буде до Бога багато вимог, і ти внутрішньо нетерпляче чекатимеш, щоб Бог їх задовольнив. Якщо Бог не зробить так, як ти хочеш, ти відчуватимеш великий біль і сум, багато страждатимеш і не зможеш підкоритися Божому володарюванню, упорядкуванням та середовищам, які Бог для тебе створив. Чому так відбувається? Тому що в тебе завжди є свої вимоги й бажання, і ти не можеш відмовитися від особистих ідей; ти хочеш бути єдиним, хто віддає накази. Тому щоразу, стикаючись із тим, що суперечить твоїм переконанням, ти не можеш підкоритися, і тобі важко коритися Богові. Хоча в теорії люди знають, що мають скоритися Богові та відкинути власні ідеї, вони просто не можуть їх відпустити, постійно боячись, що вони опиняться в невигідному становищі й зазнають збитків. Скажи Мені, хіба це не ставить їх у великі труднощі? Хіба їхні страждання від цього не посилюються? (Так.) Якщо ти зможеш пожертвувати всім і відмовитися від того, що тобі подобається й чого ти вимагаєш, але що суперечить Божим намірам, якщо ти зможеш активно й добровільно це відпустити та не ставити Богу умови, але бути готовим робити те, що вимагає Бог, тоді труднощі всередині тебе будуть набагато меншими, і перешкоди будуть набагато меншими. Якщо перешкоди на шляху покори людини Богові зменшаться, чи не зменшиться її мука? Коли її мука зменшується, також різко зменшуються страждання, яких вона зазнає без потреби. Чи підете ви й випробуєте цей шлях? Напевно, ще ні. Коли деякі люди бачать, що хтось стикається з труднощами, вони одразу ж пильнують свої інтереси, ставлячи себе на місце цієї людини. Коли вони бачать, що хтось стикається з якоюсь мукою, хворобою, бідою чи нещастям, вони одразу ж задумуються й запитують себе: «Якби це сталося зі мною, що б я зробив? Виявляється, віруючі досі можуть із таким стикатися й терпіти ці муки. То що ж Він за Бог такий? Якщо Бог так недоброзичливо ставиться до того хлопця, то чи буде Він так само ставитися до мене? Це свідчить про те, що Бог ненадійний. У будь-якому місці й у будь-який час Він створює для людей несподівані умови та постійно й за будь-яких обставин може ставити їх у незручне становище». Вони бояться, що якщо не повірять, то не отримають благословень, а якщо продовжуватимуть вірити, то на них чекатиме нещастя. Як наслідок, коли люди моляться перед Богом, вони просто кажуть: «Боже, я прошу Тебе, благослови мене», і не наважуються сказати: «Боже, я прошу Тебе, випробуй мене, дисциплінуй мене та зроби так, як Ти хочеш. Я готовий це прийняти». Вони не наважуються так молитися. Після кількох невдач і поразок рішучість і відвага людей слабшають, їхнє «розуміння» Божого праведного характеру, Його кари, суду та Його володарювання змінюється, і вони стають обачними щодо Бога. Так між людьми та Богом виникає стіна, відчуження. Чи це нормально, коли люди мають такі стани? (Ні.) Чи маєте ви схильність до таких станів? Чи буває так, що ви живете в цих станах? (Так.) Як слід розв’язувати такі проблеми? Чи це нормально – не шукати істину? Якщо ти не розумієш істину й не маєш віри, тобі буде важко слідувати за Богом до кінця, і ти падатимеш щоразу, коли зустрічатимешся з лихами й катастрофами, природними чи створеними людиною.

Після того, як Йов пройшов випробування, він вимовив ці слова: «Єгова дав, і Єгова забрав; хай благословенним буде ім’я Єгови» (Йов 1:21). У наш час багато людей вчиться промовляти це речення, і вони роблять це виразно. Але щоразу, як вони його промовляють, вони думають лише про те, що Єгова дає, але ніколи не думають про те, що буде, коли Єгова забере, і які муки, труднощі та скрутне становище очікують тоді на людей або як разом із навколишнім оточенням зміняться людські серця. Вони ніколи не замислювалися над цим, а просто продовжують промовляти: «Єгова дав, і Єгова забрав; хай благословенним буде ім’я Єгови», і навіть використовують це речення як гасло й доктрину, вигукуючи його при кожній нагоді. У всіх на думці тільки одне – усі благодаті, благословення й обітниці, які Єгова дарує людям, але вони ніколи не думають – або не в змозі уявити – що станеться, коли Єгова все це в них забере. Кожен, хто приходить до віри в Бога, готовий лише приймати Божу благодать, благословення й обітниці, хоче лише приймати Його доброту та співчуття. Але ніхто не очікує й не готується прийняти Божий суд і кару, Його випробування й рафінування або Його зречення, і жодна людина не робить приготування, щоб прийняти Божий суд і кару, Його зречення чи Його прокляття. Такі стосунки між людьми та Богом нормальні чи ненормальні? (Ненормальні.) Чому ви кажете, що вони ненормальні? Чого тут не вистачає? Проблема в тому, що люди не мають істини. Через те, що люди мають забагато переконань і фантазій, постійно неправильно розуміють Бога та нічого із цим не роблять, шукаючи істину, – через це найчастіше виникають проблеми. Зокрема, люди вірять у Бога лише заради того, щоб бути благословенними. Вони хочуть лише укласти з Богом угоду, вимагати від Нього чогось, але не прагнути до істини. Це дуже небезпечно. Щойно вони стикаються із чимось, що суперечить їхнім поглядам, у них одразу з’являються переконання, скарги та непорозуміння стосовно Бога, і доходить до того, що вони навіть можуть Його зрадити. Чи серйозні це має наслідки? Яким шляхом іде більшість людей у своїй вірі в Бога? Хоча, можливо, ви прослухали так багато проповідей і відчуваєте, що зрозуміли немало істин, факт залишається фактом: ви досі йдете шляхом віри в Бога лише для того, щоб вдосталь наїстися хліба. Якби твій розум уже був готовий прийняти суд і кару, випробування й рафінування, а ти сам також морально приготувався до нещастя, і якби, скільки б ти не присвячував себе повністю Богові та скільки б не жертвував, виконуючи свій обов’язок, ти дійсно зіткнувся з випробуваннями Йова, і Бог відібрав у тебе все твоє майно, аж до того, що мало не позбавив тебе життя, що б ти тоді зробив? Як тобі слід ставитися до Божого володарювання й упорядкувань? Як тобі слід ставитися до свого обов’язку? Як тобі слід ставитися до того, що Бог тобі довірив? Чи є в тебе правильне розуміння та правильне ставлення? Чи легко дати відповідь на ці запитання? Це велика перешкода, яка стоїть перед вами. Оскільки це перешкода та проблема, чи не слід її розв’язати? (Так.) Як її розв’язати? Це нелегко зробити? Припустімо, що вірячи в Бога стільки років, прочитавши стільки Божих слів, прослухавши стільки проповідей і зрозумівши стільки істин, ти вже готовий дозволити Богові влаштувати все, чи то благословення, чи катастрофу. І, припустімо, що попри твоє зречення та повну присвяту себе Богові, попри жертви, які ти приніс, і всю життєву енергію, усе, що ти отримуєш натомість, – це зречення та прокляття від Бога. Якщо навіть тоді в тебе немає жодного слова нарікань, жодних власних бажань чи вимог, а лише прагнення підкоритися Богові й віддати себе на милість Його влаштувань, і ти відчуваєш, що здатність навіть трохи розуміти Боже володарювання та трохи йому підкоритися досі робить твоє життя чогось вартим, – якщо ти маєш таку правильну позицію, то хіба тоді не легко розв’язати деякі з труднощів? Чи маєте ви тепер істинне знання про Боже володарювання та впорядкування? Чи досі в глибині свого серця ви маєте плани щодо особистого майбутнього й долі? Чи можете ви залишити все позаду та щиро й повністю присвятити себе Богові? Чи витратили ви час та енергію на ретельні роздуми й розмірковування над цими питаннями? Або ж ви пережили щось, щоб досягти розуміння істин і пізнати Боже володарювання? Якщо ви ніколи навіть не замислювалися над такою практичною проблемою, як-от яким має бути ставлення людей, що слідують за Богом, до Його володарювання й до влатшування й упорядкувань Творця, яка також є вашою найбільшою проблемою, і не усвідомлюєте, що це найбільша істина видінь, то якби одного разу сталася важлива подія або катастрофа, чи зміг би ти бути непохитним у своєму свідченні? Важко сказати, і цей фактор досі невідомий, чи не так? (Так.) Чи не варто ретельно поміркувати над цим питанням? (Варто.) Тож як ти можеш мати достатній духовний стан, щоб зустріти майбутнє, яке не можеш передбачити? Як ти можеш бути непохитним у своєму свідченні в обставинах, які визначає Бог? Хіба це не питання, над яким варто серйозно замислитися й поміркувати? Якщо ти постійно думаєш: «Я за природою хороша людина, і я отримав багато Божої благодаті, благословень і захисту. Коли інші стикаються з труднощами, вони опиняються в безпорадному становищі, але щоразу, коли я стикаюся з труднощами, я маю Боже забезпечення, керівництво та допомогу. Тепер я можу терпіти труднощі та йти на жертви, виконуючи свій обов’язок. Моя віра в Бога зміцніла, і я також виконую важливий обов’язок. Я бачу, що Бог особливо милостивий до мене, і я маю Його захист і благословення. Якщо я продовжуватиму в тому ж дусі, то навіть якщо в майбутньому зазнаю якоїсь кари, суду, випробувань і рафінування, я зможу їх подолати. Зрештою, я обов’язково буду одним із тих, хто благословенний, Бог обов’язково введе мене в Царство, і я обов’язково побачу той день, коли Бог буде прославлений!». Як щодо такого мислення? Ти віриш, що ти інакший, що Бог виявляє до тебе особливу прихильність, і що якщо Бог когось вижене чи зречеться, то це будеш не ти. Чи правильні ці думки? (Ні.) Чому вони неправильні? (Так думати необ’єктивно.) Чи є ці слова справжнім знанням про Бога? Або це занадто суб’єктивно та гіпотетично? Чи можна сказати, що люди, які так думають, прагнуть до істини? (Ні.) Тож чи можуть вони справді підкоритися Богові? (Ні.) Чи готові вони прийняти Божу кару, суд, випробування, рафінування й навіть Його прокляття? (Ні.) Що вони робитимуть, коли Божа кара, суд, випробування й рафінування справді трапляться з ними? Вони розвиватимуть переконання чи скаржитимуться на Бога? Чи можуть вони прийняти це як таке, що походить від Бога, і по-справжньому підкоритися? (Ні.) М’яко кажучи, цього буде важко досягти. Це тому, що вони вірять у Бога лише для того, щоб отримати благодать або вдосталь наїстися хліба. Вони не знають, що Бог також має гнів і велич, і що Божий характер неможливо скривдити. Бог ставиться до всіх справедливо, і коли мова йде про будь-яку створену істоту, Божий характер – це співчуття й любов, але також велич і гнів. Коли Бог розбирається з кожною людиною, співчуття, любов, велич і гнів у Його праведному характері незмінні. Бог ніколи не проявлятиме співчуття й любов тільки до одних людей, а велич і гнів – тільки до інших. Бог ніколи так не вчинить, тому що Він – праведний Бог, і Він справедливий до кожного. Боже співчуття, любов, велич і гнів існують для будь-якої людини. Він може обдаровувати людей благодаттю та благословеннями, може давати їм захист. Водночас Бог може судити й карати людей, проклинати їх і забирати все, що Він їм дав. Бог може давати людям, але також може забрати в них усе. Це Божий характер, і саме так Він мусить чинити з кожною людиною. Тому, якщо ти думаєш: «Я – дорогоцінність у Божих очах, як зіниця Його ока. Він точно не може витримати того, щоб карати й судити мене, і в Нього точно не вистачить духу забрати все, що Він мені дав, щоб я не почувався засмученим і пригніченим», – чи не помилкове це мислення? Хіба це не переконання про Бога? (Так.) Тож перш ніж прийти до розуміння цих істин, чи не думаєш ти лише про насолоду Божою благодаттю, співчуттям і любов’ю? Як наслідок, ти постійно забуваєш, що Бог також має велич і гнів. Хоча твої вуста говорять, що Бог праведний, і ти можеш дякувати Богу та прославляти Його, коли Він проявляє до тебе співчуття й любов, щоразу, коли Бог демонструє свою велич і гнів, караючи та судячи тебе, ти почуваєшся дуже засмученим. «Хоч би такого Бога не існувало, – думаєш ти. – Хоч би це зробив не Бог, хоч би Бог не обрав мене ціллю, хоч би це не було Божим наміром, хоч би це сталося з іншими. Оскільки я добросердечний, не зробив нічого поганого та заплатив велику ціну за багаторічну віру в Бога, Бог не мав би бути таким немилосердним. Я мушу мати право й можливість насолоджуватися Божим співчуттям і любов’ю, а також рясною Божою благодаттю та благословеннями. Бог не судитиме й не каратиме мене, і в Нього немає духу це зробити». Хіба це просто видавання бажаного за дійсне, хибне мислення? (Так.) У чому воно хибне? У тому, що ти не вважаєш себе створеною істотою, членом створеного людства. Ти хибно відокремлюєш себе від створеного людства та вважаєш себе приналежним до особливої групи чи типу створених істот, наділяючи себе особливим статусом. Хіба це не бундючність, не самовдоволеність? Хіба це не безглуздо? Хіба це людина, яка справді кориться Богові? (Ні.) Безперечно, ні.

У Божій сім’ї, серед братів і сестер, яким би високим не був твій статус чи становище, яким би важливим не був твій обов’язок, яким би великим не був твій талант і внесок, як би довго ти не вірив у Бога, у очах Бога ти є створеною істотою, звичайною створеною істотою, і тих шляхетних титулів і звань, якими ти себе наділив, для Бога не існує. Якщо ти завжди ставишся до них як до корони, або як до капіталу, який дозволяє тобі належати до особливої групи або бути особливою персоною, то цим ти чиниш опір Божим поглядам і конфліктуєш із ними та стаєш несумісним із Богом. Які це матиме наслідки? Чи не змусить це тебе опиратися обов’язкам, які має виконувати створена істота? У очах Бога ти лише створена істота, але не вважаєш себе нею. Чи можеш ти по-справжньому підкоритися Богові з таким мисленням? Ти завжди мрієш: «Богу не слід так зі мною поводитися, Він ніколи не міг так зі мною поводитися». Чи не створює це конфлікт із Богом? Коли Бог діятиме всупереч твоїм уявленням, менталітету й потребам, про що ти думатимеш у глибині душі? Як ти справлятимешся з обставинами, які Бог для тебе впорядкував? Чи підкоришся ти? (Ні.) Ти не підкоришся, і ти неодмінно чинитимеш опір, протистоятимеш, нарікатимеш і скаржитимешся, у глибині душі знову і знову ламаючи над цим голову, думаючи: «Але ж раніше Бог захищав мене та був зі мною милостивим. Чому ж тепер Він змінився? Я більше не можу жити!». Тож ти починаєш дратуватися та влаштовувати сцени. Якби вдома ти так поводився зі своїми батьками, це можна було б пробачити, і вони б нічого тобі не зробили. Але в Божому домі це неприйнятно. Оскільки ти вже дорослий та віруючий, навіть інші люди не терпітимуть твої безглузді вчинки – ти думаєш, Бог стерпів би таку поведінку? Чи заплющить Він очі на таку твою поведінку? Ні. Чому? Бог – не твій батько. Він – Бог, Він – Творець, а Творець ніколи не допустив би, щоб створена істота була дратівливою й нерозсудливою або влаштовувала перед Ним істерики. Коли Бог карає тебе та судить, випробовує тебе або забирає від тебе, коли Він ставить тебе в скрутне становище, Він хоче бачити ставлення створеної істоти до Творця, Він хоче бачити, який шлях обирає створена істота, і Він ніколи не дозволить тобі бути дратівливим і нерозсудливим або виголошувати безглузді виправдання. Коли люди це зрозуміють, хіба не повинні вони замислитися над тим, як їм слід ставитися до всього, що робить Творець? Передусім людям слід зайняти своє належне місце, як створеним істотам, та визнати свою ідентичність як створених істот. Чи можеш ти визнати, що ти є створеною істотою? Якщо можеш, тоді тобі слід зайняти належне місце як створеній істоті та підкоритися впорядкуванням Творця, і навіть якщо ти трохи страждаєш, ти робиш це без нарікань. Ось що означає бути розсудливим. Якщо ти не вважаєш себе створеною істотою, але переконаний, що в тебе є титули й німб над головою, і що ти – людина зі статусом, видатний лідер, керівник, редактор або директор у Божій сім’ї, і що ти – той, хто зробив гідний внесок у роботу Божої сім’ї, – якщо ти так думаєш, то ти сама нерозумна й нахабно безсоромна людина. Хіба ви люди зі статусом, репутацією та цінністю? (Ні.) Тоді хто ви? (Я – створена істота.) Правильно, ти – звичайнісінька створена істота. Серед людей ти можеш хизуватися своєю кваліфікацією, розігрувати карту старшинства, вихвалятися своїми заслугами або розповідати про свої героїчні подвиги. Але перед Богом усього цього не існує, і тобі ніколи не слід про це говорити або виставляти напоказ чи вдавати із себе стріляного горобця. Якщо ти вихвалятимешся своїми заслугами, усе піде шкереберть. Бог вважатиме тебе абсолютно нерозсудливим і до крайності бундючним. Ти відштовхнеш Його й викличеш у нього огиду, Він відтіснить тебе на другий план, і тоді ти будеш у біді. Спочатку ти мусиш визнати свою ідентичність і становище створеної істоти. Яким би не був твій статус серед інших людей, яким би видатним не було твоє становище, які б ти не мав переваги і яким би особливим талантом не наділив тебе Бог, щоб ти міг насолоджуватися сильним почуттям вищості серед людей, – коли ти стоїш перед Богом, це не має жодної цінності чи значення. Тому тобі не слід виставляти себе напоказ, а натомість слід бути лагідною створеною істотою перед Богом. Перед Богом ти всього лише член створеного людства. Незалежно від того, наскільки ти знаменитий, обдарований чи талановитий, і незалежно від того, наскільки великі твої намагання серед людей, перед Богом це не варте того, щоб про нього згадувати, не кажучи вже про те, щоб цим хизуватися, і ти маєш просто зайняти своє належне місце як створена істота. Це по-перше. По-друге, не слід прагнути лише насолоджуватися Божою благодаттю та благословеннями, внутрішньо опираючись Божій карі й суду та відкидаючи їх, або боячись зазнати Божих випробувань і рафінування. Ці страхи та опір марні. Хтось каже: «Якщо я готовий прийняти Божий суд, кару, випробування та рафінування, чи можу я тоді уникнути цих страждань?». Коли Бог усе це робить, Він керується не тим, подобається це тобі чи ні, не твоїм суб’єктивним бажанням чи вибором, а Своєю волею, Своїми думками та Своїми планами. Тому, як створена істота, окрім прийняття Божої благодаті та благословень, ти також мусиш бути здатний по-справжньому прийняти та пережити у своєму серці кару, суд, випробування та рафінування Божими словами. Дехто скаже: «Ти маєш на увазі, що Божа благодать може бути дарована людині будь-де й будь-коли, але Божа кара, суд, випробування, рафінування та лиха можуть також спіткати людину будь-де і будь-коли?». Чи вважаєш ти, що Божа кара, суд, випробування й рафінування можуть спіткати людей довільно, так, що вони не зможуть від них уберегтися? (Ні.) Безсумнівно, ні, це зовсім не так. Розбещені люди не гідні Божого суду та кари – це те, що тобі слід знати. Але ти мусиш розуміти, що Бог тебе виявляє та викриває, дисциплінує, виправляє та карає, і що Його суд, випробування, рафінування та навіть прокляття, яких ти зазнаєш, ґрунтуються на твоєму духовному стані, твоїх обставинах і, звичайно, твоїх особистих прагненнях. Якщо Бог схвалить тебе, то Його суд, кара, випробування та рафінування спіткають тебе у відповідний час. Упродовж усього часу, що ти віриш у Бога, Його благословення та благодать супроводжують тебе завжди і скрізь, так само як і Його одкровення, виправлення, дисципліна, кара й суд, випробування та рафінування тощо. Звичайно, «завжди і скрізь» означає «саме в міру, у потрібний час і на основі Божого плану». Це не трапляється з людьми довільно, і це не означає, що велике лихо раптово спіткає людей, щойно вони втратять обачність. Це зовсім не так. Якщо ти не маєш певного духовного стану, і Бог ще не запланував нічого з тобою робити, не хвилюйся; можливо, у твоєму житті тебе супроводжуватимуть лише Божа присутність, благодать і благословення. Якщо твого духовного стану недостатньо, або якщо ти особливо непіддатливий і боїшся Божої кари, суду, випробувань і рафінування, то Бог не змушуватиме тебе робити щось проти волі, тому тобі не варто про це турбуватися. Незалежно від того, відбувається це чи ні, людям слід знати Божу роботу та розуміти Його волю. Тільки з точним знанням Божих слів людина може мати правильне ставлення й нормальний стан і бути здатною належно прийняти все, що її спіткає. Чи готові ви зараз прийняти Божу кару, суд, випробування й рафінування? Чи бажаєте ви прийняти? (Так.) Ваші уста кажуть «так», але в глибині душі ви досі дуже налякані. Якби одразу після того, як ти сказав «так», на тебе несподівано, як грім серед ясного неба, звалилося нещастя, як би ти з ним справився? Чи розплакався б ти? Чи злякався б смерті? Чи хвилювався б, що не будеш благословенний? Чи хвилювався б, що не зможеш побачити той день, коли Бог буде прославлений? Це все проблеми, з якими стикаються люди, коли з ними щось трапляється. Коротше кажучи, якщо хтось хоче вистояти серед випробувань і лих, він має виконати дві умови. По-перше, займи своє належне місце як створена істота. Тобі слід чітко усвідомлювати у своєму серці, що ти – звичайна створена істота, звичайна людина серед розбещеного людства, нічого надзвичайного чи особливого, і ти маєш зайняти належне місце як створена істота. По-друге, май щире серце, яке підкоряється Богові, і будь готовий у будь-який час прийняти благословення та благодать від Бога, а також прийняти від Нього кару, суд, випробування та рафінування. Як сказав Йов: «Чи ж ми будем приймати від Бога добре, а злого не приймем?» (Йов 2:9–10) та «Єгова дав, і Єгова забрав; хай благословенним буде ім’я Єгови» (Йов 1:21). Це факт, і цей факт ніколи не зміниться. Ти розумієш, чи не так? (Так.) Якщо ти виконаєш ці дві умови, то, по суті, зможеш бути непохитним і пережити загальні лиха й нещастя. Нехай ти не в змозі нести сильне й гучне свідчення, але принаймні ти навряд чи зіб’єшся з дороги, спіткнешся або зробиш щось зрадницьке. Хіба в такому разі ти не в безпеці? (Так.) Тоді тобі слід практикувати згідно із цими двома умовами та подивитися, чи легко їх досягти, і чи можеш ти прийняти їх глибоко у своєму серці. Тепер, коли ти про це знаєш, якщо ти зіткнешся з деякими випробуваннями, наскільки по-іншому ти сприйматимеш їх і розумітимеш – це вже твоя особиста справа. На цьому наше спілкування на цю тему закінчується.

Стосовно висловів про моральне поводження в традиційній культурі, – про які вислови ми спілкувалися минулого разу? (Ми спілкувалися про три вислови: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» і «Я за друга хоч під кулі».) Минулого разу ми спілкувалися про ці три вимоги та вислови про моральне поводження, а також про сутність висловів про моральне поводження. Про що ми спілкувалися щодо сутності висловів про моральне поводження? (Бог говорив про відмінності між висловами про моральне поводження та істиною. Вислови про моральне поводження тільки обмежують поведінку людей і змушують їх дотримуватися самих лише правил, тоді як істина Божих слів говорить людям про принципи істини, які їм слід розуміти, і вказує їм на деякі шляхи практики, щоб щоразу, як із ними щось трапляється, вони мали принципи та напрямок у своїй практиці. Це ті аспекти, у яких вислови про моральне поводження відрізняються від істини.) Минулого разу ми спілкувалися про те, що вислови про моральне поводження в основному вимагають від людей дотримуватися певних практик і правил і приділяють більше уваги використанню правил для обмеження людської поведінки. У той же час Божі вимоги до людей в основному вказують їм шляхи практики, виходячи з того, чого може досягти нормальна людська сутність, і ці різносторонні шляхи практики називаються принципами. Це означає, що коли з тобою трапиться якась проблема, Бог вкаже тобі точний і позитивний шлях практики, а також розповість тобі про принципи, цілі та напрямок твоєї практики. Він не хоче, щоб ти дотримувався правил, а хоче, щоб ти дотримувався цих принципів. У такий спосіб люди живуть реальністю істини, і шлях, яким вони йдуть, буде правильним. Розгляньмо сьогодні детальніше, які ще проблеми суттєвого характеру пов’язані з висловами про моральне поводження. Велика кількість висловів про моральне поводження не тільки обмежує думки людей, але й заплутує та притупляє їхнє мислення. Водночас є й радикальніші вислови, які загрожують людському життю. Наприклад, зловісний вислів «Я за друга хоч під кулі», який прозвучав під час нашого останнього спілкування, не тільки контролює й обмежує думки людей, але й загрожує їхньому життю, роблячи їх не тільки нездатними цінувати власне життя, а й схильними прожогом розставатися з ним із довільних причин, імпульсивно й недбало. Хіба це не загроза людському життю? (Так.) Ще не встигнувши зрозуміти, що таке життя, і не знайшовши правильний життєвий шлях, люди самовільно відмовляються від нього заради так званого друга в обмін на найменшу дещицю доброти, а своє власне життя вважають дуже ницим і нічого не вартим. Це наслідок того мислення, якого навчає людей традиційна культура. З огляду на те, як вислови про моральне поводження можуть обмежувати думки людей, очевидно, що в них немає нічого позитивного, а з огляду на те, як вони свавільно загрожують людському життю, очевидно, що вони не мають наслідків або користі для людей. Крім того, ці ідеї обманюють і принижують людей. Заради власного марнославства й гордості, а також для того, щоб уникнути засудження суспільством, люди змушені діяти відповідно до вимог морального поводження. Ці різноманітні вислови та ідеї про моральне поводження вже повністю зв’язали, обмежили та скували людей, не залишаючи їм іншого вибору. Людство готове жити в кайданах висловів про моральне поводження й не має вільного вибору виключно заради можливості вести респектабельніше життя, добре виглядати в очах інших, бути вельми шанованим та отримувати схвальні відгуки від людей, а також для того, щоб не стати об’єктом наклепів і принести честь своїй сім’ї. Судячи з цих ідеї та поглядів людей, а також із тих феноменів, що люди перебувають під контролем висловів про моральне поводження, – хоча певною мірою такі вислови обмежують і стримують людську поведінку, – очевидно, що вони значною мірою приховують той факт, що сатана розбещує людей, і той факт, що люди мають розбещений характер і сатанинську природу. Вони оперують показною поведінкою для прикриття людей, щоб зовні ті вели гідне поваги, культурне, вишукане, добросердечне, видатне та благородне життя. Через це інші можуть визначити, що це за людина, – благородна чи нікчемна, добра чи зла, – лише за її зовнішньою поведінкою. За таких обставин усі оцінюють і судять, добрий хтось чи поганий, виходячи з різних вимог до морального поводження, але крізь поверхове моральне поводження людей ніхто не може бачити їхню розбещену сутність, не може ясно бачити всього різноманіття підступності й порочності, прихованого за обгорткою морального поводження. У такий спосіб люди використовують моральне поводження як машкару, щоб ще більше приховати свою розбещену сутність. Наприклад, жінка, зовні доброчесна, доброзичлива, лагідна й моральна, отримує похвалу й захоплення від людей, які її оточують. Вона належно поводиться, добре вихована, особливо стримана в спілкуванні з іншими, не тримає образ, шаноблива зі своїми батьками, грає роль хорошої дружини та матері, уміє зносити труднощі, а інші жінки вважають її прикладом для наслідування. За її зовнішнім виглядом не видно жодних проблем, але ніхто не знає, що і як вона думає в глибині душі. Вона ніколи не говорить про свої бажання та амбіції, та й не наважується сказати. Чому вона не наважується сказати? Тому що хоче поводитись як доброчесна, доброзичлива, лагідна й моральна жінка. Якщо вона по-справжньому відкриється й розкриє своє серце та свою потворність, то вона не зможе бути доброчесною, доброзичливою, лагідною й моральною жінкою, і навіть зазнає критики та зневаги з боку інших, тому їй тільки й залишається, що прикривати та прикрашати себе. Коли вона прикривається цією показною поведінкою доброчесності, доброзичливості, лагідності та моральності, люди бачать лише її добрі вчинки та хвалять її, а отже, вона досягла своєї мети. Але як би вона не маскувалась і не обманювала інших, чи справді вона така хороша, як про неї говорять? Безумовно, ні. Чи справді вона має розбещений характер? Чи має вона розбещену сутність? Чи підступна вона? Бундючна? Непоступлива? Зла? (Так.) Безумовно, усе це про неї, але вона все це приховує – це факт. Деяких китайських історичних діячів шанують як древніх святих і мудреців. На чому ґрунтується таке твердження? Їх прославляють як святих і мудреців виключно на основі якихось обмежених, нічим не підтверджених записів і легенд. Справа в тому, що ніхто не знає, яким саме було підґрунтя їхніх дій та поведінки. Чи маєте ви зараз повне розуміння цих проблем? Декому з вас слід мати дещо глибше розуміння, адже ви прослухали стільки проповідей і досить чітко побачили суть та істину людської розбещеності. Поки люди осягають певні істини, вони здатні здобути глибоке розуміння деяких людей, питань і речей. Чи явить доброчесна, доброзичлива, лагідна та моральна жінка – якою б зразковою не була її зовнішня поведінка та моральне поводження, і як би добре вона не маскувалась і не прикрашала себе – свій бундючний характер? (Так.) Безумовно, явить. Отже, вона має непоступливий характер? (Так.) Вона думає, що має рацію, вважає себе доброчесною, доброзичливою, лагідною, моральною, хорошою людиною, а це доводить, що вона дуже самовдоволена й водночас дуже непоступлива. Справа в тому, що в глибині душі вона усвідомлює свою справжню сутність і те, які в неї є недоліки, але все одно може сурмити про власні чесноти. Хіба це не непоступливість? Хіба це не зарозумілість? На додаток вона проголошує себе доброчесною, доброзичливою, лагідною й моральною людиною виключно заради того, щоб залишити по собі добру репутацію та принести честь своїй сім’ї. Хіба такі думки та прагнення не безглузді, не нечестиві? Люди роблять їй компліменти, вона заробляє собі добре ім’я, але в глибині душі постійно приховує свої наміри, думки та ганебні речі, які вона чинила, і нікому про них не розповідає. Вона боїться, що коли люди побачать її наскрізь, вони коментуватимуть її, засуджуватимуть і відкидатимуть. Що це за характер? Хіба він не підступний? (Так.) Отже, якою б правильною та порядною не була її зовнішня поведінка, яким би чесним не було її моральне поводження, вона дійсно має розбещений характер, просто безбожники, які ніколи не чули Божих слів і не розуміють істину, не можуть це сприймати або знати. Можливо, вона спроможна обдурити безбожників, але не в змозі обдурити тих, хто вірить у Бога та розуміє істину. Чи не так? (Так.) Це тому, що вона піддалася сатанинському розбещенню, має розбещений характер і розбещену сутність. Це факт. Яким би зразковим не було її моральне поводження, яких би високих стандартів вона не досягла, той факт, що вона має розбещений характер, незаперечний і незмінний. Щойно люди зрозуміють істину, вони зможуть розпізнати, якою вона є. Однак сатана використовує ці вислови про моральне поводження, щоб обманювати людей, а також щоб притупити й обмежити їхні думки, змушуючи їх помилково думати, що якщо вони відповідають цим вимогам і стандартам морального поводження, то вони є хорошими людьми та йдуть правильним шляхом. Насправді все навпаки. Навіть якщо деякі люди демонструють добру поведінку, яка відповідає висловам про моральне поводження, вони не стали на правильний шлях у житті. Навпаки, вони стали на хибний шлях і живуть у гріху. Вони стали на шлях лицемірства й потрапили в тенета сатани. Це тому, що розбещений характер і розбещена сутність людей не зміняться ані на йоту лише через те, що вони дотримуються певного хорошого морального поводження. Показне моральне поводження – це лише декорація, воно лише про людське око, а їхня справжня природа та справжній характер усе одно розкриються. Сатана прагне обмежити й контролювати людей через їхню поведінку й видимість, змушуючи людей маскуватися та прикрашати себе доброю поведінкою, у той же час використовуючи добру поведінку людей, щоб приховати той факт, що сатана розбестив людство, і, звичайно ж, щоб також приховати той факт, що люди мають розбещений характер. Мета сатани, у певному сенсі, полягає в тому, щоб підпорядкувати людей контролю цих висловів про моральне поводження, аби змусити їх робити більше добрих вчинків і менше поганих і, звичайно, не робити того, що суперечить інтересам правлячого класу. Це ще більше сприяє пануванню й контролю правлячого класу над людством. У іншому сенсі, після того, як люди приймають ці вислови про моральне поводження за теоретичну основу для своєї поведінки та дій, вони схильні дистанціюватися від істини та позитивних речей і чинити їм опір. Звичайно, коли мова йде про слова, сказані Богом, і про позитивні речі або істини, яких Бог навчає людей, їм стає важко зрозуміти їх та осмислити, або ж у них можуть розвинутися всілякі переконання та спротив. Щойно людьми оволодівають ці ідеї про моральне поводження, їм зазвичай стає важче приймати Божі слова та істину і, звичайно, їм також стає важче розуміти розбещені характери та змінювати їх. Тому всілякі вислови та ідеї про моральне поводження значною мірою перешкоджають людському прийняттю й розумінню Божих слів, і, звичайно, вони також впливають на те, якою мірою люди приймають істину. Сатана використовує метод навіювання людям висловів про моральне поводження, змушуючи їх вигадувати всілякі негодящі й негативні ідеї та погляди, щоб у своєму сприйнятті людей і речей та у своїй поведінці й діях вони керувалися цими ідеями та поглядами. Коли люди приймуть ідеї, що стоять за цими висловами про моральне поводження, за теоретичну основу та стандарт для свого сприйняття людей і речей, своєї поведінки та вчинків, їхній розбещений характер не тільки не пом’якшиться й не зміниться, а навпаки, певною мірою стане ще важчим, а їхній непослух та опір Богові – ще гіршим. Тому коли Бог спасає людей, коли їм даються Божі слова, найбільшою перешкодою є не розбещений характер людей, а різні сатанинські філософії, вислови про моральне поводження, різні сатанинські ідеї та погляди, які походять від сатани. Це наслідок розбещення сатаною людства, а також негативний вплив, який справляють на розбещених людей різні вислови про моральне поводження. Це справжня мета, якої сатана хоче досягти, проповідуючи та пропагуючи вислови про моральне поводження.

На нашій останній зустрічі ми спілкувалися в основному про три вислови про моральне поводження, а саме: «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», «Чого не бажаєш собі, того й іншим не нав’язуй» і «Я за друга хоч під кулі». Сьогодні ми спілкуватимемося на тему «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою». Цей вислів про моральне поводження також з’явився серед людства через ідеї та погляди розбещених людей. Звичайно, якщо говорити точніше, він походить від сатанинського розбещення та обману людства. Він має той самий ефект і природу, що й вислови про моральне поводження, про які ми спілкувалися раніше, хоча й з іншим підходом. Ці твердження такі ж сміливі та грандіозні, такі ж палкі, пристрасні й героїчні. Якби люди ніколи не чули Божих слів і не розуміли істину, вони б відчули, що ці твердження так сильно хвилюють душу й заставляють серце битися швидше. Почувши ці слова, вони б миттєво наповнилися силою та стиснули кулаки. Вони не могли б більше сидіти на місці чи стримувати своє внутрішнє збудження й відчували б, що це і є китайська культура та дух драконів. Чи почуваєтеся ви так зараз? (Ні.) Що ви відчуваєте, почувши зараз ці слова? (Тепер я відчуваю, що ці слова не є добрими чи позитивними.) Чому зараз ви почуваєтесь інакше, ніж раніше? Можливо, тому, що постарішавши та зазнавши стількох страждань, люди втрачають свою юнацьку й зухвалу міць? Чи тому, що зрозумівши деякі істини, люди можуть розгледіти, що ці вислови про моральне поводження занадто порожні, нереалістичні та марні? (Головним чином тому, що ці вислови не відповідають істині й непрактичні.) Дійсно, ці вислови про моральне поводження занадто порожні й нереалістичні. Отже, що стосується вислову про моральне поводження «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою», давайте проаналізуємо й розберемо, що в ньому не так, враховуючи принципи, про які ми спілкувалися раніше, щоб, зокрема, розкрити абсурдність цього вислову та приховані в ньому хитрі замисли сатани. Чи знаєте ви, як його проаналізувати? Розкажіть Мені, що саме означає це речення. (Це три критерії, запропоновані Мен-цзи чоловіку, який хоче стати мужнім і зрілим. Ось їхня сучасна інтерпретація: слава та багатство не можуть зламати рішучість людини, бідність і погані обставини не можуть змінити сильну волю, а загроза влади та насильства не може змусити людину підкоритися.) Вислів про моральне поводження, який ми згадували раніше, – «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною» – адресований жінкам, але цей, очевидно, адресований чоловікам. Чи то життя у славі та багатстві, чи злиденні обставини, чи зіткнення з владою та насильством – до чоловіків висуваються вимоги в самих різноманітних умовах. Як багато вимог загалом висувається до чоловіків? Від чоловіків вимагають мати сильну волю, невблаганну рішучість і бути непохитними перед обличчям влади й насильства. Подумайте, чи ці вимоги, які висуваються, стосуються нормальної людської сутності та чи відповідають вони реальним умовам, у яких живуть люди. Іншими словами, подумайте, чи не є ці вимоги до чоловіків порожніми й нереалістичними. Вимоги традиційної культури до морального поводження жінок полягають у тому, що жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною; бути «доброчесною» означає володіти жіночими чеснотами, «доброзичливою» – мати добре серце, «лагідною» – бути ласкавою, а «моральною» – бути високоморальною людиною та мати добре моральне поводження. Кожна із цих вимог дуже помірна. Чоловікам не потрібно бути доброчесними, доброзичливими, лагідними чи моральними, тоді як жінкам не потрібно мати сильну волю й невблаганну рішучість, а також вміти поступатися щоразу, коли вони стикаються з владою та насильством. Тобто ця вимога щодо морального поводження – «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» – дає жінкам достатню свободу дій, оскільки вона особливо дбайлива й толерантна до них. Що означають ці толерантність і дбайливість? Чи можна їх розуміти інакше? (Вони є формою дискримінації.) Я теж так думаю. Справа в тому, що це дискримінація жінок, переконання, що жінки не мають сильної волі, що вони боягузливі божі телята, і що їхній уділ – народжувати дітей, грати роль хорошої дружини та матері, займатися домашніми справами та не сваритися з іншими й не пліткувати. Неможливо було б вимагати від них будувати кар’єру та мати сильну волю – вони на це не здатні. Отже, з іншого боку, ці вимоги до жінок відверто дискримінаційні та принизливі. Цей вислів про моральне поводження – «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» – адресований чоловікам. Він вимагає від чоловіків сильної волі й непохитної рішучості, а також мужнього, зрілого духу, який не піддається владі та насильству. Чи правильна ця вимога? Чи розумна вона? Ці вимоги до чоловіків свідчать про те, що людина, яка запропонувала цей вислів про моральне поводження, високої думки про чоловіків, оскільки її вимоги до чоловіків вищі, ніж до жінок. Це можна розуміти так, що, зважаючи на сутність їхньої статі, соціальний статус та чоловічі інстинкти, чоловіки мають бути вищими за жінок. Чи був цей вислів про моральне поводження сформульований із цієї точки зору? (Так.) Очевидно, що це продукт суспільства, у якому чоловіки та жінки нерівні. У цьому суспільстві чоловіки продовжують дискримінувати та принижувати жінок, звужувати сферу жіночого життя, ігнорувати цінність жіночого існування, постійно перебільшувати власну цінність, підвищувати власний соціальний статус і дозволяти власним правам переважати над правами жінок. Які наслідки та вплив це має на суспільство? У цьому суспільстві керують і домінують чоловіки. Це патріархальне суспільство, у якому жінки мають бути під керівництвом, утиском і контролем чоловіків. При цьому чоловікам доступний будь-який напрям роботи, тоді як коло професій, якими можуть займатися жінки, має бути скороченим і обмеженим. Чоловіки повинні повною мірою користуватися всіма правами в суспільстві, тоді як обсяг прав, якими користуються жінки, значно обмежений. Роботу, яку чоловіки не хочуть чи не вважають за потрібне виконувати, або виконання якої дискримінувало б їх, можна залишити жінкам. Наприклад, прання, приготування їжі, сфера обслуговування, а також деякі професії з досить низьким доходом для людей з низьким соціальним статусом або ті, які дискримінують людей, закріплені за жінками. Іншими словами, чоловіки можуть повною мірою користуватися своїми чоловічими правами в плані вибору професії та соціального статусу, а також особливими правами, якими їх наділяє суспільство. У такому суспільстві чоловіки стоять на першому місці, а жінки – на другому, аж до того, що в них узагалі немає свободи вибору й навіть права на вибір. Вони можуть лише пасивно чекати, коли їх оберуть, і зрештою суспільство виганяє їх і відкидає. Тому вимоги цього суспільства до жінок відносно помірні, тоді як вимоги до чоловіків відносно суворі й жорсткі. Однак, на кого б не були спрямовані ці вимоги до морального поводження, – на чоловіків чи на жінок, – мотивом і метою їх висунення є бажання змусити людей краще служити суспільству, нації, країні та, звичайно, у кінцевому підсумку служити правлячому класу та правителям. Із вислову «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» легко зрозуміти, що людина, яка запропонувала цю вимогу до морального поводження, упереджено ставиться до чоловіків. У очах цієї людини чоловік мусить мати сильну волю, невблаганну рішучість і дух, який не піддається владі та насильству. Чи можна зрозуміти із цих вимог, яку мету переслідував той, хто запропонував цей вислів? Це було зроблено для того, щоб успішні та вольові чоловіки в цьому суспільстві могли краще служити суспільству, нації та країні і, зрештою, могли краще служити можновладцям, а також для того, щоб реалізувати цінність і функцію чоловіків у цьому суспільстві. Тільки таких чоловіків можна назвати мужніми та зрілими. Якщо чоловіки не відповідають цим вимогам, то в очах цих моралістів і правителів їх не можна назвати мужніми та зрілими, а можна лише назвати посередностями та вигнанцями, і вони зазнають дискримінації. Тобто якщо чоловік не має сильної волі, невблаганної рішучості та духу, який не підкоряється владі й насильству, як того вимагають, а є звичайною, посередньою людиною без жодних досягнень, яка може жити лише своїм життям, не може приносити користь суспільству, нації та країні й не може бути призначена на якусь важливу посаду правителями, країною чи нацією, то така людина не буде прийнята й оцінена суспільством, не буде оцінена тими, хто при владі, а правителі чи ці моралісти вважатимуть її посередністю, вигнанцем і виродком серед чоловіків. Хіба це не так? (Так.) Чи погоджуєтеся ви із цим висловом? Чи доречний він? Чи справедливий він щодо чоловіків? (Ні, несправедливий.) Чи мусять чоловіки спрямовувати свої устремління на цілий світ, країну, великі починання для нації? Хіба вони не можуть бути просто звичайними, сумлінними чоловіками? Хіба вони не можуть плакати, знемагати від кохання, таїти егоїстичні помисли в дрібницях, вести просте життя в колі своїх близьких? Хіба повинні вони спрямовувати свої устремління на цілий світ, щоб їх можна було назвати мужніми та зрілими? Чи повинні вони називатися мужніми та зрілими, щоб узагалі вважатися чоловіками? Хіба бути чоловіком означає бути мужнім і зрілим? (Ні.) Ці ідеї образливі для чоловіків, вони рівнозначні особистим нападам на них. Чи відчуває хтось із вас те ж саме? (Так.) Чи нормально для чоловіків не мати сильної волі? Чи нормально для них не мати невблаганної рішучості? Коли чоловіки стикаються з владою та насильством, чи нормально для них поступатися й шукати компроміс, щоб вижити? (Так, це нормально.) Чи також нормально для чоловіків не мати того, чого немає в жінок? Чи нормально чоловікам давати собі перепочинок і не бути мужніми та зрілими, а просто бути звичайними чоловіками? (Так, це нормально.) Так люди звільняться, шлях до того, щоб бути чоловіком, розшириться, чоловіки не так втомлюватимуться від життя, а зможуть жити нормально.

Існує ще досить багато країн, у яких ідеї традиційної культури, такі як «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою», обмежують чоловіків. Ці країни досі є патріархальними суспільствами, у яких чоловіки вирішують усе й панують у всьому, від сім’ї до суспільстві та в країні в цілому, у всьому мають пріоритет, беруть гору в будь-якій ситуації й мають всебічне відчуття переваги. Водночас такі суспільства, нації та країни висувають до чоловіків високі вимоги, що чинить на них великий тиск і призводить до багатьох негативних наслідків. Деякі чоловіки, втративши роботу, не наважуються навіть сказати про це своїй сім’ї. День за днем вони вішають на плече свою сумку та вдають, що йдуть на роботу, але насправді виходять і тиняються вулицями. Часом вони повертаються додому пізно ввечері й навіть брешуть членам своєї сім’ї, що працювали понаднормово в офісі. Наступного дня вони продовжують прикидатися, знову вирушаючи блукати вулицями. Ці уявлення традиційної культури, а також соціальні обов’язки чоловіків та їхнє місце в суспільстві є джерелом тиску і навіть приниження. Крім того вони спотворюють людську сутність чоловіків, змушуючи багатьох із них відчувати тривогу, депресію й часто перебувати на межі зриву щоразу, коли вони стикаються з труднощами. Чому так відбувається? Тому що вони думають, що вони чоловіки, що чоловіки мають заробляти гроші, щоб утримувати свою сім’ю, що вони мають виконувати свої чоловічі обов’язки, і що чоловіки не повинні плакати або сумувати, не повинні бути безробітними, а мають бути стовпами суспільства й опорою сім’ї. Як кажуть безбожники: «Чоловіки не плачуть», тобто чоловік не повинен мати ні слабкостей, ні якихось слабких місць. Ці ідеї та погляди спричинені тим, що моралісти навішують на чоловіків хибні ярлики, а також постійно підвищують статус чоловіків. Ці ідеї та погляди не лише завдають чоловікам усіляких неприємностей, прикрощів і страждань, але й стають кайданами в їхній свідомості, роблячи їхнє становище, ситуацію й зустрічі в суспільстві все більш незручними. Зі збільшенням тиску на чоловіків зростає й негативний вплив цих ідей та поглядів на чоловіків. Деякі чоловіки навіть навішують на себе ярлик видатних осіб через хибне тлумачення місця чоловічої статі в суспільстві, думаючи, що чоловіки – це великі чоловіки, а жінки – це маленькі жінки, і тому чоловіки мусять бути в усьому лідерами та господарями в домі, а коли щось не виходить, то вони можуть вчиняти над жінками домашнє насильство. Усі ці проблеми пов’язані з тим, що людство навішує на чоловічу стать хибні ярлики, чи не так? (Так.) Ти бачиш, що в більшості країн світу соціальний статус чоловіків вищий за статус жінок, особливо в родині. Чоловікам нічого не потрібно робити, окрім як ходити на роботу та заробляти гроші, тоді як жінки виконують усі хатні справи, не можуть сперечатися чи скаржитися, і як би їм не було стомливо чи важко, вони не наважуються розповісти про це іншим. Наскільки низьким є статус жінок? Наприклад, чоловіки першими беруть найсмачнішу їжу за обіднім столом, тоді як жінки йдуть другими, а в книгах реєстрації за місцем проживання чоловік зазначений як голова домогосподарства, а жінка – як член сім’ї. Навіть у таких банальних речах ми бачимо нерівність у статусі між чоловіками й жінками. Розподіл праці між чоловіками та жінками відрізняється через гендерні відмінності, але хіба справедливо, що нерівність статусу чоловіків та жінок у сім’ї така величезна? Чи не спричинено це вихованням у традиційній культурі? У суспільстві не тільки жінки вважають чоловіків поважнішими та шляхетнішими, але й чоловіки вважають себе більш шляхетними та високопоставленими порівняно з жінками, тому що чоловіки можуть приносити більшу користь і більш ефективно застосовувати свої здібності в суспільстві, нації та країні, тоді як жінки не можуть. Хіба це не перекручування фактів? Як виникло таке перекручування фактів? Чи пов’язано це безпосередньо з прищепленням і впливом суспільної освіти та традиційної культури? (Так.) Це безпосередньо пов’язано з навчанням традиційній культурі. Які б аномальні проблеми не виникали в людства, чи то в реальному суспільстві, чи то в нації або країні, усі вони спричинені кількома хибними ідеями, які пропагує жменька соціологів або правителів, і які безпосередньо пов’язані з хибними ідеями, які пропагують лідери суспільства, нації або країни. Якщо ідеї та погляди, які вони відстоюють, будуть позитивнішими та ближчими до істини, то людство матиме відносно менше проблем; якщо ж вони відстоюватимуть упереджені та хибні ідеї, які спотворюють людство, то в суспільстві, у етнічній групі чи в країні станеться багато аномального. Якщо соціологи виступатимуть за права чоловіків, підноситимуть цінність чоловіків і применшуватимуть цінність і гідність жінок, то очевидно, що в такому суспільстві існуватиме величезна різниця в соціальному статусі між чоловіками та жінками, яка супроводжуватиметься різними видами нерівності, як от нерівність у професії, соціальному статусі й соціальному забезпеченні, а також величезна різниця в гендерному статусі в сім’ї та зовсім інший розподіл праці – і все це аномально. Ці аномальні проблеми виникають через людей, які відстоюють ці ідеї та погляди, і спричинені цими політиками та соціологами. Якби людство із самого початку мало правильні вислови та правильні погляди з цих питань, то кількість цих аномальних проблем у різних країнах і народах відносно зменшилася б.

У світлі щойно сказаного, якою має бути правильна точка зору в ставленні до чоловіків? Яку поведінку, людську сутність, прагнення та соціальний статус слід мати чоловікам, щоб бути нормальними? Як чоловікам слід ставитися до своїх соціальних обов’язків? Окрім гендерних відмінностей, чи повинні існувати відмінності між чоловіками та жінками з точки зору їхньої соціальної відповідальності та соціального статусу? (Ні, не повинні.) То як же слід ставитися до чоловіків, щоб це було правильно, об’єктивно, гуманно та відповідно до принципів істини? Це саме те, що нам слід зрозуміти прямо зараз. Поговорімо про те, як саме слід ставитися до чоловіків. Чи слід розрізняти соціальні обов’язки чоловіків і жінок? Чи слід чоловікам і жінкам мати рівний соціальний статус? Чи справедливо надмірно завищувати статус чоловіків і принижувати статус жінок? (Ні, це несправедливо.) Отже, як саме слід залагодити ситуацію із соціальним статусом чоловіків і жінок, щоб це було справедливо та раціонально? Який для цього принцип? (Що чоловіки та жінки рівні й до них слід ставитися справедливо.) Справедливе ставлення – це теоретична основа, але як реалізувати його на практиці, так щоб воно відображало справедливість і раціональність? Передусім ми мусимо визначити, що чоловіки та жінки мають рівний статус – це незаперечно. Отже, суспільний розподіл праці між чоловіками та жінками також має бути рівним, і його слід розглядати й упорядковувати відповідно до їхнього духовного рівня та здатності виконувати роботу. Без рівності не обійтися, особливо коли йдеться про права людини, оскільки для забезпечення рівного статусу чоловіків і жінок у суспільстві жінки також мають користуватися тим, чим можуть користуватися чоловіки. Кожен, хто достатньо компетентний, щоб бути керівником, або може виконувати роботу, повинен мати можливість виконувати її, чи то чоловік, чи то жінка. Як ви ставитеся до цього принципу? (Добре.) Він відображає рівність між чоловіками та жінками. Наприклад, якщо на посаду пожежника претендують двоє чоловіків і двоє жінок, кого з них слід взяти на роботу? Справедливе ставлення – це теоретична основа та принцип. Як же його реалізувати на практиці? Як Я щойно сказав, нехай кожен, хто підходить для роботи, виконує її відповідно до своїх здібностей і духовного рівня. Просто зробіть відбір за цим принципом, подивившись, хто із цих кандидатів фізично здоровий і меткий. Боротьба з вогнем вимагає швидких дій у надзвичайних ситуаціях. Якщо ви занадто незграбні, твердолобі й неповороткі, як черепаха або стара корова, ви все гальмуватимете. З’ясувавши характеристики кожного кандидата з точки зору його духовного рівня, здібностей, досвіду, ступеня компетентності в пожежній справі тощо, ми дійшли висновку, що один чоловік та одна жінка цілком підходять: чоловік – високий, фізично сильний, має досвід гасіння пожеж, брав участь у кількох пожежно-рятувальних операціях; жінка – спритна, пройшла ретельну підготовку, добре знає пожежну справу та пов’язані з нею робочі процедури, має духовний рівень, відзначилася на інших роботах та отримала нагороди. Тож, зрештою, обирають обох. Це правильно? (Так.) Це називається вибирати кращих із кращих, не виявляючи ні до кого прихильності. При виборі такого типу людей це означає не зациклюватися на правилі, що це має бути чоловік або жінка. Чоловіки та жінки однакові, і хто підходить для роботи, той її і зробить. Тому, вирішуючи, кого обрати для виконання якоїсь роботи – чоловіка чи жінку – окрім основного принципу справедливого ставлення слід утілювати в життя ще один принцип: дозволяти виконувати роботу тому, хто здатен і може з нею справитися, чи то чоловік, чи то жінка. Чинячи так, ти більше не будеш обмежений або зв’язаний ідеєю про те що «чоловіки кращі за жінок», і жодні застарілі уявлення не вплинуть на твоє судження чи вибір у цьому питані. На твою думку кожен, хто підходить для роботи, повинен мати можливість її виконувати, незалежно від того, чоловік це чи жінка – хіба це не справедливо? Передусім при вирішенні якогось питання, ти не маєш упереджень щодо чоловіків чи жінок. Ти переконаний, що існує багато видатних і талановитих жінок, і знаєш чимало таких особистостей. Тому твоя проникливість переконує тебе, що жінки не поступаються в працездатності чоловікам і приносять суспільству не меншу користь, ніж чоловіки. Здобувши таку проникливість і розуміння, ти робитимеш точні судження й вибір, ґрунтуючись на цьому факті щоразу, коли діятимеш у майбутньому. Іншими словами, якщо ти ні до кого не виявлятимеш прихильності й не матимеш жодних гендерних упереджень, то твоя людська сутність буде відносно нормальною в цьому відношенні, і ти зможеш діяти справедливо. Заборони традиційної культури в тому сенсі, що чоловіки вважаються кращими за жінок, будуть зняті, твої думки більше не будуть обмежені, і ти більше не перебуватимеш під впливом цього аспекту традиційної культури. Які б тенденції, думки чи умовності не панували в суспільстві, ти вже вийшов за межі цих умовностей, більше не зазнаватимеш їхнього обмеження та впливу і зможеш сприймати факти та істину. Ще краще, звісно, те, що ти можеш сприймати людей і речі, поводитися та діяти відповідно до Божих слів і принципів істини, і в результаті таких ідеї й поглядів, як «чоловіки повинні бути мужніми та зрілими, а жінки – божими телятами», для тебе просто не існує. Отже, чи є твої думки й погляди відносно прогресивними серед людей? (Так.) Власне, це прогрес. Чи то людина чоловічої статі, чи то жіночої, стара чи молода, кожен може отримати справедливе ставлення, коли приходить до тебе. По суті, для людей це повчально, а не шкідливо. Якщо ти досі дотримуєшся поглядів традиційної культури, стверджуючи: «З давніх-давен чоловіки мали вищий статус, ніж жінки, і в усіх сферах життя видатних і талановитих чоловіків більше, ніж жінок. Тому можна стверджувати, що чоловіки сильніші за жінок, і що чоловіки цінніші для суспільства, ніж жінки. Якщо їхня цінність для суспільства більша, то хіба їхній соціальний статус не повинен бути вищим? Отже, у цьому суспільстві чоловіки повинні мати вирішальне слово й займати домінуючу позицію, а жінки повинні слухати чоловіків, коритися та підпорядковуватися їм», – то таке мислення надто відстале й занепадницьке, і анітрохи не відповідає принципам істини. Якщо ти маєш такі ідеї та погляди, то можеш лише дискримінувати та пригнічувати жінок, і зазнаєш осуду й вигнання з боку суспільних тенденцій. Рівність між чоловіками й жінками – це правильна точка зору, вона вже загальновизнана та повністю відповідає Божій волі. До людей слід ставитися справедливо, чоловіків не слід звеличувати, на жінок не слід дивитися зневажливо, не слід ігнорувати цінність жінок, а також їхню працездатність і духовний рівень. Це вже стало основним консенсусом серед обізнаного населення кожної країни. Якщо твої домінуючі уявлення досі перебувають під впливом традиційної культури й ти досі вважаєш, що чоловіки видатні, а жінки нікчемні, то щоразу, коли ти діятимеш, у своєму баченні та виборі ти схилятимешся до чоловічої статі й надаватимеш чоловікам відносно більше можливостей. Ти вважатимеш, що навіть якщо деякі чоловіки трохи менш компетентні, вони все одно сильніші за жінок, і що жінки не можуть зрівнятися з чоловіками або досягти того, на що здатні чоловіки. Якщо ти так думатимеш, то твоя точка зору буде упередженою й, відповідно, твої судження й остаточні рішення будуть викривлені через твій спосіб мислення. Наприклад, при відборі пожежників, про який ми щойно згадували, ти ламаєш голову, думаючи: «Чи вміють жінки лазити по драбинах? Як багато вони можуть робити? Яка користь з того, що жінка спритна? Навіть якщо вона пройшла ретельну підготовку, з цього немає жодного зиску». Але потім ти думаєш про справедливе ставлення до людей, тож нарешті обираєш двох чоловіків та одну жінку. Справа в тому, що обираючи в цій ситуації одну жінку, ти дієш формально й робиш символічний жест, щоб заспокоїти жінку та врятувати її гордість. Що ти скажеш про такий спосіб дій? Мало того, що ти так підбираєш людей, так ти ще й при розподілі роботи займаєш позицію, яка знецінює жінку, і навіть доручаєш їй легку та дрібну роботу. Ти досі вважаєш, що віддаючи жінці перевагу та захищаючи її, ти ставишся до неї по-людськи та піклуєшся про неї. Справа в тому, що з точки зору жінки, ти боляче вдарив по її самолюбству. Чому? Тому що ти вважаєш, що жінки слабкі та вразливі, що жінки – це божі телята, а чоловіки – мужні, тому жінок слід захищати. Звідки з’явилися ці ідеї? Чи пов’язано це з впливом традиційної культури? (Так.) Ось де криється першопричина. Що б ти не говорив про справедливе ставлення до людей, зважаючи на твої вчинки, очевидно, що ти досі скутий та обмежений ідеєю традиційної культури про те, що «чоловіки кращі за жінок». Із твоїх дій видно, що ти не позбувся цієї думки. Чи це так? (Так.) Якщо ти хочеш звільнитися від цих кайданів, ти мусиш шукати істину та повністю зрозуміти суть цих ідей, а не діяти під впливом або контролем ідей традиційної культури. Тобі слід раз і назавжди полишити та зректися їх, і у своєму сприйнятті людей і речей та у своїй поведінці й діях більше не керуватися ідеями й поглядами традиційної культури, не робити ніяких суджень і виборів на основі традиційної культури, а сприймати людей і речі та поводитися й діяти згідно з Божими словами і принципами істини. Так ти йтимеш правильним шляхом і станеш істинним створінням, схваленим Богом. Інакше ти досі перебуватимеш під контролем сатани та продовжуватимеш жити під владою сатани, і ти не зможеш жити за Божими словами. Ось такі факти.

Тепер ви розумієте сутність цього вислову про моральну поведінку: «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою»? І чи розумієте ви також соціальний контекст, у якому був сказаний цей вислів? (Так.) Для того, щоб покращити соціальний статус чоловіків і надати їм ширші права, необхідно висувати до них вищі вимоги, закріпляти у свідомості людей образ чоловіка та формувати цей образ як мужній й зрілий. Це образ передається висловом «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою», про який говорять люди. З одного боку, моралісти, які висунули цей вислів про моральне поводження, говорять людям, що ті, хто живе згідно із цим висловом, є справжніми мужніми чоловіками, тобто ці моралісти дають людям визначення чоловіка. З іншого боку, вони виступають за те, що суспільство має рахуватись із чоловіками, що чоловіки мають встати та продемонструвати свою неординарність, надійно закріпити свій соціальний статус і взяти у свої руки владу над соціальним життям суспільства. Ця думка про те, що «чоловіки кращі за жінок», зберігається й досі. Попри те, що деякі країни чи етнічні групи досягли покращень у цьому питанні, таке мислення досі займає чільне місце в багатьох інших країнах і націях, де воно все ще панує та домінує в національних і суспільних тенденціях і переважає при розподілі праці між чоловіками й жінками в суспільстві, а також в питаннях їхнього соціального статусу та соціальної цінності, і навіть дотепер мало що змінилося. Тобто в багатьох країнах і націях жінки досі зазнають дискримінації та виключення. Це дуже прикро, і це найбільша нерівність у світі. Те, чи зазнають жінки дискримінації та виключення, а чи натомість вони рівні із чоловіками, є чітким показником прогресивності чи відсталості країни або нації.

Щойно ми спілкувалися про те, як слід ставитися до створених Богом чоловіків і жінок і якими мають бути правильні погляди стосовно них. І чоловіки, і жінки мають нормальну людську сутність і володіють нормальним людським сумлінням і розсудливістю – це те, що притаманне і чоловікам, і жінкам. За винятком гендерних відмінностей, чоловіки та жінки, по суті, однакові в тому, що стосується їхнього мислення, інстинктів, реакції на різні питання, духовного рівня, здібностей та інших аспектів. Не можна сказати, що вони абсолютно однакові, але в основному вони більш-менш схожі. Їхні життєві звички та правила життя, їхні ідеї, погляди та ставлення до суспільства, світових тенденцій, людей, подій, речей і всіх Божих творінь, а також їхні реакції на ті чи інші питання, включаючи фізичні та психічні реакції, ідентичні. Чому вони ідентичні? Тому що і чоловіків, і жінок створив єдиний Творець, і їхнє дихання життя, їхня вільна воля, а також усі види діяльності, які вони можуть виконувати, їхнє повсякденне життя тощо – усе це походить від Творця. У світлі цих явищ між чоловіками та жінками немає ніякої різниці, окрім гендерних відмінностей, а також деяких інших речей або професійних навичок, у яких вони відзначаються. Наприклад, більшість роботи, яку можуть виконувати чоловіки, можуть виконувати й жінки. Є жінки-науковці, пілоти та космонавти, а також жінки-президенти та урядовці, і це доводить, що робота, яку можуть виконувати і чоловіки, і жінки, більш-менш однакова, незважаючи на їхні гендерні відмінності. Що стосується фізичної витривалості та вираження емоцій, то й у цьому чоловіки та жінки більш-менш однакові. Коли в жінки помирає родич, вона плаче до півсмерті від нестерпного горя; коли в чоловіка помирають батьки чи кохана, він також лементує так голосно, що аж земля трясеться. Коли жінки стикаються з розлученням, вони стають пригніченими, пригнобленими та сумними й навіть можуть вкоротити собі віку; чоловіки також впадають у депресію, якщо їх покидає дружина, а деякі навіть потайки плачуть під ковдрою. Будучи чоловіками, вони не наважуються скаржитися іншим на ці страждання та змушені напоказ вдавати із себе сильних, але коли нікого не буде поруч, вони плакатимуть, як нормальна людина. Щоразу, коли трапляється щось конкретне, і чоловіки, і жінки, як і слід було очікувати, емоційно реагують плачем чи сміхом. Крім того, серед персоналу, який виконує різні обов’язки та роботу в Божому домі, жінки мають можливість просуватися по службі та навчатися, і їх призначають на важливі посади, і чоловіки також мають ті ж можливості просуватися по службі, навчатися та отримувати важливі посади – можливості однакові та рівні. Різноманітні розбещення, які жінки виявляють у своєму повсякденному житті та при виконанні своїх обов’язків, нічим не відрізняються від тих, які виявляють чоловіки. Навіть серед жінок трапляються лиходії та антихристи, які заважають роботі церкви й порушують її – хіба це не так само із чоловіками? Це тому, що люди мають однаковий розбещений характер. Якщо це нечестиві люди, які чинять зло, заважають роботі церкви, порушують її й намагаються створити своє власне незалежне царство, то коли їх усуватимуть, хіба хтось проводитиме відмінність між чоловіками та жінками? Ні, їх усіх усунуть однаково. Чи вважаєте ви, що серед тих, кого усувають, більше чоловіків, ніж жінок? Чоловіків і жінок приблизно порівну. Усі, хто чинить зло, заважає та порушує, хто вважається антихристом і нечестивцем, мають бути усунуті незалежно від їхньої статі. Хтось каже: «Жінки не можуть робити те, що заважає та порушує. Жінкам мало б бути соромно таке робити, вони мусять більше дбати про збереження своєї гідності! Як могли маленькі жінки вчинити таке велике зло? Це неможливо, їм треба дати шанс покаятися. Чоловіки зухвалі, вони народжуються, щоб робити погані речі, вони народжуються, щоб бути антихристами та творити зло. Навіть якщо вони роблять зовсім трохи зла, і навіть якщо в нас немає чіткого розуміння обставин, вони все одно мають бути виключені». Чи робить це Божий дім? (Ні.) Божий дім цього не робить. Божий дім видаляє людей на основі принципів. Він не робить різниці між чоловіками та жінками, не піклується про збереження гідності жінок чи чоловіків, а ставиться до них справедливо. Якщо ти чоловік, який вчинив зло, і ти відповідаєш принципам усунення та виключення, то Божий дім видалить тебе відповідно до цих принципів; якщо ти жінка, яка спричинила розлад і безлад, і ти нечестива людина або антихрист, ти також будеш усунена або виключена, і тебе не пощадять тільки тому, що ти – жінка та плачеш або проливаєш сльози. Божий дім мусить діяти згідно з принципами. Віруючі жінки женуться за благословеннями та мають бажання й намір бути благословенними. А чоловіки теж мають таке бажання? Так. Чоловіки так само мають не менше амбіцій та бажання бути благословенними, ніж жінки. Чий опір Богові серйозніший, чоловіків чи жінок? Однаково. Хтось скаже: «Тепер я нарешті зрозумів істину. Виявляється, чоловіки та жінки однаково розбещені! Я думав, що чоловіки мужні та зрілі й мусять поводитися як джентльмени й усе робити справедливо, чесно та відкрито, на відміну від жінок, багато з яких обмежені, нескінченно метушаться через дрібниці, постійно пліткують за спиною в людей і не діють відкрито. Але я не думав, що немало поганих людей – чоловіки, і що те погане, що вони роблять, ще більше й численніше». Тепер ви розумієте ці питання. Коротше кажучи, чи то чоловік, чи то жінка, розбещені характери в усіх однакові, люди відрізняються лише своєю людською сутністю – це єдиний справедливий погляд на чоловіків і жінок. Чи є в цій точці зору якась упередженість? (Ні.) Чи впливає на неї думка про те, що чоловіки кращі за жінок? (Ні.) Це на неї зовсім не впливає. Оцінюючи, добра людина чи погана, слід дивитися не на те, чоловік вона чи жінка, а на її людську сутність, а потім судити про її сутність, виходячи з проявів її розбещеного характеру в усіх його різноманітних аспектах, – ось яким має бути правильне сприйняття людей.

Якщо поглянути на це з точки зору явищ, про які ми спілкувалися раніше, то, окрім гендерних відмінностей, між чоловіками та жінками немає жодної різниці – ні в прояві їхніх інстинктів, ні у виявленні їхніх різноманітних розбещених характерів, ні в їхній природі та сутності. У тілесній сутності людей та їхніх характерах, а також в інстинкті, силі волі та свободі волі, якими Бог наділив людей, коли створив їх, між людьми немає ніякої різниці. Тож коли люди дивляться на чоловіків і жінок, їм слід розглядати їх не на основі їхньої зовнішності, і тим більше не на основі ідей традиційної культури, якої людей навчає цей світ, а на основі Божих слів. Чому ми повинні розглядати їх на основі Божих слів? Чому б не розглядати їх на основі ідей і поглядів традиційної культури? Хтось каже: «Упродовж тисячоліть людської історії так багато тверджень було висловлено та написано в книгах. Невже жоден із людських поглядів і висловів не є правильним? Невже в них узагалі немає істини?». У чому полягає абсурдність цих слів? Люди – це створені істоти, вони розбещувалися сатаною протягом тисячоліть, вони сповнені сатанинських характерів, і саме це спричиняє таку темряву та зло в людському суспільстві. Ніхто не може ясно бачити першопричин, розпізнати сатану або по-справжньому пізнати Бога. Тому погляди розбещеного людства не відповідають істині, і тільки Творець знає про це все. Це достовірний факт. Істину можна здобути лише з Божих слів, тоді як культура людського світу породжена сатанинським розбещенням. Люди ніколи не бачили Божої роботи, і ніхто не може пізнати Бога, тому в традиційній культурі людства неможливо продукувати істину, бо вся істина походить від Бога та вирікається Христом. Розбещені сатаною люди всі мають сатанинську природу й характер. Всі вони поклоняються знаменитостям і видатним постатям, і всі слідують за сатаною. Розглядаючи чи визначаючи деякі речі, люди керуються власними прихованими мотивами та цілями. Кому б не служили ці мотиви та цілі, якою б не була поставлена мета, усі вони керуються розбещеними характерами. Тому речі, яким розбещені люди дають визначення, і думки, які вони відстоюють, неминуче знаходяться під впливом підступних замислів сатани. Це один аспект. Інший аспект, з об’єктивної точки зору, полягає в тому, що якими б здібними не були люди, ніхто не розуміє функцій, інстинктів і сутності створених людських істот. Оскільки люди створені не якоюсь особистістю, не якимись так званими видатними постатями, диявольськими царями, сатаною чи злими духами, вони взагалі не розуміють інстинктів, функцій і сутності людей. Кому ж найкраще відомі інстинкти, функції та сутність людей? Найкраще вони відомі тільки Творцю. Той, хто створив людей, найкраще знає їхні функції, інстинкти та сутність і, звичайно ж, найкраще придатний для того, щоб дати визначення людині та визначити цінність, ідентичність і сутність чоловіка чи жінки. Хіба це не об’єктивний факт? (Так.) Те, із чого Бог створює людей, інстинкти, якими Він наділяє їх під час створення, функції та закони їхніх тіл, те, до чого вони придатні або не придатні, і навіть те, якою має бути тривалість їхнього життя, – усе це визначено Богом наперед. Лише Бог має найкраще розуміння людей, яких Він створює, і ніхто інший не знає більше про створене людство. Хіба це не факт? (Так.) Тому Бог найбільш придатний для визначення людських істот, для визначенні ідентичності, статусу, цінності та функції чоловіків і жінок, а також правильного шляху, яким людям слід іти. Бог найкраще знає, чого потребують створені Ним люди, чого вони можуть досягти та що в межах їхніх можливостей. З іншого боку, створені люди найбільше потребують слів, вимовлених Творцем. Тільки Бог може особисто вести, забезпечувати й пасти людей. Усі ті вислови розбещеного людства, які не походять від Бога, облудні, особливо вислови традиційної культури, які вводять людей в оману, обмежують, призводять до їх заціпеніння, і, звичайно, діють як своєрідний засіб стримування та контролю. Є ще один аспект, який полягає в тому, що Бог створив людей, і найбільше Його турбує, чи можуть вони йти правильним шляхом у житті, тоді як суспільства, нації та країни враховують лише інтереси правлячого класу та стабільність політичного режиму, не турбуючись про життя нижчих класів. Як наслідок, це призводить до крайнощів і хаосу. Вони не спрямовують людей на правильний шлях, щоб люди могли вести повноцінне та ясне життя, підкоряючись Божому володарюванню та впорядкуванням, а навпаки, хочуть використати людей для служіння їхньому правлінню, їхній кар’єрі, їхнім амбіціям і бажанням. Які б претензії, ідеї та погляди вони не висували, мета всього цього в тому, щоб ввести людей в оману, обмежити їхні думки та контролювати людство, щоб люди служили їм і були їм віддані. Вони не думають ні про майбутнє, ні про перспективи людства, ні про те, як людям краще вижити. Але те, що робить Бог, – це зовсім інше, оскільки те, що робить Бог, відбувається згідно з Його планом. Створивши людину, Він спрямовує її до розуміння більшої кількості істин і принципів поведінки, а також дає їй змогу ясно бачити факти про сатанинське розбещення людини. На цьому фундаменті, згідно із цими принципами істини, яких Бог навчає людей і якими Він їх напучує, вони можуть потім стати на правильний життєвий шлях.

Ці правила й домовленості щодо моральної поведінки в традиційній культурі дуже широкомасштабні та впливають на мислення людей з усіх боків, заплутуючи й обмежуючи їхнє мислення. Те, про що ми сьогодні спілкувалися, – це абсурдні й хибні вислови та погляди традиційної культури на стать, які значною мірою вплинули на правильні погляди людей на гендер, а також наклали на чоловіків і жінок так багато пут, кайданів, обмежень, дискримінації й тому подібного. Це все факти, які люди можуть бачити, і це також результати та наслідки впливу традиційної культури на людей.
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Що значить прагнути до істини (12)

Про що Я спілкувався на минулому зібранні, чи може хтось нам розповісти? (Минулого разу Бог спілкувався про два аспекти. Один аспект полягав у тому, що коли в церкві в різні періоди або на різних етапах відбуваються певні події, – наприклад, когось заарештовує великий червоний дракон, якихось керівників і працівників змінюють на інших, хтось хворіє, а хтось стикається з питаннями життя і смерті, – ці події стаються не випадково, і нам потрібно шукати істину про них. Бог також спілкувався про деякі шляхи практики. Стикаючись із цими обставинами, нам слід дотримуватися двох речей. Перша – зайняти належне місце сотвореної істоти; друга – мати щире та слухняне серце; стикаємося ми із судом і карою, випробуваннями й рафінуванням чи благодаттю та благословеннями, нам слід приймати все це від Бога. Крім того, у спілкуванні з Богом був проаналізований вислів про моральне поводження в традиційній культурі, який говорить: «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою».) Основною темою останнього спілкування також були проблеми з висловами про моральне поводження. Я вже давно спілкуюся на цю тему, розкриваючи деякі поширені вислови, вимоги та визначення морального поводження в традиційній культурі. Поспілкувавшись на ці теми, чи маєте ви якесь нове розуміння й нові визначення цих висловів про моральне поводження? Чи розпізнали ви, що собою являють ці твердження, і чи ясно побачили їхню сутність? Чи можете ви відпустити ці речі з глибини свого серця, відмовитися від них, перестати плутати їх з істиною, вважати їх чимось позитивним, прагнути до них як до істини та дотримуватися їх? Зокрема, стикаючись у повсякденному житті з деякими питаннями, пов’язаними з висловами про моральне поводження, чи маєш ти в душі усвідомлення та чи можеш вдумливо поміркувати над тим, чи досі ти перебуваєш під впливом цих висловів про моральне поводження? Чи зв’язують вони тебе, сковують і контролюють? Чи можеш ти в душі досі використовувати вислови про моральне поводження, щоб вони стримували тебе та впливали на твою мову й поведінку, а також на твоє ставлення до речей? Поділіться своїми думками. (До того, як Бог побесідував про традиційну культуру та проаналізував її, я не усвідомлював, що ці ідеї та погляди щодо морального поводження були хибними, або якої шкоди вони мені завдадуть, але тепер я маю певну обізнаність.) Це добре, що у вас є певна обізнаність. Звичайно, через деякий час ви маєте бути в змозі визнати помилковість цих висловів про моральне поводження. Із суб’єктивної точки зору, ви також могли б бути здатними зректися їх і припинити вважати їх позитивними, але з об’єктивної точки зору, вам досі потрібно уважно сприймати, виявляти та розпізнавати такі вислови про моральне поводження в повсякденному житті, щоб ви могли бачити їх наскрізь і зрікатися їх. Те, що ви усвідомлюєте ці помилкові ідеї й погляди традиційної культури із суб’єктивної точки зору, не означає, що ви можете зректися їх у вашому повсякденному житті. Коли ви стикаєтеся з подібним, вам можете раптом здатися, що ці вислови обґрунтовані, і ви можете виявитися нездатними повністю їх зректися. У таких випадках ви мусите шукати істину у своєму досвіді, ретельно аналізувати ці помилкові погляди традиційної культури відповідно до Божих слів і досягти миті, коли зможете ясно побачити, що сутність цих висловів із традиційної культури суперечить істині, нереалістична, оманлива та шкідлива для людей. Тільки так можна раз і назавжди очистити своє серце від токсину цих помилкових поглядів. Зараз ви усвідомили вади різних висловів традиційної культури з точки зору доктрини, і це добре, але це тільки початок. Що ж до того, чи вдасться повністю викорінити токсичний вплив традиційної культури в майбутньому, то це залежить від того, як люди прагнутимуть до істини.

Яким би не був вислів про моральне поводження, він є своєрідною ідеологічною точкою зору щодо морального поводження, яку відстоює людство. Раніше ми розкрили сутність досить багатьох різних висловів про моральне поводження, але крім тих аспектів, про які ми спілкувалися раніше, безумовно, є ще деякі вислови про моральне поводження, які слід розкрити, щоб досягти глибшої проникливості й розуміння незліченної кількості висловів про моральне поводження, які відстоюють люди. Це те, що вам слід зробити. Щодо вислову про моральне поводження «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою», про який ми спілкувалися минулого разу, то, судячи зі змісту цього речення, воно переважно стосується чоловіків. Це вимога до чоловіків, а також стандарт для тих, кого людство називає «мужніми, зрілими чоловіками». Ми розкрили та проаналізували цей стандарт щодо чоловіків. На додаток до цієї вимоги до чоловіків існує також вислів «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною», про який ми спілкувалися раніше, і який був висунутий щодо жінок. З обох цих висловів можна чітко побачити, що традиційна культура людства не тільки висуває до жінок нереалістичні, негуманні вимоги, які не відповідають людській природі, але й не щадить чоловіків, висловлюючи до них аморальні, негуманні претензії та вимоги, які суперечать людській природі, і тим самим позбавляючи людських прав не тільки жінок, але й чоловіків. Із цієї точки зору здається, що це справедливо – бути неупередженим, не роблячи поблажок жінкам і не щадячи чоловіків. Однак, судячи з вимог і стандартів традиційної культури до жінок і чоловіків, стає зрозуміло, що такий підхід має серйозні проблеми. Хоча, з одного боку, традиційна культура висуває стандарти морального поводження для жінок, а, з іншого боку, також встановлює критерії поводження для мужніх, зрілих чоловіків, ці вимоги та стандарти свідчать про явний брак справедливості. Чи можна про це не говорити? (Не можна.) Ці вимоги та стандарти жіночого морального поводження сильно обмежують свободу жінок, сковуючи не лише їхні думки, а й ноги, вимагаючи від них сидіти вдома й вести усамітнене життя, ніколи не виходити з дому та звести до мінімуму контакти із зовнішнім світом. Вони не тільки напучують жінок бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною, а й накладають на їхню сферу діяльності та образ життя суворі обмеження, вимагаючи від жінок не з’являтися на людях, не подорожувати далеко й не робити кар’єру, не кажучи вже про якісь великі амбіції, бажання та ідеали. Доходить навіть до ще більш нелюдської заяви, що недосвідченість жінки – це її чеснота. Що ви відчуваєте, коли це чуєте? Чи ця заява про те, що «недосвідченість жінки – це її чеснота», насправді істинна? Як чеснота жінки може полягати в тому, що вона нічого не вміє? Що саме означає це слово «чеснота»? Воно означає не мати чесноти чи бути доброчесним? Якщо всі жінки без будь-яких умінь вважаються доброчесними, то, значить, усі жінки з уміннями позбавлені чеснот і не мають моралі? Чи є це судом і засудженням умілих жінок? Чи є це серйозним позбавленням жінок людських прав? Чи є це образою жіночої гідності? (Так.) Це не тільки ігнорування існування жінок, але й нехтування їхнім існуванням, а це несправедливо й аморально стосовно жінок. Отже, що ви думаєте про такий вислів: «Недосвідченість жінки – це її чеснота»? Чи він негуманний? (Так.) Як слід трактувати слово «негуманний»? Як брак чесноти? (Так.) Це серйозний брак чесноти. Як говориться в китайському вислові: «Йому не вистачає чеснот восьми життів». Така заява, безумовно, негуманна! Люди, які сурмлять про те, що «Недосвідченість жінки – це її чеснота», плекають приховані мотиви та цілі: вони не хочуть, щоб жінки були вмілими, і не хочуть, щоб жінки брали участь у суспільній роботі та стояли нарівні із чоловіками. Вони хочуть, щоб жінки були лише знаряддям на службі в чоловіків, покірно чекали на них удома й нічого більше не робили – саме це, на їхню думку, і є доброчесністю. Їм не терпиться охарактеризувати жінок як нікчемних і заперечити їхню цінність, перетворюючи їх лише на рабинь для чоловіків і примушуючи служити чоловікам вічно, ніколи не дозволяючи їм стояти нарівні із чоловіками та користуватися однаковим ставленням. Ця точка зору походить від нормального людського мислення чи від сатани? (Від сатани.) Правильно, вона, безперечно, походить від сатани. Які б інстинктивні чи фізичні слабкості не мали жінки, нічого із цього не є проблемою, і це не повинно бути для чоловіків виправданням чи причиною, щоб зводити наклеп на жінок, ображати жіночу гідність і позбавляти жінок свободи чи людських прав. В очах Бога ці слабкості та вроджені вразливості, які люди асоціюють із жінками, не є проблемою. Чому це так? Тому що жінки створені Богом, і те, що люди вважають слабкостями та проблемами, походить саме від Бога. Вони були створені та заздалегідь визначені Ним, і насправді не є вадами чи проблемами. Те, що в очах людей і сатани здається слабкостями та недоліками, по суті є природним і позитивним, а також відповідає природним законам, сформульованим Богом під час створення людства. Тільки сатана може зводити такий наклеп на створених Богом живих істот, вважаючи те, що не відповідає людським переконанням, вадами, слабкостями та проблемами, пов’язаними з підсвідомими недоліками, і здіймаючи навколо них галас, використовуючи їх для оббріхування, висміювання, обмовляння й остракізму людей, а також для того, щоб позбавити жінок їхнього права на існування, права на виконання їхніх повинностей і зобов’язань серед людей, а також, щоб позбавити їх права проявляти свої здібності й особливі таланти серед людей. Наприклад, для опису жінок і знецінення їх як нікчемних у суспільстві часто використовуються такі терміни, як «полохлива лань» або «зніжена». Які ще є подібні слова? «Слабачка», «на голові густо, а в голові пусто», «пишногруда фіфа» тощо – це все вирази, які ображають жінок. Як ти розумієш, ці вирази використовують для того, щоб образити жінок, посилаючись на їхні відмінні риси або прізвиська, що асоціюються із жіночою статтю. Очевидно, що суспільство й людська раса розглядають жінок із зовсім іншої точки зору, ніж чоловіків, і ця точка зору також нерівноправна. Хіба це не несправедливо? Це означає не говорити про речі й не розглядати їх із позиції рівності між чоловіками та жінками, а радше дивитися на жінок із презирством із точки зору чоловічої переваги й повної нерівності між чоловіками та жінками. Тому в суспільстві або серед людей виникло багато виразів, які стосуються відмінних жіночих рис і жіночих прізвиськ, для опису різних проблем, пов’язаних із людьми, подіями та об’єктами. Наприклад, люди використовують щойно згадані вирази «полохлива лань», «зніжена», «слабачка», а також «на голові густо, а в голові пусто», «пишногруда фіфа» не лише для того, щоб описати жінок і зробити їх своєю мішенню, але й щоб висміювати, принижувати, викривати людей, події та об’єкти, до яких вони відчувають огиду, використовуючи терміни, що асоціюються із жіночими рисами та жіночою статтю. Це все одно, що, описуючи когось, позбавленого людської сутності, сказати, що в цієї людини вовче серце та собачі легені, бо люди не вважають ні вовче серце, ні собачі легені приємними, тому вони об’єднують обидві ці речі, щоб описати, наскільки мерзенною є людина, яка втратила свою людську сутність. Так само, оскільки люди мають огиду до жінок і нехтують їхнім існуванням, вони використовують деякі терміни, які асоціюються із жінками, щоб описати людей, події та об’єкти, до яких вони відчувають огиду. Це явне приниження жіночої статі. Хіба не так? (Так.) У будь-якому разі те, як людство та суспільство ставляться до жінок і яке вони дають їм визначення, є несправедливим і суперечить фактам. Якщо коротко, то ставлення людства до жінок можна описати двома словами: принизливе та репресивне. Жінкам не дозволяється встати та проявити себе, виконувати будь-які соціальні зобов’язання та повинності, не кажучи вже про те, щоб відігравати якусь роль у суспільстві. У підсумку, жінкам не дозволяється виходити з дому, щоб брати участь у будь-якій роботі в суспільстві, – це позбавляє жінок їхніх прав. Жінкам не дозволяється вільно фантазувати, вільно говорити, не кажучи вже про те, щоб вільно діяти, і їм не дозволяється робити нічого з того, що їм слід робити. Хіба це не утиск жінок? (Так.) Із тих вимог до морального поводження, які ставляться до жінок, очевидно, що традиційна культура їх утискає. З огляду на різні вимоги, які висували до жінок сім’я, суспільство та громада, утиск жінок офіційно почався тоді, коли громади тільки сформувались і люди провели чіткий поділ між статями. Коли він досяг свого апогею? Утиск жінок досяг свого апогею після того, як у традиційній культурі поступово з’явилися різні вислови та вимоги щодо морального поводження. Оскільки існують письмові норми та чіткі вислови, то в суспільстві ці письмові норми та чіткі вислови сформували громадську думку, а також організували певну силу. Ця громадська думка й ця сила вже стали своєрідною безжальною кліткою й кайданами для жінок, яким тільки й залишається, що змиритися зі своєю долею, тому що, живучи серед людей і в різні епохи суспільства, жінкам залишається тільки терпіти несправедливість і зазнавати образ, принижуватися та ставати рабинями суспільства й навіть чоловіків. Ці давні та древні ідеї та вислови на тему морального поводження й донині глибоко впливають на сучасне людське суспільство, у тому числі на чоловіків і, звісно, на жінок. Жінки мимоволі й несвідомо використовують ці вислови про моральне поводження та думки суспільства в цілому, щоб обмежувати себе, і, звичайно, вони також підсвідомо намагаються звільнитися від цих кайданів і кліток. Однак через те, що люди не в змозі опиратися цій потужній силі громадської думки в суспільстві, – а точніше, через те, що люди не можуть ясно бачити сутність різних висловів у традиційній культурі, не можуть бачити їх наскрізь, – вони не можуть вирватися та вийти із цих кайданів і кліток, навіть якщо дуже цього прагнуть. На суб’єктивному рівні це відбувається тому, що люди не можуть ясно бачити ці проблеми; на об’єктивному рівні це відбувається тому, що люди не розуміють ні істини, ні того, який сенс вкладав Творець у створення людей, ні того, навіщо Він створив чоловічі та жіночі інстинкти. Тому і чоловіки, і жінки живуть та існують у цих широких рамках суспільної моральності, і як би важко вони не боролися всередині цього величезного соціального середовища, вони все одно не можуть вирватися з пут висловів про моральне поводження в традиційній культурі – висловів, які стали невидимими кайданами у свідомості кожної людини.

Ті вислови, які утискають жінок у традиційній культурі, подібні до невидимих кайданів не лише для жінок, але й для чоловіків. Чому Я так кажу? Тому що ці традиційні культури моральності так само прищеплюються чоловікам, які народилися серед людства та є однаково важливими членами цього суспільства, і чоловіки так само зазнають їхнього впливу. Ці речі також глибоко вкорінені у свідомості кожного чоловіка, і всі чоловіки несвідомо перебувають під впливом та в кайданах традиційної культури. Наприклад, чоловіки також твердо вірять у такі вирази, як «полохлива лань», «недосвідченість жінки – це її чеснота», «жінки мусять бути доброчесними, доброзичливими й лагідними» та «жінкам слід бути цнотливими», і вони так само глибоко обмежені цими речами традиційної культури, як і жінки. З одного боку, ці вислови, які утискають жінок, дуже корисні для чоловіків і допомагають підвищити їхній статус, і з цього видно, що в цьому плані чоловікам у суспільстві дуже допомагає громадська думка. Тому вони з готовністю приймають ці думки та висловлювання, які утискають жінок. З іншого боку, чоловіки також перебувають в омані та під впливом цих речей традиційної культури моральності, тому можна також сказати, що окрім жінок, іншими жертвами потоку традиційної культури є чоловіки. Є й такі, хто каже: «Суспільство в цілому виступає за верховенство чоловічих прав, тож навіщо говорити, що чоловіки також є жертвами?». Це слід сприймати з точки зору того, що традиційна культура моральності спокушає людство, збиває його з пуття, вводить в оману, отупляє й обмежує. Ідеї традиційної культури про моральність завдали великої шкоди жінкам, але й чоловіки були так само глибоко ошукані та багато страждали. Який інший сенс слова «ошукані»? Воно означає, що люди не мають правильної точки зору, з якої можна оцінювати чоловіків і характеризувати жінок. Під яким би кутом вони на це не дивилися, усе це базується на традиційній культурі, а не на істинах, висловлених Богом, не на різних правилах і законах, сформульованих Богом для людства, і не на позитивних речах, які Він відкрив людству. Із цієї точки зору чоловіки також є жертвами, які були спокушені, збиті з пуття, уведені в оману, отуплені й обмежені традиційною культурою. Тому чоловікам не слід вважати жінок приниженими й жалюгідними лише тому, що вони не мають статусу в цьому суспільстві, і не слід бути самовдоволеними лише тому, що їхній соціальний статус вищий, ніж у жінок. Не радійте занадто рано; насправді чоловіки теж дуже жалюгідні. Якщо порівняти їх із жінками, то вони однаково жалюгідні. Чому Я кажу, що вони всі однаково жалюгідні? Подивімося ще раз на визначення та оцінку, яку суспільство та людство дають чоловікам, а також на деякі обов’язки, які на них покладаються. У світлі людських вимог до чоловіків, про які ми говорили минулого разу, – «Ніколи не можна розбещуватися від багатства, мінятись у бідності та гнутися під силою» – кінцевою метою цієї вимоги є визначення чоловіків як мужніх, зрілих чоловіків, і це стандартне визначення для чоловіків. Щойно це визначення «мужній, зрілий чоловік» лягає на плечі чоловіка, він зобов’язаний відповідати цьому титулу, а якщо він хоче відповідати йому, то мусить принести багато безглуздих жертв і зробити багато такого, що суперечить нормальній людській сутності. Наприклад, якщо ти чоловік і хочеш, щоб суспільство визнало тебе мужнім, зрілим чоловіком, то ти не можеш мати жодної слабкості, ти жодним чином не можеш бути соромливим, ти мусиш мати сильну волю, ти не можеш скаржитися, що втомився, не можеш плакати чи проявляти будь-яку людську слабкість, ти навіть не можеш сумувати й не можеш знижувати темп роботи. Ти повсякчас мусиш мати блиск в очах, рішучий і безстрашний вигляд, і ти мусиш бути здатним визвірятися зі злістю на своїх ворогів, щоб відповідати званню «мужнього, зрілого чоловіка». Іншими словами, ти мусиш набратися мужності та випрямити свою поставу в цьому житті. Ти не можеш бути посередньою, звичайною, пересічною чи непримітною людиною. Ти мусиш перевершувати простих смертних і бути надлюдиною, наділеною надзвичайною силою волі та надзвичайною наполегливістю, витривалістю й упертістю, щоб бути гідним називатися «мужнім, зрілим чоловіком». Це лише одна з вимог традиційної культури до чоловіків. Тобто чоловіки можуть пиячити, розпусничати та грати в азартні ігри, але вони мусять бути сильнішими за жінок і мати надміцну силу волі. Що б тебе не спіткало, ти не мусиш поступатись, ухилятись чи говорити «ні», і не мусиш виявляти боязкість, страх чи малодушність. Ти мусиш ховати та прикривати ці вияви нормальної людської сутності, у жодному разі не проявляти їх і не дозволяти нікому їх бачити, навіть власним батькам, найближчим родичам чи людям, яких ти найбільше любиш. Чому так? Тому що ти хочеш бути мужнім, зрілим чоловіком. Ще однією характеристикою мужніх, зрілих чоловіків є те, що жодна людина, подія чи об’єкт не може завадити їхній рішучості. Коли чоловік хоче щось зробити, – коли він має якісь прагнення, ідеали чи бажання, як-от служити своїй країні, проявляти вірність своїм друзям чи прийняти за них кулю, або яку б кар’єру він не хотів зробити, які б не мав амбіції, правильні чи ні, – ніхто не може його стримати, і ні любов до жінок, ні рідня, ні сім’я, ні суспільні обов’язки не можуть змінити його рішучість, не можуть змусити його відмовитися від своїх прагнень, ідеалів і бажань. Ніхто не може змінити його рішучість, цілі, яких він прагне досягти, або шлях, яким він хоче йти. Водночас йому слід вимагати від себе не розслаблятися ні на мить. Щойно він розслабиться, уповільниться й захоче повернутися до виконання своїх сімейних обов’язків, бути хорошим сином для своїх батьків, піклуватися про своїх дітей і бути нормальною людиною, щойно відмовиться від своїх ідеалів, прагнень, шляху, яким він хоче йти, і цілей, яких він хоче досягти, він більше не буде мужнім, зрілим чоловіком. А якщо він не мужній, зрілий чоловік, то хто він? Він стає великим слабаком, нікчемою, а це характеристики, якими гидує все суспільство та, звичайно ж, гидує він сам. Щойно чоловік усвідомить, що в його діях і поводженні є проблеми та недоліки, які несумісні зі стандартом щодо мужнього, зрілого чоловіка, він внутрішньо зневажатиме себе й відчуватиме, що йому немає місця в цьому суспільстві, що він не може проявити свої здібності й не може називатися мужнім, зрілим чоловіком або навіть просто чоловіком. Ще однією характеристикою мужніх, зрілих чоловіків є те, що їх не можна зігнути силою, – це своєрідний дух, через який для них неможливо підкоритися жодній владі, насильству, погрозам тощо. З якою б владою, насильством, погрозами чи навіть смертельною небезпекою не зіткнулися такі чоловіки, вони не бояться смерті й можуть подолати низку напастей. Їх не можна тримати в заручниках чи примусити до покори, вони не піддадуться жодній силі, аби просто вижити, і не принизяться до компромісу. Щойно вони підкоряться владі або будь-якій силі заради якоїсь відповідальності, обов’язку або з іншої причини, навіть якщо вони виживуть і збережуть життя, вони відчуватимуть відразу до своєї поведінки через традиційну культуру моральності, яку вони боготворять. Це дещо нагадує дух бусідо в Японії. Коли ви зазнаєте невдачі або ганьби, то відразу відчуваєте, що мусите скоїти самогубство, випустивши собі кишки. Невже життя дається так легко? Люди живуть лише раз. Якщо навіть незначна невдача чи перешкода наштовхує на думки про смерть, чи є це наслідком впливу традиційної культури? (Так.) Зіткнувшись із проблемою й не в змозі прийняти швидке рішення або зробити вибір, який відповідає вимогам традиційної культури, або довести свою гідність і характер, або довести, що вони мужні, зрілі чоловіки, вони шукатимуть смерті та вчинять самогубство. Причина, з якої чоловіки можуть дотримуватися таких ідей і поглядів, полягає в сильному впливі традиційної культури й у тому, як вона обмежує їхнє мислення. Якби не вплив ідей і поглядів традиційної культури, так багато чоловіків не вкорочувало б собі віку та не випускало б собі кишки. Що стосується визначення мужнього, зрілого чоловіка, то чоловіки приймають ці ідеї та погляди традиційної культури дуже ствердно й упевнено та вважають, що вони позитивні й що за їх допомогою можна оцінювати та обмежувати себе, а також оцінювати та обмежувати інших чоловіків. Судячи з думок, поглядів, ідеалів, цілей і шляхів, які обирають чоловіки, усе це доводить, що всі чоловіки отруєні традиційною культурою та перебувають під її глибоким впливом. Численні історії про героїчні подвиги та красиві легенди є справжнім відображенням того, як традиційна культура глибоко вкоренилася у свідомості людей. Якщо дивитися із цієї точки зору, то чи отруєні чоловіки традиційною культурою так само глибоко, як і жінки? Традиційна культура просто висуває до чоловіків і жінок різні стандарти вимог, без упину ображаючи, принижуючи, обмежуючи й контролюючи жінок, водночас енергійно спонукаючи, спокушаючи, підбурюючи та заохочуючи чоловіків не бути боягузами чи звичайними, пересічними людьми. Від чоловіків вимагають, щоб у всьому, що вони роблять, вони відрізнялися від жінок, перевершували їх, були над ними й височіли над ними. Вони повинні контролювати суспільство, контролювати людську расу, контролювати тенденції та напрямок розвитку суспільства, контролювати все в суспільстві. Чоловіки навіть повинні бути всесильними в суспільстві, мати владу контролювати суспільство й людей, і ця влада також включає панування та контроль над жінками. Це те, чого слід прагнути чоловікам, і це також героїчна поведінка мужнього, зрілого чоловіка.

У сучасну епоху багато країн стало демократичними суспільствами, у яких жінкам і дітям гарантовані певні права й інтереси, а вплив та обмеження ідей і поглядів традиційної культури на людей уже не такі очевидні. Зрештою, багато жінок досягло успіху в суспільстві, і їх залученість у багатьох сферах і професіях зростає. Однак оскільки ідеї традиційної культури вже давно глибоко вкоренилися у свідомості людей, – не лише у свідомості жінок, а й у свідомості чоловіків, – і чоловіки, і жінки несвідомо переймають точку зору та позицію традиційної культури у своєму мисленні й підході до різних речей. Звісно, вони також обирають різні професії та роботу, керуючись ідеями й поглядами традиційної культури. Хоча в сучасному суспільстві ситуація з рівністю між чоловіками та жінками дещо покращилася, ідея переваги чоловіків у традиційній культурі досі домінує у свідомості людей, і в більшості країн освіта у своїй основі базується на цих ключових ідеях традиційної культури. Тому, хоча в цьому суспільстві люди рідко використовують ці вислови традиційної культури для обговорення різних питань, вони досі перебувають у полоні ідеологічних рамок традиційної культури. Які схвальні терміни для жінок існують у сучасному суспільстві? Наприклад, «маскулінна жінка» та «владна жінка». Ці форми звертання шанобливі чи зневажливі? Деякі жінки кажуть: «Мене назвали маскулінною жінкою, і я подумала, що це дуже влесливо. Ви тільки подумайте! Я асимілювалася в чоловічому суспільстві, і мій статус підвищився. Хоча я жінка, слово “маскулінна” робить мене маскулінною жінкою, тобто я можу бути рівною із чоловіками, а це велика честь!». Це своєрідне визнання та прийняття цієї жінки спільнотою чи групою в людському суспільстві, і це надзвичайно почесно, чи не так? Якщо жінку називають маскулінною жінкою, то це свідчить про те, що вона дуже здібна, така ж, як чоловіки, а не гірша за них, і її кар’єри, талантів і навіть її соціального статусу, її IQ та засобів, за допомогою яких вона завойовує положення в суспільстві, достатньо для того, щоб її можна було порівнювати із чоловіками. Як на мене, коли жінок називають «маскулінними жінками», для більшості з них це нагорода від суспільства, своєрідне визнання соціального статусу, який сучасне суспільство надає жінкам. Чи кожна жінка хоче бути маскулінною жінкою? Хоча це позначення неприємне, за будь-яких обставин, називаючи жінку маскулінною, ми, безумовно, хвалимо її за те, що вона дуже компетентна та здібна, і даємо їй зелене світло в очах чоловіків. Що ж до позначень для чоловіків, то люди досі дотримуються традиційних переконань, які ніколи не змінюються. Наприклад, деякі чоловіки не націлені на кар’єру, не прагнуть влади чи статусу, а приймають своє поточне становище, задовольняються своєю звичайною роботою й життям і дуже піклуються про свою сім’ю. Як суспільство називає таких чоловіків? Чи називають таких чоловіків ні до чого непридатними? (Так.) Деякі чоловіки дуже ретельно та прискіпливо ставляться до своїх справ, роблячи все крок за кроком і з великою обережністю. Як їх називають? «Трохи зніженими» або «божими телятами». Бачиш, чоловіків не ображають брудними словами, а радше вживають вирази, які асоціюються із жінками. Якщо люди хочуть піднести жіночу стать, вони використовують такі терміни, як «маскулінна жінка» та «владна жінка», щоб підвищити статус жінки й підтвердити її компетентність, тоді як для того, щоб принизити чоловіків і дорікнути їм у відсутності мужності, використовують такі терміни, як «боже теля». Хіба це не поширене явище в суспільстві? (Так.) Ці вислови, які виникли в сучасному суспільстві, свідчать про наявність проблеми, яка полягає в тому, що хоча традиційна культура вже здається далекою від сучасного життя й дуже далекою від людської свідомості, і хоча зараз люди залежні від Інтернету або різних електронних пристроїв чи одержимі всілякими сучасними способами життя, і навіть якщо люди живуть надзвичайно комфортно в сучасних життєвих умовах або мають людські права та свободи, це лише видимість. Справа в тому, що велика частина отрути традиційної культури залишається в їхній свідомості. Хоча люди здобули певні фізичні свободи, і деякі з їхніх домінуючих поглядів на людей і речі, здається, змінилися, і вони, здається, здобули певний ступінь свободи у своєму мисленні та, здається, здобули нові уявлення в цьому сучасному суспільстві завдяки швидкому поширенню новин і передовим інформаційним технологіям, і вони багато чого бачили в зовнішньому світі й багато чого про нього знають, люди досі живуть у тіні міріадів висловів про моральне поводження, які відстоює традиційна культура. Навіть якщо деякі люди кажуть: «Я найнетрадиційніша людина у світі, я дуже сучасний, я модерніст», і у них золоте кільце в носі, низка сережок у вусі, а одяг дуже авангардний і модний, їхні погляди на людей і речі, а також погляди на власну поведінку та дії все одно невіддільні від традиційної культури. Чому люди не можуть обійтися без традиційної культури? Тому що їхні серця й розум були поглинуті традиційною культурою й ув’язнені нею. Усе, що народжується в найпотаємніших глибинах їхньої душі, і навіть ідеї, які миттєво спалахують у їхніх головах, – усе це походить від прищеплення та проповідування ідей традиційної культури, і все це формується в цих величезних рамках традиційної культури, а не окремо від її впливу. Чи доводять ці факти, що люди вже перебувають у полоні традиційної культури? (Так.) Люди вже перебувають у полоні традиційної культури. Яким би ти не був начитаним чи високоосвіченим, доки ти живеш серед людей, ти неминуче зазнаватимеш впливу й прищеплення людської традиційної культури моральності, тому що речі традиційної культури проявляють якусь невидиму силу та владу, яка існує повсюди, не тільки в школах і в підручниках людей, а й особливо в їхніх сім’ях і, звичайно, у кожному куточку суспільства. Так люди несвідомо зазнають прищеплення, впливу, обману та омани з боку цих речей. Отже люди живуть в узах, кайданах і під контролем традиційної культури й не можуть сховатися або втекти від неї, навіть якби хотіли. Вони живуть у такому соціальному середовищі. Це поточний стан справ, і це також факт.

Якщо поглянути на це з точки зору висловів про моральне поводження та їхньої сутності, про які ми спілкувалися минулого разу, то такі вислови в традиційній культурі приховують розбещений характер і сутність людства та, звичайно, вони також приховують той факт, що сатана розбещує людство. Визначення чоловіків і жінок у традиційній культурі, про які ми сьогодні спілкувалися, чітко ілюструють ще один важливий аспект висловів про моральне поводження. У чому його сутність? Ці вислови про моральне поводження не лише збивають людей з пантелику, вводять їх в оману та обмежують їхнє мислення, але й, звичайно ж, прищеплюють людям неправильні поняття й погляди стосовно різних людей, справ та об’єктів. Це факт і ще один важливий аспект висловів про моральне поводження, які відстоює сатана. Як можна довести це твердження? Хіба визначень чоловіків і жінок у висловах про моральне поводження, про які ми щойно спілкувалися, недостатньо для того, щоб проілюструвати цю тезу? (Так, достатньо.) Їх справді достатньо, щоб проілюструвати цю тезу. Вислови про моральне поводження говорять лише про правильну та неправильну поведінку, хорошу та погану практику, і лише поверхово згадують про хороше й погане, правильне й неправильне. Вони не дозволяють людям зрозуміти, що таке позитивне й негативне, добре та погане, правильне й неправильне, коли йдеться про людей, справи та об’єкти. Те, чого вони змушують дотримуватися людей, не є правильними критеріями чи принципами поведінки та вчинків, які узгоджуються з людством або корисні для людей. Незалежно від того, чи порушують ці вислови про моральне поводження природні закони людства та чи готові люди їх дотримуватися, вони змушують людей жорстко слідувати догмам, не розрізняючи, що правильно, а що ні, що добре, а що погано. Якщо ти не дотримуєшся їх, суспільство тебе паплюжитиме й засуджуватиме, і навіть ти сам себе паплюжитимеш. Чи є це правдивим зображенням того, як традиційна культура обмежує людське мислення? Це якраз і є правдивим відображенням того, як традиційна культура обмежує людське мислення. Щойно традиційна культура породить нові висловлювання, вимоги та правила або сформує громадську думку або встановить тенденцію чи домовленість у суспільстві, ти неминуче будеш захоплений цією тенденцією чи домовленістю й не посмієш сказати «ні» чи відмовитися, не кажучи вже про те, щоб висловити якісь сумніви чи інші точки зору. Ти можеш тільки прийняти її, інакше ти будеш знехтуваний і засуджений суспільством, і навіть спаплюжений громадською думкою і засуджений людством. Якими є наслідки засудження та паплюження? Ти більше не зможеш перебувати серед людей, тому що в тебе не буде гідності, тому що ти не можеш дотримуватися соціальної етики, у тебе немає моралі та морального поводження, яких вимагає традиційна культура, і тому ти не матимеш ніякого соціального статусу. Які наслідки відсутності соціального статусу? Ти не будеш гідним жити в цьому суспільстві та будеш позбавлений усіх аспектів твоїх людських прав, аж до того, що твоє право жити, твоє право говорити й твоє право виконувати свої зобов’язання буде обмеженим та урізаним. Ось як традиційна культура впливає на людство й загрожує йому. Кожен є її жертвою й, звичайно, кожен також є тим, хто примусово втілює її в життя. Ти стаєш жертвою громадської думки, ти, природно, також стаєш жертвою різних людей у суспільстві й водночас ти стаєш жертвою свого власного прийняття традиційної культури. Зрештою, ти стаєш жертвою цих речей традиційної культури. Чи мають ці речі в традиційній культурі великий вплив на людство? (Так.) Наприклад, якщо про жінку ходять чутки, що вона недоброчесна, недобра, нелагідна, невисокоморальна та що вона нехороша, то щоразу, коли вона згодом влаштовується на нову роботу або приєднується до якоїсь групи, щойно люди дізнаються про неї та послухають пліткарів і засудять її, у очах усіх вона вже не буде хорошою жінкою. Щойно виникне така ситуація, їй буде важко пробитися або вижити в суспільстві. Деяким людям навіть не залишається нічого іншого, як приховувати свою особистість і переїжджати в інше місто або оточення. Чи сильна громадська думка? (Так.) Ця невидима сила може погубити й знищити будь-кого та розтоптати його ногами. Наприклад, якщо ти віриш у Бога, очевидно, що тобі важко вижити в соціальному середовищі Китаю. Чому тобі так важко вижити? Тому що щойно ти повіриш у Бога, виконуватимеш свій обов’язок і повністю присвятиш себе Йому, часом ти неминуче не знаходитимеш часу на турботу про свою сім’ю, і ті невіруючі дияволи поширюватимуть чутки про те, що ти «не живеш нормальним життям», «покидаєш свою сім’ю», «тікаєш із кимось» тощо. Хоча ці заяви не відповідають фактам і є домислами та неправдивими чутками, щойно ти станеш об’єктом цих звинувачень, як опинишся в дуже складному становищі. Щоразу, коли ти йтимеш на покупи, люди кидатимуть на тебе дивні погляди, бурмотітимуть і відпускатимуть за твоєю спиною коментарі, кажучи: «Ця особа релігійна, їй бракує жіночих чеснот, вона веде непристойний спосіб життя та цілими днями кудись бігає. Це жінка, яка не зосереджує свої сили на тому, щоб вести нормальне життя. Що вона робить, коли бігає повсюди? Жінки мають слідувати конфуціанському кодексу трьох послухів і чотирьох чеснот, підкорятися своїм чоловікам і виховувати своїх дітей». Що б ти відчув, почувши це? Ти б дуже розсердився? Яке їм діло до того, що ти віриш у Бога та виконуєш свій обов’язок? Це зовсім не їхня справа, і все ж вони можуть ставитися до цього як до теми післяобідніх розмов і відпускати коментарі та пліткувати про це, як про важливу справу. Хіба це явище не притаманне суспільству? Хіба це явище не можна спостерігати повсюдно? Наприклад, у тебе є колеги, які раніше добре з тобою ладнали, але коли вони почули, що ти віриш у Бога, то почали поширювати про тебе різні плітки за твоєю спиною, і тепер багато людей обходить тебе десятою дорогою й більше не підтримує з тобою добрих стосунків. Хоча твоє ставлення до роботи не змінилось, після того, як більшість людей почує ці плітки, чи легко тобі буде прокладати свій шлях на цій роботі? (Ні, це буде нелегко.) Чи зміниться ставлення людей до тебе порівняно з тим, що було раніше? (Так.) Про що всі говоритимуть? «Ця жінка не зосереджує свої сили на тому, щоб вести нормальне життя. Що вона робить, вірячи в релігію?» та «Чому чоловіки вірять у релігію? Тільки невдахи вірять у релігію! Це справа жінок, тоді як мужнім, зрілим чоловікам слід зосередитися на своїй кар’єрі!». Хто-небудь говорив таке? (Так.) Звідки беруться ці слова? Яке їм діло до того, що ти віриш у Бога? Люди вільні вірити в те, у що хочуть, і інші не мають права втручатися. То чому ж вони можуть говорити про тебе? Чому вони огульно критикують тебе, щойно ти починаєш вірити в Бога? Певною мірою система цінностей для їхніх зауважень неминуче ґрунтується на ідеях і поглядах традиційної культури, а також на ставленні національного уряду до віри. Хоча на перший погляд здається, що вони просто говорять про тебе, насправді вони огульно критикують тебе, розповідають небилиці та безпідставно тебе засуджують. У будь-якому випадку, підґрунтя для висловлювань і суджень людей, а також їхні погляди та ставлення до твоєї віри значною мірою формуються під впливом традиційної культури та атеїстичної ідеології. Тому що крім того, щоб навчати людей, як бути жінкою і як бути чоловіком, які основні ідеї має традиційна культура? Що немає ніякого Неба й ніякого Бога. Іншими словами, це атеїстичні ідеї та погляди. Тому вони відкидають віруючих людей, особливо тих, хто вірить в істинного Бога. Якщо ти займаєшся забобонною діяльністю, належиш до якоїсь секти або ведеш якусь релігійну діяльність, вони можуть не звертати на тебе уваги. Якщо ти забобонний, вони досі можуть спілкуватися з тобою, але щойно ти почнеш вірити в Бога, щодня читати Його слова, поширювати Євангеліє, виконувати свій обов’язок і слідувати за Богом, вони стануть до тебе непримиренними. У чому причина їхньої непримиренності до тебе? Якщо бути точним, один аспект полягає в тому, що вони безбожники й усі слідують за сатаною та належать сатані; інший аспект полягає в тому, що вони дивляться на все відповідно до ідей і поглядів традиційної культури, а також відповідно до політики та законів великого червоного дракона – це об’єктивні факти. Щоразу, коли вони бачать людей, події та об’єкти, які не відповідають ідеям традиційної культури, і щоразу, коли вони бачать, що віруючі стають мішенями гноблення й облав із боку держави, вони гидують ними, огульно їх критикують, судять і засуджують, а також співпрацюють з урядом, щоб відстежувати людей, які вірять у Бога, і доносити на них. Чим вони керуються, коли це роблять? Переважно, вони керуються традиційною культурою, атеїстичною ідеологією та зловісною політикою великого червоного дракона. Наприклад, вони засуджують людей, які вірять у Бога, кажучи «Це жінка, яка не зосереджує свої сили на тому, щоб вести нормальне життя. Що вона робить, бігаючи повсюди?» і «Це чоловік, який не прагне нормальної кар’єри. Навіщо він вірить у релігію? Справжні чоловіки мають далекосяжні амбіції. Мужнім, зрілим чоловікам слід зосередитися на своїй кар’єрі!». Подумайте, хіба всі ці банальні твердження не походять явно з традиційної культури? (Так.) Вони всі походять з традиційної культури. Ці звичайні та мирські люди не прагнуть до жодних переконань, а лише прагнуть поїсти, випити й отримати плотські задоволення. Їхній розум не лише сповнений лихими тенденціями, але й міцно зв’язаний та обмежений цими речами традиційної культури, під впливом яких вони живуть, самі того не усвідомлюючи, тому для них природно переймати ці погляди, маючи справу з ким і з чим завгодно. Це те, що може статися в будь-якому куточку сучасного суспільства, і це цілком нормально. Ось що відбувається у світі, який контролює сатана, у епоху зла та розпусти.

Вислови про моральне поводження не тільки прищеплюють людям хибні поняття й погляди, але й заохочують і підбурюють їх дотримуватися деяких екстремальних думок і вдаватися до деяких форм екстремальної поведінки в певних контекстах та обставинах. Наприклад, як згадувалося раніше, вислів «Я за друга хоч під кулі» – це така собі вимога, яку сатана висуває під приводом регулювання морального поводження людей, коли мова йде про їхні стосунки з друзями. Очевидно, що вислови про цей аспект морального поводження мають на меті викликати в людей ірраціональні й нерозсудливі думки та погляди при спілкуванні з друзями й навіть спонукати їх бездумно віддати за друзів своє життя. Це несусвітня й надмірна вимога щодо морального поводження, яку сатана ставить перед людиною. Справа в тому, що є й інші вислови про моральне поводження, схожі на вислів «Я за друга хоч під кулі», які також вимагають від людей вдаватися до екстремальних вчинків. Це все негуманні та ірраціональні вислови. Одночасно з прищепленням людям ідей і поглядів традиційної культури, сатана також вимагає від людей дотримуватися цих ірраціональних думок і нелюдських висловів, а ще змушує їх жорстко дотримуватися цих ідей і практик. Можна сказати, що це рівнозначно грі з людством і його знищенню! Що це за вислови? Наприклад, два вислови: «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» і «Весняні шовкопряди ткатимуть, поки не сконають, а свічки горітимуть, аж поки не сплачуться воском» говорять людям виразніше, ніж «Я за друга хоч під кулі», про те, що життям не варто дорожити, і що життя слід змарнувати саме в такий спосіб. Вони вчать, що коли від людей вимагають пожертвувати своїм життям, їм не слід його надто цінувати; натомість вони мусять дотримуватися висловів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» і «Весняні шовкопряди ткатимуть, поки не сконають, а свічки горітимуть, аж поки не сплачуться воском». Усі ви більш-менш розумієте буквальне значення цих двох висловів про моральне поводження, але що саме вони проголошують і до чого підбурюють? Заради кого слід «братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можеш»? Для кого «весняні шовкопряди ткатимуть, поки не сконають, а свічки горітимуть, аж поки не сплачуться воском»? Людям слід поставити собі запитання та задуматися: чи є сенс робити те, що пропонують ці вислови? Такі вислови спочатку вводять тебе в оману й притупляють твій розум, порушуючи твоє бачення, а потім позбавляють тебе твоїх людських прав, ведучи тебе в хибному напрямку, даючи тобі хибні визначення й точки зору, а потім змушуючи тебе пожертвувати своєю молодістю й життям за цю країну, суспільство та націю, або за кар’єру, або за кохання. У такий спосіб люди, самі того не усвідомлюючи, в збентеженому, ошелешеному стані віддають своє життя сатані, причому роблять це добровільно, без нарікань чи жалю. Лише в ту саму мить, коли вони жертвують своїм життям, вони все розуміють і почуваються обдуреними через те, що роблять це з безглуздих причин, але вже пізно, і часу на жаль уже немає. Отак вони проводять своє життя в омані, обмануті, знищені, занапащені, розтоптані сатаною, і зрештою в них забирають найцінніше, що у них є, – життя. Це наслідок виховання людей на висловах про моральне поводження в традиційній культурі, і це повністю доводить, яка злиденна доля чекає на тих, хто живе під владою сатани, обманутий та обдурений ним. Якими словами можна описати різноманітні тактики, які використовує сатана в поводженні з людьми? Почнемо із «притупляти», «вводити в оману», а що ще? Назвіть Мені ще деякі. (Обдурювати, занапащати, витоптувати, плюндрувати.) Також ще є «підбурювати», «спокушати», «вимагати життя» й, нарешті, «гратися з людьми та пожирати їх». Це результат сатанинського розбещення людей. Люди живуть під владою сатани й за сатанинськими характерами. Якби не Бог, який виражає істину й виконує роботу суду та кари для спасіння людей, хіба не було б усе людство сплюндроване, поглинуте та винищене сатаною?

Що проголошує людство в традиційній культурі? Що означає «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш»? Головна умова цього вислову полягає в тому, що щоразу коли люди щось роблять, їм слід бути щирими та старанними, віддавати всі свої сили й робити все, що вони можуть, до самої смерті. Кому саме служать люди, роблячи це? Звичайно, суспільству, своїй рідній землі та нації. А хто ж контролює це суспільство, цю рідну землю та цей народ? Безсумнівно, це сатана й диявольські царі. То яких же цілей хочуть досягти сатана й диявольські царі, вводячи людей в оману за допомогою традиційної культури? Одна з них – зробити країну могутньою, а народ процвітаючим, а інша – зробити так, щоб люди шанували своїх предків і запам’яталися наступним поколінням. Тоді люди відчують, що немає більшої честі, ніж усе це робити, і будуть вдячні диявольським царям і готові віддати своє життя за народ, суспільство й батьківщину. Насправді ж, усе, що вони роблять, – це служать сатані та диявольським царям, служать панівним позиціям сатани та диявольських царів і віддають за них своє дорогоцінне життя. Якщо замість закликати людей виконувати їхній обов’язок як створена істота всім серцем, розумом і силою й жити подобою людини вислови традиційної культури натомість просять їх померти заради країни, заради диявольських царів або з якоїсь іншої причини, то вони вводять людей в оману. На перший погляд, своїми пишномовними та правдоподібними словами вони кажуть людям виконувати їхню роботу для країни й нації, але насправді вони змушують людей присвятити зусилля всього життя й навіть принести своє життя в жертву, щоб служити панівним позиціям сатани та диявольських царів. Хіба це не омана, не обман, не шкода для людей? Різноманітні вислови, запропоновані традиційною культурою, не вказують людям, як їм слід утілювати нормальну людську сутність у реальному житті або як їм виконувати свої зобов’язання й обов’язки, а навпаки, вказують людям, яке моральне поводження їм слід демонструвати в рамках суспільства в цілому, тобто під пануванням сатани. Аналогічно, вислів про моральне поводження «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» також є догмою, висунутою для того, щоб змусити людей бути відданими суспільству, нації й особливо їхній рідній землі. Такий тип догми вимагає, щоб люди чимдуж бралися до служіння нації, своїй рідній землі й суспільству та прагнули до скону робити все, що можуть. Лише невтомні й ті, хто повністю віддається справі до скону, вважаються шляхетними, доброчесними та гідними пошани й пам’яті майбутніх поколінь. Основна частина цього вислову, а саме «Берися за завдання чимдуж і роби все, що можеш», означає бути старанним і віддавати всі свої сили. Чи є якась проблема із цим виразом? Якщо розглядати його з точки зору людського інстинкту та можливостей людських досягнень, то з ним немає жодних серйозних проблем. Він вимагає від людей бути запопадливими та віддавати всі свої сили, коли вони щось роблять або беруться за якусь справу. По суті, у такому ставленні, яке відносно узгоджується зі стандартом нормальної людської сутності, немає нічого поганого, і людям слід братися за справи з таким ставленням. Це відносно позитивна річ. Тобто, роблячи щось, потрібно просто бути старанним, віддавати всі свої сили, виконувати свої обов’язки та зобов’язання й жити по совісті. Для будь-якої людини з нормальною людською сутністю, совістю й розсудливістю немає нічого нормальнішого, ніж це, і це не надмірна вимога. А що ж тоді надмірне? Це та частина, яка вимагає від людей не зупинятися «до скону». З виразом «до скону» є проблема, яка полягає в тому, що ти мусиш не тільки бути старанним і віддавати всі свої сили, але й пожертвувати своїм життям, і ти можеш зупинитися, тільки якщо помреш, інакше ти не можеш зупинитися. Це означає, що ти мусиш пожертвувати своїм життям і зусиллями всього твого життя. Поки ти живеш, ти не можеш мати егоїстичних мотивів і не можеш здатися. Якщо ти здаєшся на півдорозі, замість того, щоб наполегливо продовжувати аж до смерті, то це не вважається добрим моральним поводженням. Це стандарт для вимірювання морального поводження людей у традиційній культурі. Якщо, роблячи щось, людина вже була старанною й викладалася на повну в межах своїх можливостей і так довго, як хотіла, але просто не продовжувала робити це до самої смерті, а зупинилася на півдорозі й вирішила зайнятися чимось іншим або відпочити та подбати про себе в останні роки життя, це означає, що вона не «взялася за завдання чимдуж і до скону не робила все, що могла», а значить, ця людина не володіє добрим моральним поводженням. Який це стандарт? Правильний чи неправильний? (Неправильний.) Очевидно, що цей стандарт не відповідає інстинктам нормальної людської сутності й правам, якими наділені нормальні люди. Він не просто вимагає від людей бути старанними, викладатись на повну й більше нічого, а навпаки, змушує їх іти вперед і не зупинятись, поки вони не помруть, – ось чого він вимагає від людей. Яким би ти не був старанним і як би сильно не прагнув віддати всі свої сили якійсь справі, коли ти здаєшся на півдорозі, тому що не бажаєш продовжувати, ти не вважаєшся людиною з хорошим моральним поводженням; у той же час, якщо ти проявляєш середній рівень старанності й не віддаєш усі свої сили, але продовжуєш йти до смерті, то ти людина з хорошим моральним поводженням. Чи таким є стандарт для оцінювання морального поводження людей у традиційній культурі? (Так.) Це справді стандарт для оцінювання морального поводження людей у традиційній культурі. Якщо дивитися на це з такої точки зору, чи відповідає вимога «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» потребам нормальної людської сутності? Чи справедлива й гуманна вона стосовно до людей? (Ні, вона несправедлива й негуманна.) Чому ти так вважаєш? (Це не вимога, яка висувається в рамках нормальної людської сутності, це щось, що люди не бажають обирати, і вона також суперечить совісті та розсудливості.) Основний сенс цього стандарту полягає в тому, що він вимагає від людей відмовитися від особистого вибору, особистих бажань та ідеалів. Якщо твої якості й таланти можна використати для служіння суспільству, людству, нації, батьківщині та правителям, то тобі слід беззастережно підкоритись, і в тебе не повинно бути іншого вибору. Тобі слід жертвувати своїм життям суспільству, нації, батьківщині й навіть правителям, поки ти не помреш. Тій справі, яку ти мусиш зробити в цьому житті, не може бути альтернатив – у тебе не може бути іншого вибору. Ти можеш жити тільки заради нації, людського роду, суспільства, рідної землі й навіть правителів. Ти можеш тільки служити їм, і в тебе не повинно бути жодних особистих прагнень, не кажучи вже про егоїстичні мотиви. Ти мусиш не тільки віддати свою молодість і присвятити свою енергію, але й віддати своє життя, і тільки так ти зможеш бути людиною доброго морального поводження. Що людство називає таким добрим моральним поводженням? Більшу праведність. Як тоді по-іншому можна висловити твердження «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш»? Як щодо вислову «Видатні шляхетні герої роблять для своєї країни й народу все, що від них залежить», який часто можна почути? У ньому йдеться про те, що так звані видатні шляхетні герої мусять зробити для своєї країни та свого народу все, що від них залежить. Чи мусять вони робити це для своєї сім’ї, батьків, дружин і дітей, братів і сестер? Чи мусять вони робити це, щоб виконати свої зобов’язання й обов’язки як особистості? Ні. Радше вони мусять бути вірними країні й нації та присвятити себе їм. Це ще один спосіб сказати: «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш». Бути старанним і віддавати всі свої сили, про що йдеться у вимозі «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш», – це всього лише вислів, який люди можуть прийняти, і який використовується для того, щоб спонукати людей добровільно «до скону робити все, що вони можуть». Хто є об’єктом цієї довічної відданості? (Країна та нація.) А хто представляє країну та націю? (Правителі.) Правильно, правителі. Жодна людина або незалежна група не може представляти країну та націю. Лише правителів можна назвати представниками країни та нації. На перший погляд, вислів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» не говорить людям, що вони мусять старанно роботи для країни, нації та правителів усе, що від них залежить, і віддавати всі свої сили, аж поки не помруть. Тим не менш, факт залишається фактом: цей вислів змушує людей присвячувати своє життя правителям і диявольським царям до самої смерті. Цей вислів не орієнтований на якесь пусте місце в суспільстві чи серед людей; він орієнтований на всіх тих людей, які можуть зробити вагомий внесок для суспільства, людського роду, своєї рідної землі, нації, а особливо для правителів. У будь-якій династії, у будь-яку епоху та в будь-якому народі завжди є люди з особливими дарами, здібностями й талантами, які «привласнюються» суспільством та експлуатуються й шануються правителями. Через особливі таланти та здібності цих людей, а також через те, що вони можуть використовувати свої таланти й сили з користю для суспільства, нації, своєї рідної землі та панування правителів, ці правителі часто розглядають їх як людей, які можуть допомогти їм ефективніше керувати людством, краще стабілізувати суспільство та втихомирити настрої в суспільстві. Правителі часто експлуатують таких людей, сподіваючись, що вони не мають меншого «я», а лише вище «я», і що вони можуть застосувати свій шляхетний дух на благо та стати видатними шляхетними героями, у серці яких лише країна й люди, і що вони можуть постійно турбуватися про країну й людей, і що вони навіть можуть чимдуж братися за завдання й до скону робити все, що можуть. Якщо вони справді на це здатні, якщо вони можуть старанно служити країні й людям усіма своїми силами й навіть готові робити це до самої смерті, то вони, безсумнівно, стають здібними помічниками якомусь правителю, і їх навіть визнають гордістю нації, або суспільства, або навіть усього людського роду в певну епоху. Щоразу, коли в певну епоху в суспільстві з’являється така група людей чи жменька праведних вірнопідданих, яких оспівують як видатних шляхетних героїв і які здатні чимдуж взятися за завдання служити суспільству, людству, своїй рідній землі, нації та правителю, прагнучи до скону робити все, що можуть, тоді людство вважає цю епоху славною епохою в історії.

Скільки видатних шляхетних героїв в історії Китаю змогли чимдуж взятися за завдання служити своїй країні та людям і прагнули до скону робити все, що можуть? Чи можеш ти назвати деяких із них? (Цюй Юань, Чжуге Лян, Юе Фей тощо.) У історії Китаю дійсно є невелика кількість відомих постатей, які були в змозі турбуватися про країну й людей, братися за завдання служити своїй країні й нації, забезпечувати виживання людей і до скону робити все, що можуть. У кожну епоху історії, у Китаї та за його межами, чи то на політичній арені, чи то серед простого населення, є люди – чи то політики, чи то мандрівні лицарі – які дотримуються таких традиційних культурних висловів, як «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш». Такі люди здатні сумлінно дотримуватися вимоги «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш», а також здатні суворо дотримуватися цієї ідеї служіння країні й людям, турботи про країну й людей. Вони здатні дотримуватися таких висловів про моральну поведінку та суворо вимагати від себе подібного. Звичайно, вони роблять це для своєї слави, для того, щоб люди пам’ятали про них у майбутньому. Це один аспект. Слід сказати, що інший аспект полягає в тому, що ця поведінка виникає через насадження таким людям ідей традиційної культури і вплив цих ідей. Тож чи є ці вимоги, які традиційна культура висуває до людей, прийнятними з точки зору людської сутності? (Ні.) Чому вони неприйнятні? Незалежно від того, скільки здібностей має людина, наскільки вона обдарована, талановита чи обізнана, її ідентичність та інстинкт – це ідентичність та інстинкт людини, і вона не може вийти за ці рамки. Вона просто трохи обдарованіша й має трохи більше якостей, ніж інші, і стоїть вище пересічної людини з точки зору її поглядів на речі, і робить все різноманітнішими та гнучкішими способами, і є ефективнішою, і досягає кращих результатів – ось і все. Але якою б вона не була ефективною або наскільки б хорошими не були її результати, з точки зору її ідентичності та статусу вона досі не більше, ніж звичайна людина. Чому Я кажу, що вона залишається звичайною людиною? Тому що яким би гострим не був розум людини, якою б обдарованою вона не була, яким би високим не був її духовний рівень, якщо вона живе в плоті, вона завжди слідує лише законам виживання створених людських істот і не більше того. Візьмемо, наприклад, собак. Якими б вони не були високими, низькими, товстими чи худими, якої б вони не були породи чи віку, коли вони вступають у контакт з іншим собакою, вони зазвичай визначають його стать, характер і ставлення до них по запаху. Такий спосіб спілкування – це інстинкт виживання собак, а також один із законів і правил собачого виживання, сформульованих Богом. Так само й люди також виживають у рамках законів, сформульованих Богом. Яким би ти не був кмітливим або обізнаним, яким би не був талановитим чи здібним, яким би високим не був твій духовний рівень або якими б великими не були твої починання, ти мусиш щодня спати від шести до восьми годин і повноцінно їсти три рази на день. Ти відчуватимеш голод, якщо пропустиш прийом їжі, і спрагу, якщо не питимеш достатньо. Щоб залишатися здоровим, ти також мусиш регулярно виконувати фізичні вправи. З віком твій зір буде затуманюватися, і тебе можуть спіткати різноманітні недуги. Це нормальний, природний закон народження, старіння, хвороби та смерті, і він визначений Богом. Ніхто не може ні порушити цей закон, ні уникнути його. Виходячи із цього, якими б не були твої здібності й незалежно від твого духовного рівня й таланту, ти все одно залишаєшся звичайною людиною. Навіть якби ти міг надягнути крила та пролетіти два кола по небу, зрештою ти все одно мусиш повернутися на землю й ходити на двох ногах, відпочивати, коли ти втомлений, їсти, коли голодний, і пити, коли ти спраглий. Це людський інстинкт, і цей інстинкт – це те, що визначив для тебе Бог. Ти ніяк не можеш його змінити, і ти не можеш від нього втекти. Якими б великими не були твої здібності, ти не можеш порушити цей закон і не можеш вийти за його рамки. Тому, якими б здібними не були люди, їхня ідентичність і статус як людей не змінюються, так само як і їхня ідентичність і статус як створених істот. Навіть якщо ти можеш робити для людства трохи особливі та видатні внески, ти все одно залишаєшся людиною, і щоразу, опиняючись у небезпеці, ти все одно відчуватимеш страх і паніку, слабкість у колінах і навіть утрату контролю над своїми тілесними функціями. Чому ти можеш так поводитися? Тому що ти – людина. А оскільки ти людина, ти маєш цю поведінку, яка має бути притаманна людині. Це закони природи, і ніхто не може їх уникнути. Твої численні видатні заслуги не означають, що ти стаєш надлюдиною, чи екстраординарним, чи перестаєш бути звичайною людиною. Усе це неможливо. Тому навіть якщо припустити, що ти можеш чимдуж взятися за завдання служити країні й народу та до скону робити все, що можеш, тому що твоє життя обмежене рамками нормальної людської сутності, тобі доведеться витримати дуже великий тиск у глибині твого серця! Ти вимагаєш від себе цілоденно турбуватися про країну та людей і звільнити у своєму серці місце для всього населення та країни, вважаючи, що розмір поля діяльності визначається розміром твого серця, але чи так це? (Ні.) Людина ніколи не стане відмінною від звичайних людей лише завдяки нестандартному мисленню, не буде відмінною або кращою за звичайних людей, не матиме права порушувати правила нормальної людської сутності й закони виживання лише тому, що вона має особливі дари чи таланти або видатні заслуги перед людством. Тому ця вимога «братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можеш», що ставиться перед людством, дуже негуманна. Навіть якщо людина має більше талантів та ідей, ніж звичайні люди, або кращу передбачливість і розсудливість, або краще, ніж звичайні люди, розбирається в справах, або краще бачить і читає людей, – чи чим би вона не була кращою за звичайних людей, – вона живе в плоті й усе одно мусить дотримуватися законів і правил виживання нормальної людської сутності. Оскільки вона мусить дотримуватися законів і правил виживання нормальної людської сутності, хіба це гуманно – висувати до неї нереальні вимоги, які не відповідають людській сутності? Хіба це, у певному сенсі, не топтання по її людській сутності? (Так.) Дехто каже: «З тими дарами й талантами, які мені дало Небо, я надзвичайний, я не звичайна людина. Мені слід тримати у своєму серці все, що під небом, – людей, націю, мою рідну землю, світ». Дозволь Мені сказати тобі, що тримати все це у твоєму серці – це зайвий тягар, накладений на тебе правлячим класом і сатаною, тому, роблячи це, ти стаєш на шлях до загибелі. Якщо ти хочеш тримати у своєму серці світ, людей, націю, твою рідну землю, а також ідеали й бажання правителів, то ти помреш ранньою смертю. Тримати все це у своєму серці – це все одно, що влаштуватися на пороховій бочці та сидіти на мішку з вибухівкою. Так робити дуже небезпечно й абсолютно безглуздо. Тримаючи це у своєму серці, ти ставиш до себе вимоги, думаючи: «Я мушу братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можу. Я мушу зробити внесок у велику справу нації та людства, і я мушу віддати своє життя людському роду». Такі великі та піднесені амбіції тільки приведуть тебе до передчасного кінця, неприродної смерті або повного краху. Подумай, скільки з тих відомих історичних особистостей, які тримали світ у своїх серцях, померли щасливою смертю? Хтось вкоротив собі віку, кинувшись у річку, когось стратили правителі, когось обезголовили на гільйотині, а когось задушили на смерть мотузкою. Чи можуть люди тримати світ у своєму серці? Хіба великі справи рідної землі, процвітання нації, доля країни та людства – це те, що можна нести на своїх плечах, для чого можна знайти місце у своєму серці? Якщо ти можеш знайти у своєму серці місце для батьків і дітей, для найближчих і найрідніших, для власних зобов’язань і для місії, дорученої тобі Небом, то ти вже дуже добре справляєшся й уже виконуєш свої зобов’язання. Тобі не потрібно турбуватися про країну та людей, і тобі не потрібно бути видатним шляхетним героєм. Хто ж ті люди, які завжди хочуть тримати світ, націю та рідну землю у своєму серці? Усі вони надмірно амбітні люди, які переоцінюють свої здібності. Хіба твоє серце справді таке велике? Хіба ти не надмірно амбітний? Звідки саме беруться твої амбіції? Що ти можеш зробити, тримаючи це у своєму серці? Чиєю долею ти можеш маніпулювати, чию долю можеш контролювати? Ти не можеш контролювати навіть свою власну долю, і все ж ти хочеш тримати світ, націю й людство у своєму серці. Хіба це не амбіції сатани? Отже, для тих, хто вважає себе здібною людиною, скрупульозне виконання вимоги «братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можеш», – це шлях до загибелі, шлях до смерті! Кожен, хто хоче турбуватися про країну й людей, і чимдуж братися за завдання служити людям і батьківщині, і до скону робити все, що може, прямує до своєї загибелі. Чи приємні ці люди? (Ні, вони не приємні.) Вони не тільки неприємні, але й навіть трохи жалюгідні та смішні, і дійсно дурні до крайності!

Як людина, ти мусиш виконувати свої обов’язки й зобов’язання в сім’ї, належним чином грати свою роль і виконувати свої зобов’язання в будь-якій соціальній чи етнічній групі, дотримуватися законів і правил суспільства й діяти раціонально, а не говорити пишномовно. Робити те, що люди можуть і повинні робити, – ось що доречно. Що стосується сім’ї, суспільства, країни та людей, то тобі не потрібно чимдуж братися за завдання служити їм і до скону робити все, що можеш. Тобі потрібно лише виконувати свій обов’язок у Божій сім’ї всім серцем, розумом і силою, і більше нічого. Як же тобі слід виконувати свій обов’язок? Достатньо слідувати Божим словам і дотримуватися принципів істини, як того вимагає Бог. Тобі не потрібно цілісінький день тримати у своєму серці Божу волю, обраний Ним народ, Його план управління, Його трьохетапну роботу та Його роботу зі спасіння людства. Тримати все це у своєму серці не обов’язково. Чому це не обов’язково? Тому що ти звичайна людина, ніщо, і оскільки ти є створеною істотою в Божих руках, позиція, яку тобі слід зайняти, і відповідальність, яку тобі слід нести, полягає в тому, щоб чесно виконувати свій обов’язок, приймати Боже володарювання та впорядкування, коритися всьому, що влаштовує Бог, і цього достатньо. Хіба ця вимога надмірна? (Ні, не надмірна.) Хіба Бог просить тебе пожертвувати твоїм життям? (Ні.) Бог не вимагає від тебе жертвувати твоїм життям, тоді як цей вислів про моральне поводження вимагає: «Поки в тебе є хоч крихітна частка здібності, серця й лицарського духу, ти маєш зробити крок уперед і чимдуж взятися за завдання служити рідній землі, служити нації. Відмовся від свого життя, покинь свою родину та близьких, відмовся від своїх обов’язків. Стань посеред цього суспільства, серед цього людського роду, і приймай велику справу нації, велику справу відродження країни й велику справу порятунку всього людства, аж доки не помреш». Чи надмірна ця вимога? (Так.) Коли люди приймають такі надмірні ідеї, як ці, вони вважають себе піднесеними. Зокрема це стосується деяких людей з особливими талантами й надміру великими амбіціями та бажаннями. Вони прагнуть увійти в історію, щоб запам’ятатися нащадкам, і змушують себе зробити в цьому житті якусь справу, тому вони особливо цінують і шанують погляди традиційної культури. Аналогічно висловам «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» і «Смерть може бути важчою за гору Тайшань або легшою за пір’їнку», які просуває традиційна культура, такі люди налаштовані стати важчими за гору Тайшань. Що означає вислів «Смерть може бути важчою за гору Тайшань»? Він не про те, що слід померти заради незначних благ, заради можливості вести життя звичайної людини, заради виконання обов’язку сотвореної істоти, заради дотримання законів природи. Скоріше, мова йде про те, щоб померти за велику справу людства, за відродження нації, за процвітання країни, за розвиток суспільства, за те, щоб керувати курсом людства. Ці нереалістичні думки людей штовхнули їх в епіцентр бурі. Хіба люди можуть так жити щасливо? (Ні.) Вони не житимуть щасливо. Живучи в епіцентрі бурі, вони думають і діють інакше, ніж звичайні люди, і також прагнуть іншого. Вони хочуть утілювати в життя свої амбітні плани, здійснювати великі починання й великі подвиги, досягати більшого одним помахом руки. Поступово деякі з них потрапляють у політику, адже лише політична арена може задовольнити їхні бажання й амбіції. Деякі люди кажуть: «Політична арена надто мутна, я не лізтиму в політику, але в мене все одно є бажання зробити свій внесок у праве діло людства». І вони приєднуються до неполітичної організації. Інші кажуть: «Я не вступатиму в неполітичну організацію. Я буду героєм-одинаком і застосую свій досвід для добра, грабуючи багатих, щоб допомогти бідним. Я спеціалізуватимусь на вбивстві корумпованих чиновників, місцевих тиранів, лихої аристократії, нечестивих поліцейських, бандитів і хуліганів, а також допомагатиму простим і бідним людям». Який би вони не обрали шлях, вони роблять це під впливом традиційної культури, і жоден із цих шляхів не є правильним. Незалежно від того, наскільки висловлювання людей відповідають суспільним тенденціям і народним смакам, традиційна культура справила на них неминучий вплив, тому що людство завжди вважало такі висловлювання, як «турбуватися про країну й людей», «тримати в серці все, що під небом», «видатні шляхетні герої» та «праве діло рідної землі», як цілі, до яких потрібно прагнути і яким потрібно себе присвятити, беручись за завдання чимдуж і до скону роблячи все, що можливо. Такою є реальність ситуації. Чи говорив хтось коли-небудь: «Чого я хочу від свого життя, – то це стати фермером, беручись за завдання чимдуж і до скону роблячи все, що можу»? Чи говорив хтось коли-небудь: «Я пастиму корів та овець, беручись за завдання чимдуж і до скону роблячи все, що можу»? Чи хтось використовував цей вислів за подібних обставин? (Ні.) Люди вживають вислів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» з якимись амбіціями та нереалістичними бажаннями, використовуючи цю милозвучну риторику, щоб приховати бажання й амбіції всередині себе. Звісно, вислів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» породив і такі нереалістичні та збочені думки та практики, як турбота про країну й людей і необхідність тримати в серці все, що під небом, які завдали шкоди значній кількості мрійників і провидців.

Тепер, коли ми розібрали вислів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» і багато спілкувалися про нього, чи розумієте ви все, що було сказано? (Так.) У підсумку, тепер ми можемо бути впевнені, що цей вислів не позитивний і не має жодного позитивного чи практичного значення. То який же вплив він має на людей? Чи вбивчий цей вислів? Чи вимагає він людських життів? Чи доречно називати його «вбивчим висловом»? (Так.) Справа в тому, що він забирає твоє життя. Він використовує милозвучні слова, щоб змусити тебе відчути, наскільки це чудово та славно – мати можливість провести своє життя, беручись за завдання чимдуж і до скону роблячи все, що можеш, і якою великодушною людиною тебе це робить. Якщо ти маєш таке велике серце, це означає, що ти більше не маєш місця для думок про дрова, рис, олію, сіль, соєвий соус, оцет, чай та інші подібні атрибути домашнього господарства, не кажучи вже про турботу про дружину та дітей або про жадання теплого ліжка. Як може людина з великим серцем обійтися без кількох особливих речей? Чи не занадто це приземлено – мати у своєму серці місце лише для таких речей, як дрова, рис, олія, сіль, соєвий соус, оцет і чай? Ти мусиш звільнити там місце для речей, які не під силу пересічній людині, таких як нація, великі підприємства твоєї рідної землі, доля людства тощо – це «коли Небо збирається покласти на людину велику відповідальність». Щойно людям у голову прийде така ідея, вони ще більше прагнутимуть братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можуть, використовуючи цей вислів про моральне поводження, щоб постійно підбадьорювати себе, й думатимуть: «Я мушу чимдуж взятися за завдання служити долі моєї рідної землі та людства й до скону робити все, що можу. Це моє довічне зусилля та прагнення». Але, виявляється, що вони не в змозі осилити велику справу рідної землі та народу, і настільки втомлюються, що їх рве кров’ю. Дотримання вислову «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» у кінцевому підсумку призводить до їхньої загибелі. Такі люди не знають, як слід жити людям, що таке людська сутність, що таке людські почуття, що таке любов, що таке ненависть, і навіть так сильно плачуть, переживаючи за країну та людей, що в них закінчуються сльози, і вони до останнього подиху не можуть випустити з рук велику справу рідної землі та нації. Хіба «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» не вбивчий вислів, який вимагає людських життів? Хіба такі люди не помирають жалюгідною смертю? (Так.) Навіть на порозі смерті такі люди відмовляються зректися своїх поверхових думок та ідеалів, і зрештою вони помирають з образами та ненавистю в серці. Чому я кажу, що вони вмирають з образами й ненавистю в серці? Тому що вони не можуть відпустити націю, свою рідну землю, долю людства та місію, покладену на них правителями. Вони думають: «На жаль, моє життя занадто коротке. Якби я тільки міг прожити ще кілька тисяч років, я б побачив, куди прямує майбутнє людства». Усе своє життя вони тримають у серці все, що під небом, і зрештою все одно не можуть це відпустити. Навіть на порозі смерті вони не знають, якою є їхня власна ідентичність і що їм слід чи не слід робити. Справа в тому, що вони звичайні люди й повинні вести життя звичайних людей, але вони прийняли обман сатани й отруту традиційної культури та вважають себе спасителями світу. Хіба це не жалюгідно? (Так.) Це вкрай жалюгідно! Скажіть, якби Цюй Юань не зазнав впливу цієї традиційної ідеї про більшу праведність нації, хіба вчинив би він самогубство, кинувшись у річку? Хіба пішов би він на такий екстремальний крок, укоротивши собі віку? (Ні.) Безумовно, ні. Він був жертвою традиційної культури й необачно обірвав своє життя, не проживши його до кінця. Якби він не зазнав цього впливу, не турбувався про країну й народ, а натомість зосередився на власному житті, чи зміг би він дожити до старості та померти природною смертю? Чи зміг би він померти нормальною смертю? Якби він не прагнув братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що може, чи міг би він бути щасливішим, вільнішим і спокійнішим у житті? (Так.) Ось чому «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» – це вбивчий вислів, який вимагає людських життів. Щойно людина заражається таким мисленням, вона починає цілими днями переживати за країну та людей і зрештою доводить цим хвилюванням себе до смерті, не в змозі змінити поточний стан речей. Хіба ідея та думка про те, що слід братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можеш, не краде її життя? Такі ідеї та погляди справді вбивчі й вимагають людських життів. Чому Я це кажу? Хто може звільнити у своєму серці місце для долі країни чи народу? Хто може взяти на себе такий тягар? Хіба це не переоцінка своїх можливостей? Чому люди схильні переоцінювати свої можливості? Чи деякі люди беруть це все на себе? Чи це те, що вони готові робити з власної ініціативи? Річ у тім, що вони є жертвами, але чого? (Ідей і поглядів, які вселяє в людей сатана.) Саме так, вони є жертвами сатани. Сатана вселяє в людей ці ідеї, кажучи їм, що «ти мусиш тримати в серці все, що під небом, тримати в серці простий народ, турбуватися про країну й людей, бути лицарем-мандрівником, праведником, який грабує багатих, щоб допомогти бідним, і робити свій внесок у долю людства, беручись за завдання чимдуж і до скону роблячи все, що можеш, замість того, щоб вести нічим непримітне життя. Навіщо виконувати сімейні та соціальні зобов’язання? Вони не варті згадки, а люди, які їх виконують, схожі на мурах. Ти не мураха й не повинен бути горобцем. Натомість ти маєш бути орлом, розправити крила й ширяти та мати великі прагнення». Таке підбурювання й заохочення збиває людей з пантелику, і вони думають: «Саме так! Я не можу бути горобцем, я мушу бути орлом, який ширяє у височині». Але, як би вони не старалися, вони не можуть злетіти високо та зрештою падають замертво від виснаження, згубивши себе з власної вини. Справа в тому, що ти – ніщо. Ти не горобець і не орел. То хто ж ти? (Створена істота.) Саме так, ти – звичайна людина, звичайна створена істота. Ти можеш пропустити один із трьох прийомів їжі на день, але не можеш не їсти кілька днів поспіль. Ти постарієш, захворієш і помреш; ти – усього лише звичайна людина. Люди з дещицею таланту та здібностей можуть стати надзвичайно бундючними, і після того, як сатана в такий спосіб заохочує їх, спокушає, підбурює та вводить в оману, вони, збиті з пантелику, починають вважати себе спасителями світу. Вони вальсують, і сідають на місце Спасителя, і чимдуж беруться за завдання служити країні й народу та до скону робити все, що можуть, і нічого не думають про місію, відповідальність, зобов’язання або життя людства, яке є найціннішим, що Бог дарує людям. Отже, їм здається, що життя неважливе й нецінне, що найціннішою є справа їхньої рідної землі, що вони мусять тримати в серці все, що під небом, і турбуватися про країну й людей, і що коли вони так робитимуть, їхній характер буде найціннішим, а мораль – найблагороднішою, і що так слід жити всім людям. Сатана вселяє в людей ці думки, вводячи їх в оману й заохочуючи їх відкинути свою ідентичність як сотворених істот і звичайних людей і робити щось таке, що не відповідає реальності. До чого це призводить? Вони заганяють себе на шлях своєї загибелі й мимоволі пускаються берега. Що означає «пуститися берега»? Це означає все більше й більше віддалятися від Божих вимог до людини та від інстинктів, які Бог заздалегідь визначив для людини. Зрештою такі люди заходять у глухий кут, а це шлях до їхньої загибелі.

Щодо того, як людям слід жити, то які вимоги Бог висуває до людства? По суті, вони дуже прості. Вони полягають у тому, щоб зайняти належне місце створеної істоти та виконувати обов’язок, які слід виконувати людині. Бог не вимагає, щоб ти був надлюдиною чи видатною особою, і не дає тобі крил, щоб літати в небі. Він дав тобі лише дві руки та дві ноги, щоб ти міг ходити по землі по одному кроку за раз і бігати, коли це необхідно. Внутрішні органи, які створив для тебе Бог, перетравлюють і абсорбують їжу, а також забезпечують живлення всього твого організму, тому ти мусиш дотримуватися режиму триразового харчування. Бог дав тобі свободу волі, інтелект нормальної людської сутності, а також совість і розсудливість, якими має володіти людина. Якщо ти добре та правильно цим користуєшся, дотримуєшся законів виживання фізичного тіла, належним чином дбаєш про своє здоров’я, неухильно робиш те, про що тебе просить Бог, і досягаєш того, чого Бог від тебе вимагає, то цього достатньо, і це також дуже просто. Чи просив тебе Бог, щоб ти брався за завдання чимдуж і до скону робив усе, що можеш? Чи просив Він тебе мордувати себе? (Ні.) Бог цього не вимагає. Людям не слід себе мордувати, але слід мати трохи здорового глузду та належним чином задовольняти різні потреби організму. Пити воду, коли відчуваєш спрагу, доповнювати свій раціон, коли голодний, відпочивати, коли втомився, робити фізичні вправи після довгого сидіння, звертатися до лікаря, коли хворієш, дотримуватися триразового харчування та вести життя нормальної людської сутності. Звичайно, тобі також слід виконувати свої нормальні обов’язки. Якщо твої обов’язки пов’язані з якимись спеціальними знаннями, яких ти не розумієш, тобі слід опанувати їх і практикувати. Це нормальне життя. Різноманітні принципи практики, які Бог пропонує людям, – це все те, що може осягнути розум нормальної людської сутності, те, що люди можуть зрозуміти та прийняти, і що анітрохи не виходить за рамки нормальної людської сутності. Усе це в межах людських можливостей і жодним чином не виходить за межі належного. Бог не вимагає від людей бути надлюдьми або видатними людьми, тоді як вислови про моральне поводження змушують людей прагнути бути надлюдьми або видатними людьми. Люди не тільки змушені взяти на себе велику справу своєї країни та нації, але й зобов’язані братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можуть. Це змушує їх віддати своє життя, що повністю суперечить Божим вимогам. Як Бог ставиться до людського життя? Бог береже людей у кожній ситуації, оберігає їх від спокус та інших небезпечних халеп, захищає їхнє життя. Яку мету переслідує Бог, роблячи це? Він хоче, щоб люди жили добрим життям. Для чого змушувати людей жити добрим життям? Він не примушує тебе бути надлюдиною, тримати у своєму серці все, що під небом, турбуватися про країну й людей, а тим більше займати Його місце в управлінні усім, улаштуванні всього та в керівництві людством. Радше він вимагає, щоб ти зайняв належне місце створеної істоти, виконував обов’язки створеної істоти, виконував обов’язки, які слід виконувати людям, і робив те, що людям слід робити. Є багато чого, що тобі слід робити, і сюди не відноситься управління долею людства, тримання у своєму серці всього, що під небом, або тримання у своєму серці людства, твоєї рідної землі, церкви, Божої волі чи Його великого починання зі спасіння людського роду. Це сюди не відноситься. То що ж відноситься до того, що тобі слід робити? Це доручення, яке тобі довіряє Бог, обов’язки, які Він тобі дає, і кожна вимога, яку Божий дім ставить перед тобою в кожний період. Хіба це не просто? Хіба це не легко зробити? Це дуже просто та легко зробити. Але люди завжди хибно розуміють Бога та думають, що Він не сприймає їх серйозно. Є такі, хто думає: «Людям, які почали вірити в Бога, не слід вважати себе такими важливими, не слід перейматися своїм фізичним тілом, слід страждати більше та не слід занадто рано йти ввечері спати, тому що Богу може не подобатися, якщо вони зарано йдуть спати. Їм слід рано вставати та пізно лягати й важко працювати всю ніч, виконуючи свій обов’язок. Навіть якщо вони не приносять результатів, вони мусять не спати до другої чи третьої години ночі». У результаті такі люди працюють до втрати пульсу, доки не виснажуються так сильно, що навіть хода вимагає від них неймовірних зусиль, і все ж вони кажуть, що їх виснажує саме виконання їхніх обов’язків. Хіба це не наслідок людської дурості та невігластва? Є й такі, хто думає: «Бог не радіє, коли ми носимо якийсь особливий і гарний одяг, не радіє, що ми щодня їмо м’ясо та смачну їжу. У Божому домі ми можемо лише братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можемо», і вони вважають, що як віруючі в Бога, вони мусять виконувати свій обов’язок до самої смерті, інакше Бог їх не пощадить. Чи так це насправді? (Ні.) Бог вимагає, щоб люди виконували свій обов’язок відповідально та віддано, але Він не примушує їх виснажувати свої тіла, а тим більше не просить їх бути недбалими та легковажними або марнувати час. Я бачу, що деякі керівники та працівники саме так змушують людей виконувати їхні обов’язки, не вимагаючи ефективності, а лише гайнуючи їхній час та енергію. Справа в тому, що вони марнують людські життя. Зрештою, у довгостроковій перспективі у деяких людей з’являються проблеми зі здоров’ям; їх непокоїть спина, у них болять коліна й паморочиться в голові, коли вони дивляться на екран комп’ютера. Як це можливо? Хто це спричинив? (Вони самі це спричинили.) Божий дім вимагає, щоб кожен ішов до відпочинку не пізніше 10-ї години вечора, але дехто не лягає спати до 11-ї або 12-ї години ночі, а це впливає на відпочинок інших людей. Дехто навіть дорікає тим, хто нормально відпочиває, за те, що вони прагнуть комфорту в житті. Це неправильно. Як можна добре виконувати роботу, якщо тіло не відпочило? Що про це говорить Бог? Як Божий дім це регулює? Усе слід робити згідно з Божими словами та приписами Божого дому, і тільки так правильно. Деякі люди мають абсурдне розуміння, завжди пускаються берега й навіть контролюють інших. Це не відповідає принципам істини. Деякі люди – просто абсурдні дурні, без жодної проникливості, які думають, що для виконання своїх обов’язків вони мусять засиджуватися допізна, навіть коли вони не зайняті роботою. Вони не дозволяють собі спати, коли втомилися, не дозволяють собі сказати комусь, якщо вони хворі, і, що гірше, не дозволяють собі звернутися до лікаря, бо вважають це марною тратою часу, яка затримує виконання їхнього обов’язку. Чи правильна така точка зору? Чому після стількох проповідей віруючі досі приходять до таких абсурдних поглядів? Як регулюються впорядкування роботи Божого дому? Лягати спати слід чітко до 10-ї годині вечора, а вставати – о 6-й ранку, і обов’язково треба спати вісім годин. Крім того, навіть неодноразово підкреслюється, що слід дбати про своє здоров’я, виконуючи після роботи фізичні вправи, а також дотримуватися здорової дієти й режиму дня, щоб уникнути проблем зі здоров’ям під час виконання свого обов’язку. Але деякі люди просто не розуміють цього, вони не можуть дотримуватися принципів чи додержуватися правил, засиджуються допізна без потреби та їдять не те, що слід. Довівши себе до хвороби, вони не можуть виконувати свій обов’язок, і тоді вже немає сенсу жалкувати. Нещодавно Я почув, що деякі люди захворіли. Хіба це сталося не через те, що вони виконують свій обов’язок, не дотримуючись принципів і діючи нерозважливо? Це правда, що ти сумлінно виконуєш свій обов’язок, але ти не можеш порушувати природні закони твого тіла. Якщо ти їх порушиш, то зашкодиш собі. Ти мусиш мати загальне уявлення про те, як піклуватися про своє здоров’я. Тобі слід при необхідності виконувати фізичні вправи та їсти в певний час. Не можна дозволяти собі зайвого чи забагато пити, не можна бути перебірливим в їжі або дотримуватись шкідливої для здоров’я дієти. Крім того, потрібно контролювати свій настрій, приділяти увагу життю перед Богом, утілювати істину в життя й діяти згідно з принципами. Тоді в твоєму серці будуть мир і радість, ти не почуватимешся спустошеним чи пригніченим. Зокрема, якщо люди позбудуться розбещених характерів і житимуть нормальною людською сутністю, то їхній душевний стан буде цілком нормальним, а тіло – здоровим. Я ніколи не казав вам пізно лягати спати й рано вставати або працювати більше десяти годин на день. Просто люди не поводяться згідно з правилами й не дотримуються впорядкувань Божого дому. Зрештою, люди настільки неосвічені, що вважають своє здоров’я чимось само собою зрозумілим. Я бачив, що в деяких місцях люди постійно виконували свої обов’язки в приміщенні й не виходили на вулицю, щоб погрітися на сонці або зайнятися якоюсь активністю, тому Я дав людям розпорядження, щоб вони знайшли якісь тренажери, і сказав їм, щоб вони займалися один-два рази на тиждень, що відповідає здоровому розпорядку дня. Люди, які не займаються належним чином спортом, природно захворіють, і це також впливає на їхнє звичайне життя. Після того, як Я дав такі розпорядження, чи потрібно Мені перевіряти, хто і як часто займається фізичними вправами? (Ні.) Не потрібно, бо Я виконав Своє зобов’язання, висловив Свою думку й щиро, без жодного слова брехні сказав тобі, що ти маєш робити, а тобі просто потрібно робити те, що Я сказав. Але люди не беруть це до уваги; вони вважають себе молодими та здоровими, тому не сприймають Моїх слів серйозно. Якщо ви не цінуєте своє здоров’я, Мені немає потреби ним перейматися – просто не звинувачуй інших, коли захворієш. Люди не приділяють уваги фізичним вправам. Однією з причин цього є їхні хибні ідеї та погляди. Інша причина полягає в тому, що вони також мають фатальну проблему – лінь. Якщо людина має незначний фізичний недуг, усе, що їй потрібно зробити, – це приділити увагу своєму здоров’ю й бути активнішою. Але деякі люди, захворівши, радше підуть і зроблять собі укол чи приймуть ліки, аніж займатимуться спортом і піклуватимуться про своє здоров’я. Усьому причиною лінощі. Люди ліниві й не хочуть займатися фізичними вправами, тому немає сенсу щось їм казати. Зрештою, вони не можуть звинувачувати інших, коли хворіють, бо в глибині душі знають справжню причину. Кожному слід щодня виконувати нормальну кількість фізичних вправ. Я щодня гуляю пішки принаймні одну-дві години й роблю деякі необхідні вправи. Це допомагає не тільки зміцнити Мою статуру, але й запобігти хворобам і поліпшити фізичне самопочуття. Фізичні вправи – це не тільки профілактика хвороб, але й нормальна фізична потреба. У цьому питанні Бог вимагає від людей, щоб вони мали хоч крихту проникливості. Не будьте невігласами й не знущайтеся над своїм тілом, а дотримуйтесь його природних законів. Не зловживайте своєю плоттю, але й не переймайтеся нею надмірно. Чи легко зрозуміти цей принцип? (Так.) Його насправді дуже легко зрозуміти; питання в тому, чи застосовують люди його на практиці. Яка ще одна фатальна слабкість людей? Це те, що вони завжди дають волю своїй уяві, думаючи: «Якщо я віритиму в Бога, то не хворітиму, не старітиму й, звісно, не помру». Це повна нісенітниця. Бог не робить цих надприродних речей. Він спасає людей, дає їм обіцянки та просить їх прагнути до істини й розуміти її, відкинути свої розбещені характери, здобути Його спасіння й увійти в прекрасне місце призначення людства. Але Бог ніколи не обіцяв людям, що вони не будуть хворіти чи старіти, і не обіцяв, що вони не помруть. І, звичайно ж, Бог не ставив перед людьми жодних вимог щодо того, що їм слід «братися за завдання чимдуж і до скону робити все, що можуть». Коли йдеться про виконання свого обов’язку та церковної роботи, про те, які труднощі терпіти, чого зректися, що повністю присвячувати, а що відпустити, людям слід діяти згідно з принципами. Коли йдеться про власне фізичне життя й тілесні потреби, людям слід мати певний здоровий глузд і не порушувати нормальних потреб свого тіла, не кажучи вже про закони та правила, які Бог встановив для людей. Звісно, людям також слід мати мінімальний рівень здорового глузду. Якщо люди навіть не знають, як упоратися з потребами та законами свого фізичного тіла й узагалі не мають здорового глузду, а покладаються лише на фантазії та переконання, та ще й мають якісь надмірні ідеї й застосовують якісь екстремальні методи поводження зі своїм фізичним тілом, то такі люди мають абсурдне розуміння. Яку істину можуть осягнути люди такого духовного рівня? Тут стоїть знак питання. Як Бог вимагає від людей ставитися до їхнього фізичного тіла? Коли Бог створив людей, Він встановив для них правила, тому Він вимагає, щоб ти ставився до свого фізичного тіла відповідно до цих правил. Це вимога та стандарт, який Бог встановлює для людей. Не покладайся на переконання, не покладайся на фантазії. Ти розумієш?

Через прищеплення та вплив вислову про моральне поводження «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» люди не знають, як поводитися зі своїм фізичним тілом чи як вести нормальне життя. Це один аспект. Інший аспект полягає в тому, що люди не знають, як поводитися зі своєю смертю і як вести змістовне життя. Отже, подивімось на ставлення Бога до смерті людей. Який би аспект обов’язку не виконувався, мета Бога полягає в тому, щоб у процесі виконання свого обов’язку люди розуміли істину, практикували її, відкидали свої розбещені характери, утілювали подобу нормальної людини й досягали стандарту, необхідного для здобуття спасіння, а не кидалися стрімголов назустріч смерті. Деяких людей уражає важка хвороба або рак, і вони думають: «Це Бог просить мене померти та віддати моє життя, тому я підкорюся!». Насправді Бог цього не говорив, і така думка не приходила Йому в голову. Це не більше, ніж людське нерозуміння. Що ж має на увазі Бог? Кожен живе певну кількість років, але тривалість життя у всіх різна. Кожен помирає тоді, коли це визначає Бог, у належний час і в належному місці. Це все визначено Богом. Він робить так, щоб це сталось у відповідності до визначеної Ним тривалості життя тієї людини, і Він визначає місце та спосіб її смерті, а не дозволяє комусь померти через якусь довільну причину. Бог вважає життя людини дуже важливим, і Він також вважає дуже важливими смерть людини й закінчення її фізичного життя. Усе це визначено Богом. Якщо дивитись із цієї точки зору, коли Бог вимагає від людей виконувати їхні обов’язки чи слідувати за Ним, Він не просить їх кидатися стрімголов назустріч смерті. Що це означає? Це означає, що Бог не вимагає від тебе бути готовим у будь-яку мить віддати життя заради виконання твого обов’язку, присвячення себе Богу або заради Його доручення. Тобі не потрібно здійснювати такі приготування, не потрібно мати таку ментальність і, звичайно, не потрібно так планувати або думати, тому що Богу не потрібне твоє життя. Чому Я так кажу? Само собою зрозуміло, що твоє життя належить Богу, це Він його подарував, тож навіщо б Він хотів його забрати? Хіба твоє життя цінне? З точки зору Бога, питання не в тому, цінне воно чи ні, а лише в тому, яку роль ти відіграєш у Божому плані управління. Що стосується твого життя, то якби Бог захотів його забрати, Він міг би зробити це в будь-який час, у будь-якому місці й у будь-яку хвилину. Тому життя будь-якої людини важливе для неї самої, важливе для її обов’язків, зобов’язань і відповідальності, а також для Божого доручення. Звичайно, воно також важливе для її ролі в загальному Божому плані управління. Хоча твоє життя й важливе, Богу не потрібно його забирати. Чому? Коли в тебе забирають життя, ти стаєш мертвою людиною, і з тебе більше немає жодної подальшої користі. Тільки коли ти живий і живеш серед людства, яким керує Бог, ти можеш відігравати ту роль, яку тобі призначено грати в цьому житті, нести відповідальність і виконувати належні тобі зобов’язання й обов’язки, виконання яких Бог вимагає від тебе в цьому житті. Тільки коли ти існуєш у такій формі, твоє життя може мати цінність і реалізувати свою цінність. Тому не вимовляй мимохіть такі фрази, як «померти за Бога» чи «віддати життя за Божу роботу», не повторюй їх, не тримай у голові чи глибоко в душі; це зайве. Коли людина постійно хоче померти за Бога, пожертвувати собою та віддати життя за свій обов’язок, – це найнікчемніша, найнегідніша й найпідліша річ. Чому? Якщо твоє життя закінчилося, і ти більше не живеш у цій тілесній формі, як ти можеш виконати свій обов’язок як створена істота? Якщо всі помруть, то кого Бог спасатиме через Свою роботу? Якщо не залишиться людей, які потребують спасіння, як буде здійснюватися Божий план управління? Чи існувала б досі Божа робота спасіння людства? Чи могла б вона досі продовжуватися? Якщо дивитися із цих аспектів, хіба не важливо для людей добре дбати про своє тіло та вести здоровий спосіб життя? Хіба це того не варте? Безумовно, варте, і людям слід це робити. А ті дурні люди, які недбало кажуть: «Якби трапилося найгірше, я помер би за Бога», і які можуть легковажно зводити смерть на жарт, жертвувати своїм життям і зловживати своїм тілом, – що це за люди? Чи це неслухняні люди? (Так.) Це найнеслухняніші люди, якими слід гидувати та яких слід зневажати. Коли хтось здатен недбало казати, що він помер би за Бога, можна стверджувати, що він побіжно думає про те, щоб укоротити собі віку, відмовитися від свого обов’язку, відмовитися від доручення, яке поклав на нього Бог, і не дати Божим словам здійснитися в ньому. Хіба це не безглуздий спосіб дій? Ти можеш недбало й із готовністю відмовитися від свого життя та сказати, що хочеш пожертвувати його Богу, але чи потрібна Богу твоя пожертва? Твоє життя і так належить Богу, і Бог може забрати його в будь-яку мить, тож який сенс його Йому пропонувати? Якщо ти не запропонуєш, а Богу воно знадобиться, чи попросить Він тебе ввічливо про це? Чи потрібно буде Йому обговорити це з тобою? Ні, не потрібно. Але для чого Бог міг би хотіти твоє життя? Щойно Бог забере твоє життя, ти більше не зможеш виконувати свій обов’язок, і людина зникне з Божого плану управління. Чи зробило б це Його щасливим і задоволеним? Хто справді був би щасливим і задоволеним? (Сатана.) Якщо ти віддаєш своє життя, що ти можеш із цього здобути? А що може здобути Бог, забравши твоє життя? Якщо ти втрачаєш можливість спастися, для Бога це виграш чи втрата? (Втрата.) Для Бога це не виграш, а втрата. Бог дозволяє тобі як створеній істоті мати життя й займати місце створеної істоти, щоб виконувати обов’язок створеної істоти та, чинячи так, мати змогу ввійти в реальність істини, скоритися Богу, зрозуміти Його волю та пізнати Його, виконувати Його волю, співпрацювати з Ним у виконанні Його роботи спасіння людства та слідувати за Ним до самого кінця. Це і є праведність, це і є цінність і сенс існування твого життя. Якщо твоє життя існує заради цього, і ти ведеш заради цього здорове життя, то це має найбільше значення, а що стосується Бога, то це справжня відданість і співпраця – Йому це найбільш приємно. Бог хоче бачити, як створіння, яке живе в плоті, позбувається свого розбещеного характеру посеред Його кари та суду, відкидає безліч хибних ідей, прищеплених йому сатаною, і здатне прийняти істини й вимоги від Бога, повністю підкоритися владі Творця, виконати обов’язок, який слід виконувати створеній істоті, і стати справжньою створеною істотою. Це те, що хоче бачити Бог, і в цьому цінність і сенс існування людського життя. Тому для будь-якої створеної істоти смерть не є кінцевим місцем призначення. Цінність і сенс існування людського життя полягають не в тому, щоб померти, а в тому, щоб жити для Бога, існувати для Бога та для свого обов’язку, існувати для того, щоб виконувати обов’язки й зобов’язання створеної істоти, коритися Божій волі та принижувати сатану. У цьому цінність існування створеної істоти, а також сенс її життя.

Що стосується вимог Бога до людей, то те, як Бог ставиться до людського життя та смерті, абсолютно відрізняється від того, що описано у вислові традиційної культури «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш». Сатана постійно хоче, щоб люди вмирали. Йому некомфортно бачити людей живими, і він постійно придумує, як забрати їхнє життя. Прийнявши від сатани оманливі ідеї традиційної культури, люди прагнуть тільки одного – пожертвувати своїм життям заради своєї країни й нації або заради кар’єри, кохання чи заради сім’ї. Вони постійно зневажають власне життя, готові померти й віддати його будь-де й будь-коли та не вважають життя, дане їм Богом, найціннішою річчю, якою слід дорожити. Не маючи змоги виконувати свої обов’язки та зобов’язання за життя, поки вони ще володіють життям, даним їм Богом, вони натомість приймають сатанинські омани та нісенітниці, завжди маючи намір чимдуж взятися за завдання та до скону робити все, що можуть, і готові в будь-який час померти за Бога. Справа в тому, що якщо ти дійсно помираєш, то робиш це не для Бога, а для сатани, і Бог про тебе не згадає. Оскільки тільки живі можуть прославляти Бога та свідчити про Нього, тільки живі можуть зайняти належне місце створених істот, виконувати свої обов’язки, тим самим не залишаючи після себе жалю, й бути здатними принизити сатану та свідчити про чудесні діяння й володарювання Творця. Тільки живі можуть це робити. Якщо в тебе навіть немає життя, усе це перестає існувати. Хіба це не так? (Так.) Тому, просуваючи вислів про моральне поводження «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш», сатана, безперечно, грається з людським життям і топче його. Сатана не поважає людське життя, а натомість грає з ним в ігри, змушуючи людей приймати ідеї на кшталт «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш». Вони живуть такими ідеями й не плекають життя або не вважають власне життя цінним, тож недбало віддають своє життя – найцінніше з того, що Бог дає людям. Це зрадництво, і це аморально. Доки не настав кінцевий строк, визначений для тебе Богом, не слід легковажно говорити про те, щоб віддати своє життя, коли б це не було. Поки в тобі ще є дихання, не здавайся, не відмовляйся від свого обов’язку, не відмовляйся від того, що Бог тобі довірив і доручив. Оскільки життя будь-якої створеної істоти існує лише для Творця, і лише для Його володарювання, влаштування та впорядкувань, воно також існує й реалізує свою цінність лише для свідчення Творця та Його роботи спасіння людства. Ти можеш бачити, що Божий погляд на людське життя повністю відрізняється від погляду сатани. То хто ж по-справжньому цінує людське життя? (Бог.) Тільки Бог, тоді як самі люди не вміють цінувати власне життя. Тільки Бог цінує людське життя. Хоча люди не милі й не гідні любові, сповнені скверни, бунтарства та багатьох абсурдних ідей і поглядів, прищеплених сатаною, і хоча вони поклоняються сатані та слідують за ним аж до протистояння Богу, проте, оскільки люди створені Богом і Він дарує їм дихання й життя, тільки Він дорожить людським життям, тільки Він любить людей, і тільки Він безперервно піклується про людство та плекає його. Бог плекає людей – не їхні фізичні тіла, а їхнє життя, – тому що тільки люди, яким Бог дав життя, можуть зрештою стати створеними істотами, які по-справжньому поклоняються Йому та свідчать про Нього. Бог має роботу, доручення та очікування для людей, цих створених істот. Тому Бог плекає й цінує їхнє життя. Це правда. Ти це розумієш? (Так.) Отже, коли люди приходять до розуміння волі Бога-Творця, хіба не повинно бути принципів того, як їм слід ставитися до життя свого фізичного тіла та справлятися із законами й потребами, за якими воно виживає? На чому ґрунтуються ці принципи? Вони ґрунтуються на Божих словах. За якими принципами їх слід практикувати? З пасивного боку, люди мусять відмовитися від багатьох облудних поглядів, прищеплених їм сатаною, викрити та визнати облудність сатанинських поглядів, таких, як вислів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш», які притупляють та обмежують людей і завдають їм шкоди, і відмовитися від цих поглядів. Крім того, з активного боку, вони мусять точно розуміти, якими є вимоги Бога-Творця до людини, і зробити Божі слова основою всього, що вони роблять. Так люди зможуть практикувати правильно, без відхилень, і по-справжньому прагнути до істини. Що означає «прагнути до істини»? (Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій.) Підведення підсумку цими словами є правильним.

Сьогодні ми спілкувалися переважно про те, як мати справу зі смертю, а також про те, як мати справу із життям. Сатана топче, плюндрує й забирає життя людей. Він збиває людей із пантелику й приводить їх до заціпеніння, прищеплюючи їм хибні ідеї та погляди, і змушує їх зневажливо ставитися до найціннішого, що вони мають, – до їхнього життя, тим самим порушуючи та знищуючи роботу Бога. Скажіть Мені, якби всі люди в усьому світі захотіли померти й могли б це зробити безперешкодно, хіба в суспільстві не настав би хаос? Чи не було б тоді людям важко виживати та існувати? (Так.) Отже, як Бог ставиться до людського життя? Він плекає його. Бог плекає й цінує людське життя. Який шлях практики слід здобути людям із цих Божих слів? Упродовж свого життя, поки люди ще мають життя та дихання, – найцінніше, що дав їм Бог, – їм слід належним чином прагнути до істини й розуміти її, а також виконувати свої обов’язки як створеним істотам згідно з Божими вимогами й принципами, не залишаючи позаду жодного жалю, щоб одного дня вони могли зайняти місце створених істот, свідчити про Творця й поклонятися Йому. Чинячи так, вони сповнять своє життя сенсом та цінністю, живучи не для сатани, а для Божого володарювання, Його роботи та Його свідчення. Життя людей має цінність і сенс тоді, коли вони можуть свідчити про Божі діяння й роботу. Але це не означає, що тоді людське життя досягло свого найславетнішого часу. Не зовсім правильно так говорити, тому що цей час іще не настав. Коли ти по-справжньому зрозумієш і здобудеш істину, здобудеш знання про Бога та зможеш зайняти місце створеної істоти, щоб поклонятися Богу й свідчити про Бога, про володарювання Творця, Його діяння, Його сутність та ідентичність, тоді цінність твого життя досягне свого апогею й найповнішої міри. Мета та значимість усього сказаного полягає в тому, щоб ви зрозуміли цінність і сенс існування життя, а також те, як слід ставитися до власного життя, щоб, виходячи із цього, обрати шлях, яким слід іти. Це єдиний спосіб бути в згоді з Божою волею.
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Що значить прагнути до істини (13)

На останньому зібранні ми переважно спілкувалися про вислів «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» у традиційній культурі та аналізували його. Ні традиційні культурні вислови та теорії, які сатана використовує для ідеологічної обробки людей, ні гучні слова, яких він змушує людей дотримуватися, не є правильними. Вони навпаки заплутують людей і вводять їх в оману, обмежуючи їхнє мислення. Ці хибні уявлення та погляди в традиційній культурі застосовуються для того, щоб навчати й ідеологічно обробляти маси, а також впливати на них із кінцевою метою переконати їх підкоритися пануванню правлячого класу й навіть служити правителям із відданістю тих, хто любить свою країну й партію та сповнений рішучості захищати свій дім та охороняти державу. Цього достатньо, аби показати, що національний уряд популяризує традиційну культурну освіту, щоб правителям було легше контролювати людство та всі різноманітні етнічні групи, а також щоб у подальшому посилити стабільність режиму правителів і гармонію та стабільність суспільства під їхнім контролем. Як би правлячий клас не насаджував, не просував і не популяризував традиційну культурну освіту, загалом ці вислови про моральне поводження вводили людей в оману, збивали з пуття та серйозно порушували їхню здатність відрізняти правду від брехні, добро від зла, правильне від неправильного, а позитивне від негативного. Можна також сказати, що ці вислови про моральне поводження повністю міняють місцями чорне та біле, змішують правду з брехнею та вводять в оману широку громадськість, змушуючи людей обманюватися цими поглядами традиційної культури в контексті, у якому вони не знають, що правильно, а що неправильно, що правда, а що брехня, що позитивне, а що негативне, що походить від Бога, а що від сатани. Те, як традиційна культура дає визначення самим різноманітним речам і класифікує всіх людей як хороших чи поганих, добрих чи злих, тривожило, бентежило та вводило людей в оману й навіть обмежувало їхні думки різними висловами про моральне поводження, які пропагує традиційна культура, так що вони не в змозі від них звільнитися. Як наслідок, багато людей охоче присягає на вірність диявольським королям, демонструючи сліпу відданість до самого кінця та вшановуючи цю обітницю до смерті. Така ситуація продовжується до сьогоднішнього дня, і досі мало хто схаменувся. Хоча сьогодні багато людей, які вірять у Бога, можуть розпізнати істину, безліч підводних каменів заважає їм прийняти її та втілити в життя. Можна сказати, що ці підводні камені в основному походять від ідей і поглядів традиційної культури, які вже давно вкоренилися в людських серцях. Люди засвоїли їх насамперед, і вони залишаються панівними, уже контролюючи думки людей, що створює так багато підводних каменів і так багато протидії для людей, які приймають істину й підкоряються Божій роботі. Це один аспект. Інший аспект полягає в тому, що люди мають розбещений характер, почасти обумовлений тим, як традиційна культура вводить людей в оману та розбещує їх. Традиційна культура сильно вплинула на погляди людей на те, як вимірювати добро і зло, правду і брехню, зашкодила їм і стала причиною того, що люди мають багато помилкових переконань, ідей і поглядів. Це призвело до того, що люди не здатні позитивно сприймати те, що є позитивним, красивим і добрим, закони всього сущого, що створено Богом, і той факт, що Бог править усім сущим. Натомість люди сповнені переконань і всіляких невизначених і нереалістичних ідей. Це наслідки різних ідей, які сатана прищеплює людям. З іншого боку, усі різноманітні вислови про моральне поводження в традиційній культурі є фальшивими висловами, які розбещують мислення людей, розбурхують їхній розум і шкодять їхнім нормальним процесам мислення, сильно позначаючись на прийнятті людьми позитивних речей та істини, а також серйозно впливаючи на чисте усвідомлення й розуміння людьми законів і правил усього сущого, що створено Богом.

З одного боку, різні вислови про моральне поводження в традиційній культурі стали на заваді правильним способам мислення, за допомогою яких люди відрізняють правильне від неправильного, а також порушили свободу волі людей. Більше того, прийнявши ці різноманітні вислови про моральне поводження, люди стали лицемірними та фальшивими. Вони добре вміють прикидатися – аж до того, що називають оленя конем, міняють місцями чорне й біле, ставляться до негативного, потворного й злого як до позитивного, красивого й доброго та навпаки – і вони вже дійшли до стадії благоговіння перед злом. У всьому людському суспільстві, незважаючи на період чи династію, те, що люди відстоюють і шанують, – це, по суті, ці вислови про моральне поводження в традиційній культурі. Під сильним впливом цих висловів про моральне поводження, тобто під дедалі глибшим і ретельнішим навіюванням цих висловів про моральне поводження з боку традиційної культури, люди несвідомо приймають ці вислови як основу буття й закони існування. Вони просто повністю приймають їх, не розрізняючи, ставлячись до них як до позитивних, як до керівної ідеології й критеріїв того, як їм слід мати справу з іншими, як дивитися на людей і речі, як поводитися та діяти. Люди ставляться до цих висловів як до найвищих законів, щоб прокласти собі шлях у суспільстві, або досягти слави та престижу, або здобути повагу й шану. Візьміть будь-яку групу в будь-якому суспільстві чи нації в будь-який період – люди, яких вони поважають, шанують і проголошують найкращими представниками людського роду, є нічим іншим, як тим, що люди називають моральними взірцями. Яке б життя не вели такі люди за лаштунками, якими б не були наміри й мотиви їхніх дій та сутність їхньої людської природи, як би вони насправді не поводилися й не розбиралися з іншими, яка б людська сутність не ховалася під личиною красивого й доброго морального поводження, нікого це не цікавить і ніхто не намагається розслідувати це далі. Поки вони віддані, патріотичні та виявляють вірність правителям, народ боготворить їх, співає їм дифірамби й навіть наслідує їх як героїв, тому що всі беруть за основу зовнішнє моральне поводження людини, щоб визначити, добра вона чи зла, хороша чи погана, і щоб виміряти її репутацію. Хоча в Біблії чітко задокументовані історії багатьох древніх святих і мудреців, таких як Ной, Авраам, Мойсей, Йов і Петро, а також історії багатьох пророків тощо, і хоча багато людей знайомі із цими історіями, жодна країна, нація чи група досі не популяризує широко людську сутність і моральні якості цих древніх святих і мудреців – або приклади їхнього поклоніння Богу, або навіть їхні богобоязливі серця, які вони явили, – ні в суспільстві, ні в нації, ні між людьми. Жодна країна, нація чи група цього не робить. Навіть країни, у яких християнство є державною релігією, або країни з переважно релігійним населенням досі не звертають уваги на людський характер цих древніх святих і мудреців або на їхні історії про страх Божий та послух Богові, описані в Біблії, і не шанують їх. На яку проблему це вказує? Розбещене людство впало до того, що людей нудить від правди, нудить від позитиву, і вони шанують зло. Якби Бог особисто не говорив і не виконував роботу серед людей, чітко вказуючи їм, що є позитивним, а що негативним, що правильне, а що неправильне, що красиве й добре, а що потворне тощо, то людство ніколи не змогло б відрізнити добро від зла й не змогло б відрізнити позитивне від негативного. Від початку людського роду й навіть у процесі людського розвитку ці діяння та історичні записи про Божі появи й роботу передаються донині в деяких країнах та етнічних групах Європи, Північної й Південної Америки. Однак люди досі не здатні відрізнити позитивне від негативного, а також красиве й добре від потворного та злого. Люди не тільки не здатні розрізняти, але й активно та охоче приймають усілякі заяви від сатани, як-от вислови про моральне поводження, а також сатанинські хибні визначення й поняття про різних людей, події та речі. Про що це свідчить? Чи могло б це свідчити про те, що людство просто не має інстинкту самостійного прийняття позитивних речей, а також інстинкту відрізняти позитивне від негативного, добро від зла, правильне від неправильного, правду від брехні? (Так.) Серед людського роду переважають одночасно два види речей, один із яких походить від сатани, а інший – від Бога. Але, зрештою, у всьому людському суспільстві та в усій історії розвитку людства слова, сказані Богом, і все те позитивне, чого Він навчає та що роз’яснює людству, не можуть здобути шану всього людського роду й навіть не можуть набути серед людства великого поширення, не можуть викликати в людей правильні думки, не можуть спрямувати їх до нормального життя серед усього сущого, що створив Бог. Люди, самі того не усвідомлюючи, існують, керуючись різними висловлюваннями, ідеями та концепціями сатани, й живуть, керуючись цими хибними поглядами. Живучи в такий спосіб, вони роблять це не пасивно, а активно. Незважаючи на те, що зробив Бог, на Його досягнення у створенні всього сущого та в управлінні всім сущим, на безліч слів, залишених Божою роботою в деяких країнах, а також на визначення різних людей, подій та речей, які дійшли до наших днів, люди досі несвідомо живуть під впливом різних ідей і поглядів, які їм прищеплює сатана. Ці різноманітні ідеї та погляди, які прищеплює та відстоює сатана, – це ідеї та погляди, що набули широкого розповсюдження в людському суспільстві й навіть у країнах, де поширене християнство. І скільки б позитивних тверджень, позитивних ідей і поглядів, позитивних визначень людей, подій та речей Бог не залишав людству, виконуючи Свою роботу, вони існують лише в певних куточках або, ще гірше, просто зберігаються дуже невеликою кількістю людей в етнічних меншинах і затримуються на вустах лише деяких людей, але не можуть бути активно прийняті людьми як щось позитивне, що направляє й веде по життю. Виходячи з порівняння цих двох видів речей, а також із різного ставлення людства до негативних речей від сатани й до різних позитивних речей від Бога, увесь людський рід лежить під руками лукавого. Це факт, і його можна стверджувати з упевненістю. Цей факт насамперед означає, що ідеї та погляди сатани контролюють усі думки людей, їхні способи мислення та ставлення до людей, подій та речей, впливають на них, маніпулюють ними й навіть обмежують їх. Упродовж усієї історії розвитку людства, незалежно від епохи чи періоду, – чи то відносно відстала ера, чи економічно розвинена ера сьогодення, – і незалежно від регіону, національності чи групи людей, усі способи існування людства, засади буття й погляди на поводження з людьми, подіями й речами ґрунтуються на різноманітних ідеях, прищеплених людям сатаною, а не на словах Божих. Це дуже прикро. Бог приходить, щоб виконати Свою роботу та спасти людство в ситуації, у якій люди були так глибоко розбещені сатаною та в якій їхні думки та погляди, їхні способи сприйняття людей, подій та речей, а також їхні способи життя та взаємодії зі світом були повністю обмежені ідеями сатани. Можна собі уявити, наскільки важкою та складною є Божа робота зі спасіння людства в такому контексті. Що це за контекст? Контекст, у якому Він приходить виконувати Свою роботу, – це контекст, у якому серця й розум людей уже давно та повністю просякнуті й обмежені сатанинськими філософіями й отрутою. Він приходить виконувати Свою роботу не в контексті, де люди не мають жодних ідеологій чи поглядів на людей, події та речі, а в контексті, де люди мають способи сприйняття різних людей, подій та речей, і де ці способи сприйняття, мислення та життя були серйозно заплутані та хибно спрямовані сатаною. Іншими словами, Бог приходить, щоб виконати роботу та спасти людство в контексті, у якому люди, які повністю прийняли сатанинські ідеї та погляди, наповнені, просякнуті й зв’язані сатанинськими ідеями та знаходяться під їхнім контролем. Саме таких людей спасає Бог, і це показує, наскільки важкою є Його робота. Бог хоче, щоб такі люди, які були просякнуті й обмежені сатанинськими ідеями, прийшли до того, щоб наново розпізнати й розрізнити позитивне і негативне, красу і потворність, добро і зло, істину і зловісну оману, і, нарешті, дійшли до того, щоб зненавидіти та відкинути всілякі ідеї й омани, прищеплені сатаною, тим самим прийнявши всі правильні погляди та правильні способи життя, які походять від Бога. У цьому полягає особливий сенс Божого спасіння людства.

Яким би не був період існування людства та етап розвитку суспільства, яким би не був метод управління правителів – феодальна диктатура чи демократичний суспільний лад – усе це не змінює того факту, що в людському суспільстві процвітають різні ідеологічні теорії та вислови про моральне поводження, які пропагує сатана. Від феодального суспільства й аж до сучасного, незважаючи на неодноразові зміни масштабів, керівних принципів і способів правління правителів, а також на постійні зміни кількості різноманітних етнічних груп, рас і різних релігійних спільнот, отрута різних висловів у традиційній культурі, які сатана прищеплює людям, досі процвітає й поширюється, глибоко вкорінюючись у думках людей і найпотаємніших глибинах їхньої душі, контролюючи їхні способи існування та впливаючи на їхні думки й сприйняття людей, подій та речей. Звичайно, ця отрута також серйозно впливає на ставлення людей до Бога, серйозно роз’їдає готовність і прагнення людства прийняти істину та спасіння Творця. Тому показові вислови про моральне поводження, які походять із традиційної культури, завжди контролювали мислення людей упродовж усієї історії людського роду, а їхня домінантна позиція й роль серед людства залишалася незмінною в усіх періодах і соціальних контекстах. Незалежно від того, у який період править правитель, старанний він чи старорежимний, демократичний його метод правління або диктаторський, ніщо із цього не може зупинити або викорінити плутанину й контроль над людьми з боку ідей та поглядів традиційної культури. Яким би не був історичний період чи етнічна група, як би не розвивалася й не змінювалася людська віра, якого б прогресу та змін у поглядах на життя й суспільні тенденції не зазнавали люди, вплив, який справляють на людське мислення вислови про моральне поводження в традиційній культурі, ніколи не змінювався, і їхній вплив на людей ніколи не втрачав своєї сили. Із цього погляду, вислови про моральне поводження занадто глибоко обмежили людське мислення, чинячи серйозний вплив не тільки на стосунки між людьми, але й на ставлення людей до істини, а також серйозно впливаючи на стосунки між створеною людиною й Творцем і шкодячи їм. Звичайно, можна також сказати, що сатана використовує ідеї традиційної культури, щоб спокусити, ввести в оману, паралізувати й обмежити людський рід, створений Богом, і що він використовує ці методи, щоб відірвати людей від Бога. Чим ширше серед людства розповсюджуватимуться ідеї про моральне поводження в традиційній культурі та чим глибше вони вкорінюватимуться в людських серцях, тим далі люди будуть від Бога й тим віддаленішою буде надія на їхнє спасіння. Подумайте: до того, як змій спокусив Адама і Єву з’їсти плід із дерева пізнання добра і зла, вони вірили, що Бог Єгова є їхнім Господом і Батьком. Але коли змій спокусив Єву, сказавши: «Хіба Бог сказав: “Не їж від кожного дерева в саду”?» (Буття 3:1) та «Умерти не вмрете! Бо знає Бог, що того дня, коли ви з’їсте від нього, ваші очі будуть розкриті, і ви станете, як Бог, знаючи добро й зло» (Буття 3:4–5), Адам і Єва піддалися спокусі змія, і їхні стосунки з Богом швидко змінилися. Що це була за зміна? Вони більше не приходили до Бога голими, але шукали якісь предмети, щоб прикритися та сховатися за них, і уникали світла Божої присутності; коли ж Бог шукав їх, вони ховалися від Нього й більше не говорили з Ним віч-на-віч, як раніше. Ця зміна, яка відбулася в стосунках Адама і Єви з Богом, сталася не тому, що вони з’їли плід із дерева пізнання добра і зла, а тому, що слова, сказані змієм-сатаною, прищепили людям хибний тип мислення, спокусивши їх та ввівши в оману, змусивши сумніватися в Бозі, відступити від Нього та сховатися від Нього. Тож люди більше не хотіли безпосередньо бачити світло Божої присутності, не хотіли поставати перед Ним повністю неприкритими, і між людьми та Богом виникло відчуження. Як виникло це відчуження? Не через зміни в навколишньому середовищі, не через плин часу, а через те, що змінилися серця людей. Як змінилися серця людей? Самі люди не проявляли ініціативи до змін. Радше це сталося через слова, сказані змієм, які посіяли розбрат у стосунках людей із Богом, віддаляючи їх від Бога та змушуючи уникати світла Божої присутності, утікати від Його опіки та сумніватися в Його словах. Якими були наслідки такої зміни? Люди вже не були такими, як раніше, їхні серця й помисли вже не були такими чистими, і вони вже не вважали Бога Богом і найближчим до них, а натомість сумнівалися й боялися Його, і тим самим віддалилися від Нього та розвинули менталітет бажання сховатися від Бога та триматися від Нього подалі, і це стало початком гріхопадіння людства. Початок гріхопадіння людства походив зі слів, вимовлених сатаною, які були отруйними, спокусливими й оманливими. Думки, які вселяли в людей ці слова, змушували їх хибно розуміти Бога, сумніватися в Ньому й віддалятися від Нього, так що вони не тільки більше не бажали постати перед Богом, але й хотіли сховатися від Бога й навіть перестали вірити в те, що Він говорив. Що сказав на це Бог? Бог сказав: «Від усякого дерева в саду ти можеш їсти вільно. Але від дерева пізнання добра та зла не їж, бо того дня, коли ти скуштуєш від нього, ти неодмінно помреш» (Буття 2:16–17). Між тим сатана сказав, що люди, які скуштують плід із дерева пізнання добра і зла, не обов’язково помруть. Через оманливі слова, сказані сатаною, люди почали сумніватися в Божих словах і заперечувати їх, тобто у своїх серцях вони виношували думки про Бога й уже не були такими чистими, як раніше. Через ці думки та сумніви, які в них з’явилися, люди перестали вірити Божим словам, перестали вірити в те, що Бог є Творцем і що між людьми та Богом існують неминучі стосунки, і навіть перестали вірити в те, що Бог може захищати людей і піклуватися про них. Із тієї миті, як люди перестали в це вірити, вони більше не бажали приймати Божу опіку та захист і, звичайно, не бажали приймати жодного слова з Божих уст. Гріхопадіння людства почалося в результаті спокусливих слів сатани й почалося воно з ідеї та поглядів, які сатана прищепив людям. Звичайно, воно також почалося з того, що сатана спокушав, вводив в оману й обманював людей. Ця ідея й погляди, які сатана прищепив людям, змусили їх перестати вірити в Бога та Його слова, а також змусили їх сумніватися в Бозі, не розуміти Його, підозрювати Його, ховатися від Нього, віддалятися від Нього, заперечувати те, що Він сказав, заперечувати саму Його ідентичність і навіть заперечувати, що люди походять від Бога. Так сатана крок за кроком спокушає й розбещує людей, порушуючи й руйнуючи їхні стосунки з Богом, а також перешкоджаючи людям постати перед Богом і прийняти будь-які слова з Його вуст. Сатана постійно порушує бажання людей шукати істину та приймати Божі слова. Люди безсилі протистояти різноманітним зауваженням сатани й самі не усвідомлюють, що ці зауваження роз’їдають і просочують їх; зрештою люди деградують до того, що стають ворогами й супротивниками Бога. У цьому, по суті, й полягають вплив і шкода, які вислови про моральне поводження справляють на людей. Звичайно, спілкуючись на ці теми, ми також аналізуємо їх у корені, щоб люди могли здобути фундаментальне розуміння того, як сатана розбещує людство і якими методами він користується. Основні тактики сатани при розбещенні людства полягають у тому, щоб націлитися на думки та погляди людей, зруйнувати стосунки між Богом і людьми та поступово, крок за кроком, відірвати їх від Бога. Спочатку, чуючи Божі слова, люди вірили в їхню правильність і хотіли діяти та практикувати згідно з ними. Саме в такій ситуації сатана використовував усілякі ідеї та слова, щоб потроху роз’їдати й роз’єднувати ті крихти віри, рішучості та прагнення, які мали люди, а також ті нечисленні ледь позитивні речі й позитивні бажання, за які вони трималися, замінюючи їх своїми висловами, своїми визначеннями, думками й уявленнями про різні речі. У такий спосіб люди мимоволі потрапляють під контроль сатанинських ідей і стають його бранцями та рабами. Хіба це не так? (Так.) В історії людства, що глибше й конкретніше люди приймають ідеї сатани, то більше вони віддаляються від Бога у їхніх стосунках, а послання про те, що «люди – це створіння, а Бог – Творець», усе більше віддаляється від них, і багато людей уже не вірить у нього й не визнає його, як раніше. Натомість це послання вважається міфом і легендою, неіснуючим фактом і злісною оманою й навіть засуджується деякими людьми в сучасному суспільстві як єресь. Слід сказати, що все це результат і вплив різних злісних оман сатани, широко розповсюджених серед людства. Слід також сказати, що впродовж усієї історії розвитку людства під виглядом таких позитивних справ, як навчання людей, регулювання їхніх слів і вчинків тощо, сатана крок за кроком тягнув людство в безодню гріха та смерті, віддаляючи його від світла Божої присутності, від Його опіки й захисту, від Його спасіння. У Старому Заповіті Біблії записані розповіді про Божих посланців, які приходили до людей, щоб говорити з ними й жити серед них, але за останні 2 000 років такого не було. Причина в тому, що серед усього людства більше немає нікого, схожого на древніх святих і мудреців, про яких ідеться в Біблії, таких як Ной, Авраам, Мойсей, Йов або Петро, і все людство просякнуте та зв’язане ідеями й зауваженнями сатани. У цьому вся правда.

Ми щойно спілкувалися про один з аспектів сутності висловів про моральне поводження в традиційній культурі, який також є ознакою, доказом і символом розбещення людства сатаною. Якщо дивитися з точки зору сутності цих питань, то всі люди без винятку – чи то малі діти, чи то люди похилого віку, незалежно від їхнього соціального класу та соціального середовища, з якого вони походять, – обмежені різними зауваженнями сатани, глибини яких вони навіть не розрізняють, і їхній спосіб існування повністю просякнутий сатанинськими ідеями. Звичайно, що є незаперечним фактом? Те, що сатана розбещує людей. Він розбещує не різні органи людей, а радше їхні думки. Розбещення людських думок налаштовує все людство проти Бога, так що створені Ним люди не можуть поклонятися Йому, а натомість використовують усілякі ідеї та погляди від сатани, щоб повстати проти Бога, протистояти Йому, зраджувати та відкидати Його. Це амбіції й підступний план сатани та, звичайно ж, це його справжнє обличчя, і саме так сатана розбещує людство. Однак незалежно від того, скільки тисяч років сатана розбещував людство, або скільки фактів вказують на розбещення людства сатаною, або наскільки помилковими й абсурдними є різні ідеї та погляди, якими він розбещує людство, і наскільки глибоко людські думки обмежені ними, – словом, незалежно від усього цього, – коли Бог приходить, щоб виконати Свою роботу зі спасіння людей, і коли Він висловлює істину, то навіть якщо люди живуть у такому контексті, Бог однаково може вирвати їх із-під сатанинської влади й однаково може їх завоювати. І, звичайно, Бог усе ще може зробити так, щоб люди зрозуміли істину в Його карі та суді, пізнали сутність та істину своєї розбещеності, відкинули свої сатанинські характери, підкорилися Йому, боялися Його, а від злого втікали. Це кінцевий результат, який неминуче буде досягнутий, а також віяння, при якому Божий шеститисячолітній план управління неодмінно здійсниться та при якому Бог явиться всім країнам і народам зі Своїм прославленням. Як говорять Божі слова: «Бог не кидає слів на вітер, і Його слово буде виконано, а те, що Він робить, триває вічно». Це речення істинне. Ви в це вірите? (Так.) Це факт, який неодмінно здійсниться. Тому що останній етап Божої роботи – це робота із забезпечення людства істиною й життям. За короткий проміжок часу, трохи більше тридцяти років, значна кількість людей постала перед Богом, була Ним завойована й тепер слідує за Ним із непохитною рішучістю. Вони не хочуть ніяких благ від сатани, вони готові прийняти Божі суд і кару, а також Його спасіння, і всі вони готові знову зайняти своє місце створених істот і прийняти володарювання й упорядкування Творця. Хіба це не ознака того, що Божий план здійснюється? (Так.) Це встановлений факт, а також факт, який уже здійснився, і, звичайно, це те, що відбувається зараз і що вже відбулося. Як би сатана не розбещував людство, які б методи не використовував, Бог завжди знайде способи вирвати людей із-під сатанинської влади, спасти їх, повернути до Себе й відновити стосунки між людиною та Творцем. У цьому полягає Божа всемогутність і влада, і незалежно від того, віриш ти в це чи ні, цей день рано чи пізно настане.

На минулому зібранні ми спілкувалися про вислів щодо морального поводження «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» і присвятили деякий час аналізу й виявленню вимог, проявів, ідей і поглядів, притаманних цьому вислову, і люди здобули певне розуміння його сутності. Звісно, що стосується тем, пов’язаних із цим аспектом, то ми також спілкувалися про те, яким саме є Божий намір, яке Його ставлення, які істини із цього випливають і як людям слід ставитися до смерті. Після того, як люди зрозуміли істину та Божий намір, щоразу, коли вони потім стикаються із чимось подібним, їм слід сприймати ці питання відповідно до Божих слів і вирішувати їх згідно з істиною, щоб вони могли відповідати Божим вимогам. Крім того, вислів про моральне поводження, який ми згадували минулого разу, – «Весняні шовкопряди ткатимуть, поки не сконають, а свічки горітимуть, аж поки не сплачуться воском», – занадто поверховий, а сфера його думки надто вульгарна, тож він не вартий подальшого аналізу. Наступний вислів про моральне поводження, про який ми будемо спілкуватися, – «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» – вартий того, щоб його проаналізувати. Те, що варте аналізу, займає певне місце в думках та уявленнях людей. Упродовж певного періоду воно впливатиме на мислення людей, їхній спосіб існування, їхній шлях і, звичайно, їхній вибір. Саме такого результату досягає сатана, використовуючи традиційну культуру для розбещення людства. Вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» займає певне місце в серцях і думках людей, тобто та проблема, якої стосується цей вислів, є особливо показовою. У переламні для долі своєї країни миті люди робитимуть вибір, спираючись на цей вислів, і він буде зв’язувати й обмежувати їхні думки та нормальні процеси мислення. Тому такі ідеї та погляди варто аналізувати. Порівняно з висловами, про які ми згадували раніше, а саме: «Не клади до кишені підібрані гроші», «Я за друга хоч під кулі», «На доброту слід відповідати вдячністю», «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», «Берися за завдання чимдуж і до скону роби все, що можеш» тощо, норма морального поводження «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» займає у світі сатани вищу сферу. Вислови про моральне поводження, які ми аналізували раніше, стосуються одного типу людей або одного типу другорядних життєвих питань, і всі вони обмежені, тоді як цей вислів охоплює ширшу сферу. Він не стосується того, що належить до сфери меншого «я», а радше торкається низки питань і речей, пов’язаних із більшим «я». Тому він посідає центральне місце в серцях людей і його необхідно проаналізувати, щоб побачити, чи має він займати певне місце в серцях людей, і з’ясувати, як людям слід сприймати цей вислів про моральне поводження так, щоб це узгоджувалося з істиною.

Вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» змушує людей пам’ятати про відповідальність за долю своєї країни, наводячи на думку, що кожен має бути за неї відповідальним. Якщо ти нестимеш відповідальність за долю своєї країни, уряд нагородить тебе високими відзнаками, і тебе вважатимуть людиною шляхетної вдачі; якщо ж ти не переймаєшся долею країни, сидиш, склавши руки, поки вона борсається, не ставишся до цього як до справи першорядної важливості або смієшся із цього, то вважається, що ти зовсім не береш на себе відповідальність. Якщо ти не виконуєш своїх обов’язків і не береш на себе відповідальність, коли ти потрібен своїй країні, значить, ти не здатний на більше, і ти дійсно незначна людина. Таких людей відкидають і зневажають у суспільстві, до них ставляться з презирством, їхня рівня дивиться на них звисока. Для будь-якого громадянина будь-якої суверенної держави вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» – це вислів, який зустрічає схвалення людей, вислів, який люди можуть прийняти, і навіть вислів, який користується повагою людства. Це також ідея, яку людство вважає шляхетною. Людина, яка здатна хвилюватися через долю рідної землі, перейматися нею й мати перед нею глибоке почуття відповідальності, – це людина з більшою праведністю. Люди, які хвилюються через свою родину й переймаються нею, мають меншу праведність, тоді як ті, хто вболіває за долю своєї країни, – це люди з духом більшої праведності, і вони, як ніхто інший, заслуговують на похвалу правителів і народу. Коротше кажучи, ідеї, подібні до цієї, беззаперечно визнані як такі, що мають позитивне значення для людей і слугують для того, щоб позитивно направляти людство, і, звісно, вони також визнані позитивними. Ви теж так думаєте? (Так.) Це нормально, що ви так думаєте. Це означає, що ваше мислення нічим не відрізняється від мислення нормальних людей, і що ви звичайні люди. Звичайні люди можуть сприймати загальноприйняті ідеї, а також усілякі різноманітні так звані позитивні, упереджувальні, передові та шляхетні ідеї й зауваження від решти людства. Це нормальні люди. Чи обов’язково ідеї, які приймають і шанують звичайні люди, є позитивними? (Ні.) Теоретично вони не позитивні, бо не відповідають істині, не походять від Бога, і Бог не навчає цих істин і не промовляє їх до людства. То які ж факти? Як слід пояснити це питання? Я зараз детально це поясню, і коли Я закінчу говорити, ви дізнаєтеся, чому вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» не є позитивним. Перш, ніж я розкрию відповідь, спочатку подумайте про вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни»: чи справді він позитивний? Хіба погано змушувати людей любити свою країну? Хтось каже: «Від долі рідної землі залежить наше виживання, наше щастя й наше майбутнє. Хіба Бог не каже людям бути шанобливими до своїх батьків, добре виховувати своїх дітей і виконувати свої соціальні зобов’язання? Що поганого в тому, що ми виконуємо кілька зобов’язань у своїй країні? Хіба це не позитивна річ? Хоча ця ідея й не дотягує до рівня істини, вона має бути правильною, хіба ні?». З точки зору людей, це вагомі причини, чи не так? Люди використовують ці заяви, ці причини й навіть ці виправдання, щоб довести правильність вислову «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Тож чи правильний цей вислів насправді, чи ні? Якщо правильний, то що в ньому правильного? Якщо неправильний, то що з ним не так? Якщо ви зможете чітко відповісти на ці два питання, тоді ви дійсно зрозумієте цей аспект істини. Є й інші, які кажуть: «Вислів “Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни” не відповідає дійсності. Країнами керують правителі та правлять політичні системи. Коли йдеться про політику, ми не несемо жодної відповідальності, бо Бог не втручається в людську політику. Тому ми також не втручаємося в політику, тож цей вислів нас не стосується; усе, що пов’язане з політикою, не має до нас жодного стосунку. За долю країни відповідає той, хто займається політикою й любить політику. Ми не приймаємо цей вислів і не вважаємо його позитивним». Це пояснення правильне чи неправильне? (Неправильне.) Чому воно неправильне? У теорії ви знаєте, що це пояснення неправдоподібне, воно не розв’язує корінь проблеми й не може достатньою мірою пояснити сутність проблеми. Це лише теоретичне пояснення, але воно не прояснює сутність цього питання. Яким би не було пояснення, якщо воно не торкається конкретної сутності цього питання, це несправжнє пояснення, воно не є точною відповіддю й не є істиною. Отже, що не так із висловом про моральне поводження «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни»? Якої істини стосується це питання? Цю істину неможливо чітко пояснити одним-двома реченнями. Знадобилося б багато пояснень, щоб ви зрозуміли істину, яку воно містить. Тому поговорімо про це простими словами.

Як слід сприймати та розглядати вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни»? Чи позитивний він? Для того, щоб пояснити цей вислів, розберімося спочатку, що таке країна. Яким є поняття країни у свідомості людей? Чи полягає поняття країни в тому, що вона дуже велика? Умовно кажучи, країна – це обшир території, що охоплює всі домівки, які перебувають під владою одного правителя й під керівництвом однієї й тієї ж соціальної системи. Іншими словами, країна складається з великої кількості домівок. Чи таке визначення дає їй суспільство? (Так.) Велика домівка може бути тільки там, де є маленькі домівки, і велика домівка означає країну – це і є визначення країни. Тож чи прийнятне таке визначення? Чи ототожнюєте ви себе з ним внутрішньо? Чиїм смакам та інтересам це визначення найбільше відповідає? (Правителів.) Правильно, насамперед це мають бути правителі. Тому що, тримаючи всі домогосподарства у своєму володінні, вони мають владу у своїх руках. Отже, для правителів це визначення є правильним, і вони себе з ним ототожнюють. Незалежно від того, яке визначення дають країні правителі, для будь-якої простої людини між країною й кожною особою в ній існує дистанція. Визначення, яке дають країні прості люди, тобто окремі громади кожної країни, повністю відрізняється від визначення, яке відстоюють правителі або правлячий клас. Визначення, яке дає країні правлячий клас, ґрунтується на його пануванні та корисливих інтересах. Він стоїть на висоті та використовує свою високу точку огляду й широку перспективу, поєднану з амбіціями та бажанням визначити, що таке країна. Наприклад, правителі розглядають країну як власний дім і власну землю та думають, що вона надана для їх власної насолоди, і що кожен сантиметр країни, кожен ресурс і навіть кожна людина в ній повинні належати їм і бути під їхнім контролем, і що вони повинні мати можливість насолоджуватися всім цим і порядкувати над людьми так, як їм заманеться. Але у звичайних людей немає таких бажань, немає таких умов і, звичайно, немає такої широкої перспективи, щоб визначити, що таке країна. Тож яке визначення дають країні звичайні люди, будь-яка незалежна людина? Якщо ці люди добре освічені й уміють читати карти, то вони знають лише розмір території своєї країни, і які сусідні країни її оточують, і скільки в ній річок та озер, і скільки гір, скільки лісів, скільки землі та скільки людей в їхній країні… Їхнє уявлення про країну не більше, ніж буквальне, базується на картах і є лише теоретичною концепцією на папері, яка не має нічого спільного з країною, що існує в реальності. Приблизно таке уявлення про країну має досить добре освічена людина з певним соціальним статусом. А як щодо простих людей із дна суспільства? Яке визначення країні дають вони? На Мою думку, для цих людей країна – це не більше, ніж скромний клаптик родинної землі, велика верба на східному краю села, гора на західному, дорога при в’їзді в село й машини, які часто по ній проїжджають, а також деякі відносно сенсаційні події, що трапилися в селі, і навіть деякі банальні плітки. Приблизно таким є поняття країни для звичайних людей. Хоча межі цього визначення дуже малі, а його рамки дуже вузькі, для звичайних людей, які живуть у такому соціальному контексті, воно дуже реалістичне та практичне – саме це є для них країною й не більше того. Що б не відбувалося в зовнішньому світі, що б не відбувалося в країні, для них це просто якась помірно важлива новина, і вони можуть обирати, слухати її чи не слухати. То що ж їх безпосередньо цікавить? Чи дадуть високий врожай зернові, які вони посіяли цього року, чи вистачить цього врожаю, щоб прогодувати сім’ю, що садити наступного року, чи не затопить їхню землю, чи не заполонять і не захоплять її головорізи та інші подібні питання й речі, які тісно пов’язані із життям, аж до таких речей, як будівля в селі, струмок, стежка тощо. Те, чим вони переймаються та про що говорять, а також те, що залишає глибокий слід у їхній свідомості, – це не що інше, як люди, події та речі навколо них, які тісно пов’язані з їхнім життям. Вони не мають уявлення про те, наскільки великою є країна, не мають уявлення про її процвітання чи занепад. Чим новомодніші речі й чим важливіші справи країни, тим вони віддаленіші від таких людей. Для цих простих людей поняття країни – це лише ті люди, події та речі, які вони можуть умістити у своїй свідомості, і ті люди, події та речі, з якими вони стикаються у своєму житті. Навіть якщо вони отримують інформацію про долю країни, вона дуже далека від них. «Далека від них» означає, що вона не займає жодного місця в їхньому серці й не вплине на їхнє життя, тому процвітання чи занепад країни їх ніяк не стосується. У чому полягає доля їхньої країни в їхніх серцях? У тому, чи благословило Небо посіви, які вони посіяли цього року, чи рясний урожай, як живеться їхній родині, і в інших дрібницях повсякденного життя, а державні справи їх не стосуються. Питання державної ваги, політики, економіки, освіти, науки та технологій, збільшення чи зменшення державної території, місця, які відвідали правителі, те, що відбувається в правлячому класі, – усе це просто поза розумінням простого люду. Навіть якби вони могли це зрозуміти, якій меті це послужило б? Навіть якби після вечері вони розмовляли про те, що відбувається з правлячим класом, що б вони могли із цим зробити? Відклавши тарілку й палички, вони однаково змушені ледве животіти та йти на роботу в поля. Ніщо не здається настільки реальним, як посіви на їхніх полях, які можуть дати хороший урожай. Людина переймається тим, що зберігає у своєму серці. Горизонти людини такі ж широкі, як і те, що вона вміщає у своєму серці. Горизонти звичайних людей простягаються лише до тих місць, які вони можуть бачити навколо себе й куди вони можуть піти. Що ж до долі їхньої країни й питань державного значення, то вони такі далекі та недосяжні. Тому коли на кону доля країни або країна стоїть перед загрозою вторгнення сильного ворога, вони одразу думають: «Чи не заберуть загарбники мій урожай? Цього року ми розраховуємо продати це зерно, щоб заплатити за навчання наших дітей у коледжі!». Це те, що має найбільше практичне значення для простих людей, те, що вони можуть зрозуміти, те, що може витримати їхній розум і дух. Для простих людей вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» занадто обтяжливий. Вони не знають, як це зробити, і не хочуть нести цей важкий тягар та обтяжливу відповідальність. Приблизно таким є уявлення звичайних людей про країну. Тому межі їхнього життя й те, на чому зосереджені їхні думки та дух, – це не що інше, як земля й вода рідного міста, які забезпечують їх їжею тричі на день і дають їм усе необхідне для росту, а також повітря й навколишнє середовище їхнього рідного міста. Що ще може бути, окрім цього? Навіть якщо деякі люди виїжджають за межі звичного оточення рідного міста, де вони народилися й виросли, коли країна перебуває в скрутному становищі й потребує, щоб вони взяли на себе відповідальність перед нацією, ніхто не думає про захист усієї країни. Про що люди думають натомість? Усе, про що вони можуть думати, – це про те, щоб взяти на себе відповідальність захистити рідне місто, захистити той клаптик землі, який вони тримають у своєму серці, і навіть пожертвувати заради цього власним життям. Куди б не поїхали люди, для них слово «країна» – це лише займенник, маркер і символ. Що насправді займає значне місце в їхніх серцях, – це не територія країни, і тим більше не правління правителів, а гора, ділянка землі, річка, колодязь, які забезпечують їх їжею тричі на день, дають їм життя й допомагають підтримувати їхнє життя; ось і все. Таким є поняття країни у свідомості людей – таким реальним, таким конкретним і, звісно, таким точним.

Чому ідея про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», завжди пропагується в традиційній культурі, особливо в роздумах про моральне поводження? Це стосується як правління правителя, так і намірів і цілей людей, які відстоюють цю ідею. Якби визначення країни у свідомості кожної людини було таким незначним, таким конкретним і таким реальним, хто б захищав країну? Хто б підтримував правління правителя? Хіба тут немає проблем? Тут справді виникають проблеми. Якби кожна людина мала таке поняття про країну, то хіба не перетворився б правитель на просто номінального голову? Якби країна правителя зіткнулась із вторгненням сильного ворога, а її захист покладався б на самого лише правителя або на правлячу кліку, хіба не виглядали б вони безпорадними, безпомічними, ізольованими та слабкими? Мислителі реагували на ці проблеми, використовуючи свій мозок. Вони вважали, що для того, щоб захистити країну та підтримати правління правителя, неможливо покладатися виключно на внески невеликої кількості людей, а навпаки, необхідно заохотити до служіння правителю країни все населення. Якби ці мислителі прямо сказали людям служити правителю й захищати країну, чи захотіли б люди це робити? (Ні, не захотіли б.) Люди точно не захотіли б, тому що мета, яка стоїть за цією вимогою, була б надто очевидною, і вони не пристали б на неї. Ті мислителі знали, що вони мусять прищепити людям приємний для слуху, шляхетний і, на перший погляд, грандіозний вислів і сказати їм, що той, хто так думає, має шляхетне моральне поводження. Так люди легко прийняли б цю ідею й навіть робили б заради неї пожертви та внески. Тоді мислителі досягли б своєї мети, чи не так? Саме в цьому соціальному контексті та у відповідь на потреби правителів з’явився цей вислів та ідея «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Природа людини така, що яка б ідея не з’явилася, завжди знайдуться люди, які вважатимуть її модною й передовою та прийматимуть її на цій підставі. Хіба правителю не вигідно, щоб деякі люди прийняли ідею «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни»? Це означає, що знайдуться люди, які йтимуть на жертви та робитимуть внески для режиму правителя. Отже, правитель має надію правити довго, чи не так? І чи не буде тоді його правління, умовно кажучи, стабільнішим? (Так.) Тому коли правлінню правителя загрожуватиме небезпека або знищення, або його країна постане перед загрозою вторгнення сильного ворога, ті, хто приймає ідею «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», сміливо й безстрашно виступлять уперед, щоб зробити свій внесок чи пожертвувати своїм життям заради захисту країни. Хто зрештою виграє від цього? (Правитель.) Зрештою від цього виграє правитель. Що відбувається з тими людьми, які приймають ідею «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» й готові віддати за неї своє дорогоцінне життя? Вони стають засобами для досягнення мети й розмінними пішаками правителя, стають жертвами цієї ідеї. Прості люди, які живуть на дні суспільства, не мають чіткого, ясного поняття або чіткого визначення, що таке країна. Вони не знають, що таке країна, наскільки вона велика, і ще менше знають про важливі питання, які стосуються долі країни. Оскільки люди мають розпливчате поняття й визначення країни, правлячий клас використовує вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», щоб ввести їх в оману та прищепити цю ідею в їхній свідомості, щоб кожен став на захист країни й поставив своє життя на карту заради правлячого класу, і в такий спосіб мета правлячого класу буде досягнута. Насправді коли йдеться про простих людей, то не має значення, хто править країною та чи є загарбники кращими або гіршими за нинішніх правителів; зрештою, вони однаково змушені щороку засаджувати свій мізерний родинний клаптик землі, і дерево на східному краю їхнього села не змінилося, гора на західному краю села не змінилася, колодязь у центрі села теж не змінився, і це єдине, що має для них значення. Що ж до того, що відбувається за межами села, скільки правителів приходить і йде, або як вони керують країною, то все це їх ніяк не стосується. Таким є життя простих людей. Їхнє життя таке реальне та просте, і їхнє уявлення про країну таке ж конкретне, як уявлення про сім’ю, просто за обсягом країна більша, ніж сім’я. Тоді, коли країну захоплює могутній ворог і її існування та виживання висять на волосині, а правління правителя порушується й дестабілізується, ті люди, які приймають ідею «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», опиняються під її впливом, і все, що вони хочуть зробити, – це використати свої особисті сили, щоб змінити те, що впливає на долю країни й заважає правлінню правителя. І що ж відбувається в результаті? Що вони насправді змінюють? Навіть якщо їм вдається утримати правителя при владі, чи означає це, що вони вчинили праведно? Чи означає це, що їхня жертва була позитивною? Чи гідна вона того, щоб про неї пам’ятали? Ті люди в певний період історії, які надавали великого значення ідеї «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», також енергійно підтримували дух цієї ідеї, захищаючи країну й утримуючи правителів при владі, але правління правителів, яких вони утримували при владі, було відсталим, кривавим і не мало для людства жодного сенсу чи цінності. Із цієї точки зору, так звана відповідальність, яку взяли на себе ці люди, була позитивною чи негативною? (Негативною.) Можна сказати, що вона була негативною, не вартою того, щоб про неї пам’ятали, і люди відчували до неї огиду. З іншого боку, звичайні люди не ототожнюють себе глибоко з ідеєю «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», яку пропагують ці інтригани, не приймають її й не реалізують на практиці. Тому їхнє життя відносно стабільне. Хоча їхні життєві досягнення не такі вражаючі, як у тих, хто віддає життя за долю своєї країни, вони зробили значущу справу. Що це за значуща справа? Річ у тім, що вони не втручаються штучно ні в долю країни, ні в процес визначення того, ким є її правителі. Натомість усе, про що вони просять, – це добре жити, працювати на землі, захищати своє рідне місто, цілий рік мати що їсти, жити в достатку, комфорті, мирі та здоров’ї, не завдаючи клопоту своїй країні, не просячи в неї їжі чи грошей і сплачуючи нормальні податки, коли настає час; це і є відповідальність, яку повинен брати на себе громадянин. Якщо ти можеш бути вільним від будь-якого впливу ідей мислителів і жити власним життям, як звичайна людина, приземлено, відповідно до свого становища та забезпечувати себе, то цього достатньо, і ти виконав своє зобов’язання. Це найважливіша річ і найбільша відповідальність, яку слід взяти на себе людині, що живе на цій землі. Дбати про власне виживання й задоволення власних базових потреб – це проблеми, які людині слід розв’язувати самостійно, а у важливі питання, пов’язані з долею країни, з тим, як правителі керують країною, прості люди не мають можливості втручатися чи щось із ними робити. Їм залишається лише покластися в цьому на долю й дозволити природі взяти своє. Як Небеса захочуть, так і буде. Прості люди знають дуже мало, а крім того, Небеса не покладають на людей таку відповідальність за їхню країну. Прості люди мають у своєму серці лише власний дім, і поки вони підтримують свій дім, цього достатньо, і вони виконали своє зобов’язання.

Як і інші вислови про моральне поводження, «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» – це ідея й погляд, висунуті мислителями для того, щоб утримати правителів при владі, і, звичайно, це також ідея й погляд, які пропагуються для того, щоб більше людей підтримувало правителів. Насправді яким би не був соціальний клас людей, якщо вони не мають жодних амбіцій і бажань, не хочуть лізти в політику й не мають нічого спільного з правлячим класом, за їхнім визначенням, країна, з точки зору людської сутності, – це не більше, ніж місця, які вони можуть бачити в полі свого зору, або земля, яку вони можуть виміряти пішки, або сфера, у межах якої вони можуть жити щасливо, вільно й законно. Кожному, хто має таке уявлення про країну, земля, на якій він живе, і сфера його життєдіяльності можуть дати стабільне, щасливе та вільне життя, яке є його базовою життєвою потребою. Ця базова потреба є також напрямком і метою, які люди прагнуть відстоювати. Щойно ця базова потреба опиниться під загрозою, буде порушена або обмежена, люди неодмінно з власної ініціативи встануть на її захист. Цей захист виправданий, і він випливає з потреб людства, а також із потреб виживання. Людям не потрібно казати: «Коли на твоє рідне місто й місце твого проживання нападе зовнішній ворог, ти мусиш піднятися й захистити їх, піднятися й боротися із загарбниками». Вони піднімуться й захистять їх автоматично. Це людський інстинкт, а також потреба людського виживання. Тому коли йдеться про нормальну людину, тобі не потрібно використовувати ідеї на кшталт «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», щоб заохотити її захищати свою батьківщину та своє місце проживання. Якщо хтось дійсно хоче прищепити людям такі ідеї, то його мета не така проста. Його мета не в тому, щоб люди захищали своє місце проживання й забезпечували свої базові життєві потреби або щоб люди мали краще життя. Він має іншу мету, яка полягає саме в тому, щоб утримати правителів при владі. Люди інстинктивно підуть на будь-які жертви, щоб захистити своє місце проживання, і свідомо захищатимуть своє місце проживання й життєве середовище, щоб забезпечити свої базові потреби виживання. При цьому їм не потрібно, щоб інші використовували якісь пишномовні вирази, аби сказати, що їм робити, або як їм устати й захистити свої домівки. Цей інстинкт, це базове усвідомлення є навіть у тварин, і вже точно воно є в людей – створених істот, вищих за будь-яку тварину. Навіть тварини захищатимуть своє місце проживання, свій дім, свою общину від вторгнення зовнішніх ворогів. І якщо навіть у тварин є таке усвідомлення, то в людей воно точно є! Тому ідея про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», яку пропонували ці мислителі, є надлишковою для всіх представників людського роду. І коли йдеться про визначення, яке люди дають країні глибоко у своїх серцях, то ця ідея, по суті, також є надлишковою. Але чому ті мислителі все ж таки її запропонували? Тому що вони хотіли досягти іншої мети. Їхньою справжньою метою було не дати людям можливості жити краще в їхньому теперішньому місці проживання, не дати їм можливості мати стабільніше, радісніше й щасливіше життєве середовище. Вони діяли не з точки зору захисту людей, не з точки зору захисту їхнього місця проживання, а з точки зору та з позиції правителів, щоб прищепити людям ідею «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» та підштовхнути їх до того, щоб вони мали цю ідею. Якщо ти не маєш такої ідеї, то світ твого мислення вважається нижчим, і всі тебе висміюватимуть, і будь-яка етнічна група дивитиметься на тебе зверхньо; якщо ти не матимеш цієї ідеї, якщо ти не матимеш цієї вищої праведності й цього світогляду, то ти вважатимешся людиною з низькими моральними якостями, егоїстичним і жалюгідним покидьком. Ці так звані покидьки – це люди, якими гидує суспільство і які зазнають його дискримінації та зневаги.

У суспільстві цього світу, якщо людина народилась у бідній або економічно відсталій країні або походить із нації з низьким статусом, то куди б вона не поїхала, щойно вона скаже про свою національність, її статус буде негайно визначений, і її вважатимуть нижчою за інших, на неї дивитимуться зверхньо й дискримінуватимуть. Якщо ж ти громадянин могутньої країни, ти матимеш дуже високий статус серед будь-якої етнічної групи, і тебе вважатимуть вищим за інших. Отож ця ідея про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», займає важливе місце в серцях людей. Люди мають дуже обмежене й конкретне поняття країни, але оскільки ставлення всього людства до будь-якої етнічної групи й будь-кого з іншої країни, а також метод і критерії, за якими воно визначає їхній статус, напряму пов’язані з долею їхньої країни, кожна людина тією чи іншою мірою зазнає всередині впливу ідеї «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Тож як людям позбутися впливу цієї ідеї? Подивімося спочатку, як ця ідея впливає на людей. Хоча визначення, яке люди дають країні, обмежується конкретним середовищем, у якому вони живуть, і вони хочуть лише зберегти своє базове право на життя та свої життєві потреби, щоб мати можливість вести краще існування, у наш час увесь людський рід постійно рухається й розповсюджується, і люди несвідомо приймають ідею про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Тобто, з точки зору людської сутності, люди не хочуть приймати ці поверхові та величні визначення країни, такі як «велика нація», «заможна династія», «наддержава», «технологічна держава», «військова держава» тощо. У нормальній людській сутності немає таких понять, і люди не хочуть перейматися цим у своєму повсякденному житті. Але водночас, змішуючись із рештою людства, люди все ж сподіваються мати громадянство потужної країни. Зокрема, подорожуючи за кордоном і перебуваючи серед людей інших національностей, ти твердо відчуєш, що доля твоєї країни справляє вплив на твої життєві інтереси. Якщо твоя країна могутня, багата й має високий статус у світі, то твій статус серед людей буде підвищений відповідно до статусу твоєї країни, і тебе високо цінуватимуть. Якщо ти походиш із бідної країни, маленької нації або якоїсь маловідомої етнічної групи, то твій статус буде нижчим, відповідним твоїй національності та етнічній приналежності. Незалежно від того, що ти за людина, чи якої ти національності, чи до якої раси належиш, якщо ти живеш лише в межах невеликого кола, ідея «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» не матиме на тебе жодного впливу. Але коли люди з різних країн світу всього людства збираються разом, то ідею «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» приймає більша кількість людей. Це не пасивне прийняття, а радше глибше усвідомлення твоєї суб’єктивної згоди з тим, що вислів «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» є правильним, адже доля твоєї країни нерозривно пов’язана з твоїм статусом, репутацією та цінністю серед людей. З огляду на це ти більше не відчуваєш, що за твоїм поняттям і визначенням країна – це лише маленьке місце, де ти народився й виріс. Натомість ти сподіваєшся, що твоя країна стане більшою й сильнішою. Однак коли ти повертаєшся до своєї країни, у твоїй свідомості вона знову стає для тебе такою особливою. Це конкретне місце – не безформна держава, а радше дорога, струмок і криниця у твоєму рідному місті, а також поля твого будинку, де ти вирощуєш зерно. Тому конкретно для тебе повернення до власної країни точніше означає повернення до рідного міста, повернення додому. І коли ти повертаєшся додому, неважливо, чи існує ця країна, чи ні, хто її правитель, наскільки велика її територія, яка її економічна ситуація, бідна вона чи багата – нічого із цього не має для тебе значення. Допоки твій дім досі там, коли ти закинеш на плече дорожню сумку з наміром повернутися назад, ти матимеш напрямок і мету. Допоки в тебе досі є місце, де повісити капелюх, і досі є місце, де ти народився й виріс, ти матимеш відчуття приналежності та призначення. Навіть якщо країна, у якій знаходиться це місце, більше не існує, а правитель змінився, доки твоя домівка досі там, у тебе однаково є дім, у який ти можеш повернутися. Це дуже суперечливе й невизначене поняття країни у свідомості людей, але водночас і дуже конкретне поняття дому. Насправді люди не дуже впевнені в правильності ідеї про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Але оскільки ця ідея має певний вплив на їхній конкретний соціальний статус, у людей несвідомо розвивається сильне почуття країни, національності та раси. Коли люди живуть лише в невеликому просторі свого рідного міста, вони мають певний імунітет або опір до ідеї про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Але щоразу, коли вони залишають своє рідне місто, свою батьківщину й виїжджають за межі юрисдикції своєї країни, вони підсвідомо здобувають певне розуміння й прийняття ідеї про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Наприклад, якщо за кордоном хтось запитає тебе, з якої ти країни, ти замислишся: «Якщо я скажу, що я сінгапурець, люди будуть про мене високої думки, а якщо скажу, що китаєць, вони дивитимуться на мене зверхньо». І тому ти не наважуєшся сказати їм правду. Але одного дня твоя національність викривається. Люди дізнаються, що ти китаєць, і відтоді вони сприймають тебе в іншому світлі. Тебе дискримінують, на тебе дивляться зверхньо й навіть вважають тебе громадянином другого сорту. У цю мить ти несвідомо думаєш: «Цей вислів “Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни” абсолютно правильний! Раніше я думав, що не несу відповідальності за долю своєї країни, але тепер здається, що доля країни впливає на кожного її громадянина. Коли країна процвітає, процвітає кожен, а коли країна зазнає занепаду, кожен страждає від цього. Хіба наша країна не бідна? Хіба в ній не диктатура? І хіба правителі не мають поганої репутації? Ось чому люди дивляться на мене зверхньо. Подивіться, які заможні та щасливі люди в західних країнах. Вони мають свободу їхати куди завгодно й вірити в що завгодно. А за комуністичного режиму нас переслідують за віру в Бога, і ми мусимо тікати світ за очі, не маючи змоги повернутися додому. Як було б чудово, якби ми народилися в західній країні!». У цю мить ти відчуваєш, що національність надзвичайно важлива, і доля твоєї країни стає для тебе важливою. У будь-якому разі, коли люди живуть у такому середовищі й контексті, вони несвідомо зазнають впливу ідеї «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», і вона тією чи іншою мірою заволодіває ними. У цю мить поведінка людей, їхні погляди, перспективи та позиції щодо людей, подій та речей тією чи іншою мірою зміняться, і, звичайно, це спричинить наслідки та ефекти різного масштабу. А отже, існує певна кількість конкретних доказів щодо впливу вислову «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» на мислення людей. Навіть якщо поняття країни, яке мають люди, не настільки чітке, якщо розглядати його з точки зору людської сутності, тим не менш, у певних соціальних контекстах національність, яка асоціюється з приналежністю до якоїсь країни, досі має вплив на людей. Якщо люди не зрозуміють істину й не сприйматимуть чітко ці питання, вони не зможуть позбутися пут та руйнівного впливу цієї ідеї, яка також впливатиме на їхній настрій і ставлення до речей. Незалежно від того, чи розглядається ця ідея з точки зору людської сутності, чи в розрізі змін і проривів у людському мисленні, коли змінюється загальне середовище, висунута сатаною ідея про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», справді певною мірою впливає на людей і справляє певний руйнівний вплив на людське мислення. Оскільки люди не розуміють, як правильно пояснювати такі речі, як доля країни, і не розуміють пов’язаної із цим питанням істини, у різних середовищах вони часто опиняються під пануванням цієї ідеї, або вона розбещує їх, або впливає на їхній настрій – це просто того не варте.

Що стосується питання долі країни, то чи слід людям розуміти, як на це дивиться Бог і як людям слід правильно на це дивитися? (Так.) Люди мають чітко розуміти, яку позицію їм слід зайняти в цьому питанні, щоб позбутися руйнівних наслідків і впливу ідеї «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Подивімося спочатку, чи може вплинути на долю країни якась одна людина, якась сила чи якась етнічна група. Хто вирішує долю країни? (Її визначає Бог.) Правильно, цю першопричину необхідно розуміти. Доля країни тісно пов’язана з Божим володарюванням і не стосується нікого іншого. Жодна сила, ідея чи людина не може змінити долю країни. Що включає в себе доля країни? Процвітання й занепад країни. Немає різниці, розвинена країна чи відстала, яке її географічне розташування, скільки території вона займає, який її розмір, які в неї ресурси, – скільки ресурсів знаходиться на землі, під землею й у повітрі, – хто є правителем країни, з яких людей складається правляча ієрархія, якими політичними принципами та методами управління керується правитель, чи визнає він Бога, чи слухняний Йому, яке його ставлення до Бога тощо, – усе це має вплив на долю країни. Жодна людина, а тим більше жодна сила цього не вирішує. Жодна людина чи сила не має останнього слова, так само як не має його й сатана. То за ким же залишається останнє слово? Останнє слово залишається тільки за Богом. Цього не розуміють ні люди, ні сатана, але він поводиться зухвало. Він постійно хоче керувати людьми й панувати над ними, тому він постійно використовує якісь животрепетні й оманливі ідеї та думки, щоб просувати такі речі, як моральне поводження й суспільні звичаї, і змушувати людей прийняти ці ідеї, у такий спосіб використовуючи людей для служіння правителям та утримання правителів при владі. Але насправді, що б не робив сатана, доля країни ніяк не пов’язана ні з ним, ні з тим, наскільки енергійно, глибоко й широко розповсюджуються ці ідеї традиційної культури. Умови життя й форма існування будь-якої країни в будь-який період – багата вона чи бідна, відстала чи розвинена, а також яке місце займає серед багатьох країн світу – усе це жодним чином не стосується ні сили управління правителів, ні змісту ідей цих мислителів, ні того завзяття, з яким вони їх поширюють. Доля країни пов’язана лише з Божим володарюванням і періодом, коли Бог управляє всім людством. У який би період Богові не потрібно було виконувати якусь роботу, і чимось керувати та щось улаштовувати, і вести все суспільство в якомусь напрямку, і створювати якусь форму суспільства, – у цей період з’являтимуться якісь особливі герої, відбуватиметься щось визначне й особливе. Наприклад, війна, або анексія земель одних країн іншими, або поява якихось особливих новітніх технологій, або навіть рух усіх земних океанів і континентальних плит тощо – усе це підпорядковане володарюванню й упорядкуванням Божої руки. Також можливо, що поява нічим не примітної людини призведе до того, що все людство зробить величезний крок уперед. Так само можливо, що настання зовсім непримітної, незначної події може спричинити масову міграцію людства, або ж під впливом незначної події все людство зазнає серйозної трансформації, або ж відбудуться різної міри зміни в економіці, військовій справі, бізнесі, медичній допомозі тощо. Ці зміни впливають на долю будь-якої країни на землі, а також на процвітання й занепад будь-якої країни. Ось чому доля, піднесення й занепад будь-якої країни, незалежно від того, сильна вона чи слабка, пов’язані з Божим управлінням серед людей і з Його володарюванням. Чому ж тоді Бог хоче, щоб усе відбувалося саме так? Його наміри лежать в основі всього. Коротше кажучи, виживання, піднесення й падіння будь-якої країни чи нації жодним чином не пов’язані із жодною расою, жодною владою, жодним правлячим класом, жодним способом чи методом правління чи жодною окремою людиною. Вони пов’язані лише з володарюванням Творця, а також із періодом, упродовж якого Творець управляє людством, і з наступним кроком, який Творець зробить в управлінні й керівництві людством. Тому все, що робить Бог, впливає на долю будь-якої країни, нації, раси, групи чи окремої людини. Із цієї точки зору можна сказати, що долі будь-якої окремої людини, раси, нації та країни насправді пов’язані й тісно переплетені між собою, і між ними існує нерозривний зв’язок. Однак зв’язок між ними обумовлений не ідеєю та думкою про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», а радше володарюванням Творця. Саме тому, що долі цих речей знаходяться під володарюванням єдиного істинного Бога, Творця, між ними існує нерозривний зв’язок. У цьому першопричина та сутність долі країни.

Отже, з погляду більшості населення, якої думки слід дотримуватися щодо долі своєї країни? Передусім треба дивитися на те, як багато країна робить для того, щоб захистити більшість населення й догодити їй. Якщо більшість населення житиме добре й матиме свободу та право вільно висловлюватися, якщо вся політика, яку проводить уряд держави, буде дуже раціональною й люди вважатимуть її справедливою та розумною, якщо права простих людей зможуть бути захищені та якщо люди не будуть позбавлені права на життя, то, природно, люди покладатимуться на цю країну, житимуть у ній щасливо та любитимуть її від щирого серця. Тоді кожен буде відповідальним за долю цієї країни, і люди щиро бажатимуть взяти на себе відповідальність за цю країну й хотітимуть, щоб вона існувала вічно, тому що це на користь їхньому життю й усьому, що з ними пов’язано. Якщо ця країна не може убезпечити життя звичайних людей, не дає їм прав людини, на які вони заслуговують, і вони навіть не мають свободи слова, і якщо ті, хто висловлює свою думку, зазнають обмежень і репресій, і людям навіть забороняють висловлюватись або обговорювати те, що вони хочуть, і якщо, коли люди піддаються знущанням, приниженням і переслідуванням, країні байдуже, і якщо відсутня будь-яка свобода й люди позбавлені базових людських прав і права на життя, і якщо тих, хто вірить у Бога й слідує за Ним, навіть пригнічують і переслідують так, що вони не можуть повернутися додому, і якщо віруючих безкарно вбивають, то ця країна – країна дияволів, країна сатани, і вона не є справжньою країною. У такому разі, чи слід усім нести відповідальність за її долю? Якщо люди вже ненавидять цю країну й відчувають до неї огиду у своєму серці, то навіть якщо вони теоретично визнають відповідальність за неї, вони не захочуть нести цю відповідальність. Якщо в цю країну прийде сильний ворог і захопить її, більшість людей навіть плекатиме надію на її неминучий швидкий занепад, щоб зажити щасливим життям. Тому те, чи кожен є відповідальним за долю країни, залежить від того, як її уряд ставиться до народу. Усе питання в тому, чи має вона підтримку населення, – це переважно визначається на основі цього аспекту. Інший аспект, по суті, полягає в тому, що за всім, що відбувається з будь-якою країною, стоїть низка причин і факторів, через які це відбувається, і пересічна чи незначна людина не може на це вплинути. Тому коли йдеться про долю країни, жодна окрема людина чи етнічна група не має вирішального голосу чи права втручатися. Хіба це не факт? (Так.) Уявімо, наприклад, що правлячий клас твоєї країни хоче розширити її територію й захопити найкращі землі, інфраструктуру та ресурси сусідньої країни. Прийнявши це рішення, правлячий клас починає готувати військові сили, збирати кошти, накопичувати всілякі припаси й обговорювати, коли розпочати експансію земель. Чи має звичайний народ право про це знати? Ти навіть не маєш права знати. Усе, що ти знаєш, це те, що за останні роки зросли державні податки, збільшилися збори й побори, які накладаються під різними приводами, і виріс державний борг. Твій єдиний обов’язок – платити податки. Що ж до того, що буде з країною та що робитимуть правителі, то чи має це до тебе якийсь стосунок? До того моменту, коли країна вирішує вступити у війну, вирішує, яку країну та які землі вона захопить і як вона це зробить, – це те, про що знає лише правлячий клас, і навіть солдати, яких відправлять у бій, цього не знають. Вони навіть не мають права знати. Вони повинні воювати там, де вкаже правитель. За що вони воюють, як довго їм воювати, чи зможуть вони перемогти та коли вони зможуть повернутися додому – цього вони просто не знають; вони взагалі нічого не знають. Дітей деяких людей відправляють на війну, але вони як батьки про це навіть не знають. Ще гірше, коли їхні діти гинуть, а вони навіть про це не дізнаються. Вони дізнаються, що їхні діти померли, лише коли приносять попіл. Тож скажи Мені, чи доля твоєї країни, і те, що твоя країна робитиме, і те, які рішення вона прийматиме, якимось чином стосується тебе як звичайної людини? Чи твоя країна розповідає про це тобі, звичайній людині? Чи маєш ти право брати участь у прийнятті рішень? Ти навіть не маєш права знати, не кажучи вже про право брати участь у прийнятті рішень. Що б не значила для тебе твоя країна, чи стосується тебе якимось чином те, як вона розвивається, у якому напрямку рухається та як нею керують? Це тебе жодним чином не стосується. Чому це так? Тому що ти – звичайна людина, а всі ці речі стосуються лише правителів. Останнє слово залишається за правителями, правлячим класом і тим, хто має свої корисливі інтереси, але це жодним чином не стосується тебе як звичайної людини. Отже, тобі слід мати трохи самосвідомості. Не роби ірраціональних вчинків; немає необхідності віддавати своє життя або наражати себе на небезпеку заради правителя. Уявімо, що правителі країни – диктатори, а влада перебуває в руках дияволів, які не виконують свої належні обов’язки, цілими днями віддаються пияцтву й розпусті, живуть марнотратно та нічого не роблять для людей. Країна занурюється в борги й хаос, правителі корумповані та некомпетентні; як наслідок, країну захоплює зовнішній ворог. Лише тоді правителі згадують про простих людей, звертаються до них і кажуть: «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни. Якщо країна загине, на вас усіх чекає важке життя. Нині країна в біді, і загарбники перетнули наші кордони. Щоб захистити країну, поспішіть на поле бою, прийшов час, коли ви потрібні країні!». Ти обмірковуєш це й думаєш: «Правильно, кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни. Нарешті я цього разу потрібен країні, тож оскільки я несу цю відповідальність, я повинен віддати життя, щоб захистити свою країну. Наша країна не може переходити з рук у руки, без цього правителя при владі нам кінець!». Чи безглузді такі думки? Правителі цих диктатур заперечують Бога та протистоять Йому, їдять, п’ють і розважаються цілими днями, поводяться нерозважливо, тиранять простих людей, завдають шкоди масам і знущаються над ними. Якщо ти хоробро й безстрашно кидаєшся захищати таких правителів, стаючи для них гарматним м’ясом на полі бою й віддаючи за них життя, то ти, безумовно, нерозумний і сліпо присягаєш їм на вірність! Чому Я кажу, що ти, безумовно, нерозумний? За кого саме воюють солдати на полі бою? За кого вони віддають своє життя? Для кого вони служать гарматним м’ясом? І якщо з усіх людей ти, слабкий і кволий простолюдин, ідеш у бій, то це просто прояв безрозсудства й марнування життя. Якщо приходить війна, тобі слід молитися Богу й просити Його захистити тебе, щоб ти міг утекти в безпечне місце, а не приносити безглузді жертви й опиратися. Що таке безглузда жертва? Безрозсудство. У країні, природно, знайдуться люди, які готові підтримувати дух вислову «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», захищати правителів і ризикувати заради них своїм життям. Доля країни має великий вплив на інтереси й виживання таких людей, тож нехай вони й дбають про справи країни. Ти – звичайна людина, ти не маєш сили захищати країну, і це жодним чином тебе не стосується. Яку саме країну варто захищати? Якщо це країна з вільним і демократичним устроєм, де правитель реально робить щось для людей і може гарантувати їм нормальне життя, то таку країну варто захищати й боронити. Прості люди відчувають, що захист такої країни рівнозначний захисту власної домівки, що це невідворотна відповідальність, тому вони готові працювати для цієї країни та брати на себе відповідальність. Але якщо цією країною правитимуть дияволи або сатана, а її правителі виявляться настільки лихими й некомпетентними, що правління цих демонічних царів відживе своє й вони змушені будуть скласти повноваження, Бог підніме сильну країну на вторгнення. Це сигнал із Небес людям, який говорить їм, що правителям цього режиму слід скласти повноваження та що вони не гідні мати таку владу, або панувати на цій землі, або змушувати народ цієї країни забезпечувати їх, тому що вони нічого не зробили для забезпечення добробуту населення країни, а їхнє правління не принесло простим людям жодної користі й не принесло щастя в їхнє життя. Вони тільки мучили простих людей, завдавали їм шкоди, катували їх і знущалися над ними. Тому такі правителі повинні скласти повноваження й відмовитися від своїх посад. Якщо на зміну цьому режиму прийде демократичний лад із доброчесними людьми при владі, це виправдає надії та сподівання населення, а також відповідатиме волі Небес. Ті, хто слідує шляхами Небес, процвітатимуть, а ті, хто чинить Небу опір, загинуть. Якщо тебе як пересічного громадянина постійно вводить в оману ідея про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», і ти завжди боготвориш правлячий клас і слідуєш за ним, то напевно ти помреш ранньою смертю і, швидше за все, станеш жертовною твариною й погребальним об’єктом правлячого класу. Якщо ти прагнеш до істини, не піддаєшся обману сатани й можеш уникнути його впливу та зберегти своє життя, у тебе є надія побачити, як постає позитивна країна, як до влади приходять мудреці-господарі та мудрі правителі та як установлюється добрий суспільний лад, і тобі пощастить прожити щасливе життя. Хіба це не вибір розумної людини? Не думай, що ті, хто вторгається, є ворогами чи дияволами; це неправильно. Якщо ти завжди вважаєш правителів верховними та вищими за інших і ставишся до них як до вічних господарів цієї землі, скільки б поганого вони не робили, як би сильно не протистояли Богу або як би жорстоко не поводилися з віруючими, то це велика помилка. Подумай про це, адже після того, як феодальні правлячі династії минулого були знищені й люди стали жити в різноманітних, відносно демократичних суспільних системах, вони стали дещо вільнішими та щасливішими, їхній матеріальний стан покращився, а їхня широта бачення, розуміння й погляди на різні речі стали прогресивнішими, ніж раніше. Якби всі люди були відсталими у своєму мисленні, постійно вважали, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» й постійно хотіли відродити старі традиції, відновити правління імператорів і повернутися до феодального ладу, чи змогло б людство досягти такого розвитку? Чи було б його місце проживання таким, як зараз? Безумовно, ні. Тому, коли країна в біді, якщо закони країни передбачають, що ти мусиш виконувати свої громадянські обов’язки й нести військову службу, тоді тобі слід нести військову службу відповідно до закону. Якщо під час військової служби тобі потрібно йти в бій, тобі також слід виконати своє зобов’язання, тому що це те, що ти мусиш робити за законом. Ти не можеш порушувати закон, і ти мусиш його дотримуватися. Якщо закон цього не вимагає, то ти вільний у своєму виборі. Якщо країна, у якій ти живеш, визнає Бога, слідує за Ним, поклоняється Йому й має Його благословення, то її слід захищати. Якщо ж країна, у якій ти живеш, чинить Богові опір і переслідує Його, заарештовує й утискає християн, то така країна є сатанинською країною, якою правлять дияволи. Постійно чинячи опір Богові з божевільною люттю, вона вже образила Божий характер і була проклята Ним. Коли така країна стикається з вторгненням зовнішнього ворога і її охоплюють негаразди всередині та ззовні її кордонів, це час широкого обурення, невдоволення й образи серед Бога та людей. Хіба це не час, коли Бог хоче створити середовище для знищення цієї країни? Саме тоді Бог починає діяти. Бог почув молитви людей, і настав час, щоб Він відплатив за кривди, заподіяні Божим обранцям. Це добре, і це також добра новина. Час, коли Бог збирається знищити дияволів і сатану, – це також час, коли Божі обранці надзвичайно радіють і поширюють цю новину. У цей час ти не повинен ризикувати своїм життям заради правлячого класу. Тобі слід використати свою мудрість, щоб скинути обмеження, накладені правлячим класом, поспішно втекти, рятуючи своє життя, і в терміновому порядку спастися. Деякі люди кажуть: «Якщо я втечу, чи не буду я дезертиром? Хіба це не егоїстично?». Ти також міг би не бути дезертиром, а просто охороняти свій дім і чекати, поки загарбники його розбомблять і захоплять, і подивитися, що із цього вийде. Справа в тому, що коли відбувається якась велика подія державного значення, звичайні люди не мають права вибирати за себе. Усім залишається лише пасивно чекати, спостерігати й миритися з неминучими результатами цієї події. Хіба це не факт? (Так.) Це дійсно факт. У будь-якому разі, утеча – це наймудріший спосіб дій. Це твоя відповідальність – захистити власне життя й безпеку твоєї родини. Якби кожен був зобов’язаний відповідати за долю своєї країни й це призвело б до загибелі всіх, і від країни не залишилося б нічого, крім простору землі, чи існувала б досі її сутність? Слово «країна» було б просто порожнім словом, чи не так? В очах диктаторів людське життя – це найменша цінність у порівнянні з їхніми амбіціями та бажаннями, їхніми актами агресії й будь-якими їхніми рішеннями та діями, але в очах Бога людські життя – найважливіші. Нехай ті, хто хоче бути гарматним м’ясом для диктаторів і підтримувати дух вислову «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», роблять внески й пожертви для правителів. Ті, хто слідує за Богом, не зобов’язані приносити жодних жертв заради країни сатани. Можна сказати й так: нехай слухняне кодло сатани й ті, хто слідує за ним, приносять жертви заради правління сатани, його амбіцій і бажань. Нехай вони будуть гарматним м’ясом, це правильно. Ніхто не змушував їх мати такі великі амбіції та бажання. Їм просто подобається слідувати за правителями, і вони сповнені рішучості присягнути на вірність дияволу, навіть якщо це їх уб’є. Зрештою вони стають жертовними тваринами й погребальними прикрасами сатани, на що й заслуговують.

Коли одна країна вторгається в іншу або коли якась нерівноправна угода з іншою країною призводить до війни, у кінцевому підсумку жертвами стають звичайні люди, усі, хто живе на цій землі. Це факт, що деяких воєн можна було б уникнути, якби одна зі сторін змогла піти на компроміс, відпустити свої амбіції, бажання та владу й подумати про виживання простих людей. Причиною багатьох воєн насправді є те, що правителі чіпляються за своє правління, не бажаючи відпускати або втрачати владу у своїх руках, натомість уперто дотримуючись своїх переконань, чіпляючись за владу й відстоюючи свої власні інтереси. Коли починається війна, її жертвами стають звичайні люди, простий народ. Під час війни вони розкидані по всьому світу й найменше здатні всьому цьому протистояти. Чи зважають ці правителі на простих людей? Уявіть правителя, який сказав би: «Якщо я буду твердо триматися своїх переконань і своїх теорій, я можу зрештою розпочати війну, жертвами якої стануть звичайні люди. Навіть якщо я переможу, ця земля буде зруйнована зброєю й боєприпасами, будинки, у яких живуть люди, будуть знищені, і люди, які проживають на цій землі, не матимуть щасливого життя в майбутньому. Щоб захистити простих людей, я складу повноваження, роззброюся, здамся й піду на компроміс», – і після цього війни вдалося б уникнути. Чи існує такий правитель? (Ні.) Насправді прості люди не хочуть воювати, не хочуть брати участь у суперництві чи змаганнях між політичними силами. Усі вони пасивно йдуть, коли правитель відправляє їх на поле бою й на плаху. Усі ці люди, яких посилають на поле бою, незалежно від того, загинуть вони чи виживуть, у кінцевому підсумку служать для того, щоб утримати правителя при владі. Тож хіба не правитель зрештою виграє від цього? (Так.) Що можуть отримати від війни прості люди? Простих людей війна може лише спустошити, вони можуть постраждати від руйнування своїх домівок і місця проживання, від якого вони залежать. Дехто втрачає свої сім’ї, а ще більше людей стають вимушеними переселенцями й безхатченками без жодної перспективи на повернення. І все ж правитель велично заявляє, що війна була розпочата, щоб захистити домівки людей і їхнє виживання. Хіба витримує це твердження критику? Хіба це не лицемірне базікання? Зрештою усі злі наслідки цього несе простий люд, народ, а найбільший вигодоодержувач – правитель. Він може продовжувати панувати над людьми, панувати над землею, утримувати владу у своїх руках, продовжувати стояти на місці правителя, віддаючи накази, тоді як прості люди опиняються в жахливому становищі без майбутнього й без надії. Дехто вважає, що ідея «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни» абсолютно правильна. Дивлячись на неї зараз, чи можна сказати, що вона правильна? (Ні, не можна.) У цьому вислові немає й краплі правильності. Чи то з точки зору мотивів сатани, який прищеплює людям цю ідею, чи то з точки зору задумів, бажань та амбіцій правителів на різних етапах історії розвитку людства, чи то з точки зору будь-якого факту, що стосується долі країни, жодна пересічна людина, окрема особа чи етнічна група не може контролювати настання цих подій. Зрештою, жертвами стають довірливі маси й простий народ, тоді як найбільше виграє правлячий клас країни, правителі на самій верхівці. Коли країна в біді, вони посилають простих людей на фронт, щоб використовувати їх як гарматне м’ясо. Коли країна не в біді, прості люди – це рука, яка їх годує. Вони експлуатують простих людей, висмоктуючи з них кров і живучи за їхній рахунок, змушуючи народ забезпечувати їх і врешті-решт навіть прищеплюючи людям ідею про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», і змушуючи їх прийняти її. На тих, хто її не приймає, вішають ярлик непатріотичних людей. Послання, яке передають ці правителі, таке: «Мета мого правління полягає в тому, щоб ви мали щасливе життя. Без мого правління ви не змогли б вижити, тому ви мусите робити те, що я кажу, й бути слухняними громадянами, завжди готовими присвятити себе долі своєї країни та пожертвувати собою заради неї». Хто є країною? Хто є синонімом країни? Синонімом країни є правителі. Прищеплюючи людям ідею про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни», вони, з одного боку, змушують людей брати на себе відповідальність без вибору, вагань чи заперечень. З іншого боку, вони кажуть людям, що доля країни й питання про те, чи залишаться її правителі при владі, чи будуть повалені, мають величезне значення для населення, тому люди мусять із великою турботою захищати як країну, так і її правителів, щоб забезпечити собі нормальне існування. Чи так це насправді? (Ні.) Цілком очевидно, що це не так. Правителі, які не можуть слухатися Бога, виконувати Його волю або працювати заради простих людей, не отримають народної підтримки й не будуть добрими правителями. Якщо замість того, щоб діяти заради простого народу, правителі переслідують лише власні інтереси, тиранять людей, вичавлюють із них піт і кров, як паразити, то такі правителі є сатаною й дияволами та не заслуговують на підтримку людей, якими б могутніми вони не були. Якби країна не мала таких правителів, чи існувала б вона? Чи існувало б життя людей? Вони все одно існували б, а люди, можливо, навіть жили б краще. Якщо люди чітко бачать сутність питання про те, якими мають бути їхні зобов’язання та відповідальність перед країною, то в якій би країні вони не жили, вони повинні мати правильні погляди на основні проблеми в цій країні, а також на питання, що стосуються політики та долі цієї країни. Коли ці правильні погляди сформуються, ти зможеш зробити правильний вибір у питаннях, які стосуються долі країни. Повертаючись до питання долі країни, чи розумієте ви в принципі ту істину, яку слід розуміти людям? (Так.)

Я багато спілкувався про вислів щодо морального поводження «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Що стосується поняття країни, впливу терміну «країна» на людей у суспільстві, відповідальності, яку кожна людина повинна мати перед своєю країною й народом, коли йдеться про долю цієї країни, вибору, який людині слід зробити, і вимог Бога до неї в цьому питанні, – чи ясно Я про все це спілкувався? (Так.) Тоді на цьому наше спілкування на сьогодні закінчується.
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Що значить прагнути до істини (14)

Ми присвятили деякий час спілкуванню про заяви щодо морального поводження в традиційній культурі та їх аналізу – чи є у вас у цьому якийсь реальний досвід? (Раніше я лише визнавав, що ці твердження про моральне поводження не були істиною, але не усвідомлював, наскільки глибоко вони розбестили людство. Тільки завдяки Твоєму спілкуванню та аналізу я усвідомив, що різні твердження про моральне поводження, які прищеплює людям сатана, виглядають правильними та добрими в очах людей, але вони розбестили, паралізували й ув’язнили людські думки, змушуючи людей заперечувати Бога та чинити Йому опір і ведучи їх усе далі й далі від Нього. Ось так сатана крок за кроком розбещував людство донині.) Якби Я не спілкувався про це детально, чи змогли б люди самі це розпізнати? Чи змогли б вони проаналізувати сутність цих тверджень про моральне поводження? (Люди не змогли б проаналізувати ці твердження про моральне поводження або проникнути в їхню сутність.) А маючи з ними справу тривалий час? (Люди змогли б розпізнати проблеми, пов’язані з деякими твердженнями про моральне поводження, але не змогли б чітко проаналізувати їхню сутність.) Людям часто подобається трактувати істини й відомі вислови традиційної культури як рівні та змішувати їх, особливо коли йдеться про те, що зовні нагадує істину або начебто відповідає моральності, критеріям сумління та почуттям людей. Усі вважають це позитивним і таким, що відповідає істині, але ніхто не бачить, що це походить від сатани та насправді є негативним. Чи можна назвати позитивним щось із того, що людині прищеплює сатана? (Ні.) У цьому немає нічого позитивного. Навпаки, це все негативні речі та сатанинські отрути. Це не підлягає сумніву. Тож, чи пізнали, чи розкопали ви ці негативні речі й сатанинські отрути? Чи залишилось у вашій свідомості щось подібне до цих речей із традиційної культури, які ви вважаєте правильними? Якщо так, то це лихо, це рак! Вам слід більше роздумувати над цим зараз, уважно за цим спостерігати й приділяти цьому увагу у своєму повсякденному житті. Задумайтесь, чи є в тому, що говорять інші та що ви чуєте, або в тому, що справляє на вас враження чи що вам запам’яталось, або в тому, що ви приймаєте до серця та вважаєте цінним, щось схоже на те, що відстоює традиційна культура. Якщо є, ви мусите це розпізнати та проаналізувати, а потім повністю відмовитися від цього. Це піде на користь вашому прагненню до істини.

Пишучи статті про свідчення, що базується на досвіді, хтось згадує вислів «Успіх чи поразка – усе в руках людини». Вам слід розрізняти, наскільки це твердження правильне чи хибне, позитивне чи негативне, і чи пов’язане воно з істиною, з Божими вимогами та з принципами, якими мають керуватися люди у вирішенні справ. Чи правдиве твердження «Успіх чи поразка – усе в руках людини»? Чи відповідає воно істині? Чи породжене воно законами та нормами, встановленими Богом? Чи стосується воно якось того факту, що Бог володарює над усім сущим? Ну ж бо, поділіться своїми знаннями та розумінням цього твердження. (Я також говорив про це раніше, особливо при організації роботи церкви. Якщо персонал призначається не відповідно до принципів, іноді це спричиняє безлад у роботі. Якщо ж персонал призначається відповідно до принципів, то робота може бути виконана добре. У той час я вважав роль людей дуже важливою та значущою, ось чому я процитував фразу «Успіх чи поразка – усе в руках людини». Тепер я розумію, що мені бракувало розуміння Божого володарювання й усемогутності. Я завжди зациклювався на ролі людей, і в моєму серці взагалі не було місця для Бога.) Хто ще хотів би поділитися своїми думками? (Твердження «Успіх чи поразка – усе в руках людини» – це не свідчення про Бога, а свідчення про людей, так ніби успіх залежить від людських зусиль. Це заперечення Божого володарювання, рівнозначне свідченню для сатани. Якщо таке твердження вкорениться в людських серцях, то із часом, коли люди зіткнуться з проблемами, вони думатимуть, що для досягнення успіху їм просто потрібно знайти правильних людей, і вони не матимуть віри в Бога й не покладатимуться на Нього. Тому це особливо викривлене твердження.) Згідно з вашим розумінням, це твердження, по суті, не є ні правильним, ні позитивним, і, звичайно, воно не є істинним. То чому ж ви його використовуєте? Якщо ви його використовуєте, яку проблему це розкриває? (Те, що нам бракує розуміння цього твердження.) У чому причина вашого браку розуміння? У тому, що ви досі вірите, що це твердження має правильну та вагому сторону? (Так.) Що ж не так із цим твердженням? Чому ви кажете, що воно не є правильним чи позитивним? По-перше, подивімося, чи відповідає воно об’єктивному порядку речей. На перший погляд здається, що саме люди виконують будь-яку поставлену задачу. Вони впорядковують роботу, вони здійснюють її та контролюють її подальше виконання. Вони відіграють вирішальну роль на кожному кроці, і саме вони, зрештою, визначають результати та прогрес у цьому виді роботи. Зовні здається, що причини, процес розвитку подій та результати всього цього визначаються людьми. Але хто в дійсності всім цим керує, хто все влаштовує та впорядковує? Чи стосується це якось людей? Чи приймають люди пасивно влаштування долі та свого незалежного Володаря, а чи самі активно беруть усе під контроль? (Вони пасивно приймають.) Усі люди пасивно приймають Боже володарювання, улаштування та впорядкування. Яку роль тут відіграють люди? Хіба вони не маріонетки в руках Бога? (Так.) Люди – як маріонетки, яких смикають за ниточки. Від того, за яку ниточку потягнуть, залежить, як вони діятимуть і як висловлюватимуться. Те, куди люди йдуть, що говорять і що роблять щодня, – у чиїх це все руках? (У Божих руках.) Це все в Божих руках. Люди пасивно приймають Боже володарювання. Упродовж усього цього процесу Бог визначає, що Він робитиме, чи викриватиме Він когось, які зміни та прогрес Він здійснить у цьому питанні й коли, яким буде кінцевий результат, кого Він викриє або вижене. Він визначає, які уроки люди отримають із цього питання, які істини вони зрозуміють і які знання про Бога здобудуть із нього, які погляди Він змусить людей змінити та які уявлення змусить відкинути. Чи можуть люди робити все те, що робить Бог? Можуть? (Ні, не можуть.) Люди не можуть. Вони не можуть цього робити. Протягом усього розвитку будь-якого питання люди просто пасивно щось роблять, свідомо чи несвідомо, але жодна людина не може передбачити причини, процес, кінцеві результати та досягнуті результати всього цього питання, і жодна людина не може нічого із цього контролювати. Хто ж усе це передбачає й контролює? Тільки Бог! Чи то значна подія, що відбувається у всесвіті, чи то маленький інцидент, що стається в будь-якому куточку будь-якої планети, – люди не мають над цим контролю. Жодна людина не може контролювати закони, які всім керують, або процес розвитку та кінцеві результати всього сущого. Жодна людина не може передбачити майбутнє всього або передбачити, що станеться, не кажучи вже про те, щоб контролювати кінцевий результат усього сущого. Тільки Бог, який володарює над усім сущим, має над усім цим контроль і владу. Єдиний вплив, який можуть мати люди, – це виконання різних ролей, позитивних чи негативних, у оточеннях, як великих, так і малих, серед різних типів людей, подій та об’єктів, які керуються, улаштовуються та впорядковуються Богом. Це вплив, який мають люди, і роль, яку вони відіграють. Коли щось не вдається, або коли результати виявляються не такими добрими, як очікувалось, і кінець не такий, який людям хотілося б бачити, коли цей кінець навіть приносить їм великий смуток і печаль, – це також те, над чим люди не мають володарювання, що вони не можуть передбачити і, звичайно, не можуть контролювати. Якщо кінцевий результат чогось є дуже добрим, якщо він має дуже позитивний та активний ефект, якщо він дуже повчальний для людей і має на них глибокий вплив, то це від Бога. Якщо щось не досягає свого бажаного результату, якщо результат не надто добрий чи оптимістичний, і якщо це справляє на людей негативний вплив, а не позитивний та активний, то весь процес цієї справи також улаштований і впорядкований Богом. Жодна людина його не контролює. Не будемо говорити про щось абстрактне; поговорімо про те, що можна спостерігати в церкві, наприклад, про появу антихристів. Від миті, коли антихрист виходить уперед і починає діяти, і висувається на посаду керівника чи працівника, і береться за важливу роботу в церкві, до миті, коли він розкривається як антихрист, розпізнається та викривається братами й сестрами і зрештою виганяється й відкидається – упродовж усього цього процесу багато людей обманюється, деякі навіть йдуть за антихристом, а деякі зазнають втрат на своєму життєвому шляху через вплив антихриста тощо. Хоча все це походить від сатанинських порушень і є справою рук слуг сатани, чи означає це, що Бог не бачить, як усе це виникає та розвивається? Невже Бог не знає, якими будуть наслідки появи антихриста? Невже Бог не знає, який вплив матиме антихрист на церкву, на братів і сестер? Невже це все просто результат невдачі, спричиненої людьми? Коли люди стикаються з появою таких негативних речей, вони часто думають: «О ні, сатана скористався вразливим місцем, це сатана втручався у справи». При цьому вони мають на увазі таке: «Чому Бог не слідкував за тим, що відбувається? Хіба Бог не вивчає ретельно все суще? Хіба Бог не всюдисущий? Хіба Бог не всемогутній? Де були Божі авторитет і влада?». У серцях людей виникають сумніви. Що є джерелом цих сумнівів? Оскільки результат події негативний, небажаний, не той, який люди хочуть бачити, а тим більше якщо він не відповідає їхнім переконанням та фантазіям, це завдає удару по їхній святій вірі в Бога. Люди не можуть цього зрозуміти та думають: «Якщо Бог володарює над усім сущим і все контролює, то чому ми на власні очі бачимо щось на кшталт антихриста, який обманює людей? Чому в церкві серед братів і сестер стаються такі небажані речі?». У серцях людей виникають сумніви, і це стає випробуванням для їхньої віри в те, що Бог усемогутній і всюдисущий. Якщо ти спитаєш людей, віра в Бога яких похитнулась: «Хто винен у тому, що у тебе з’явилися такі переконання про Бога?», вони скажуть: «Винен Сатана». Але оскільки людина не може бачити сатану, на кого зрештою має лягти ця відповідальність? На антихриста або на групу антихриста. Люди скажуть, що ті, хто був обманутий антихристом і чиє життя зазнало втрат, заслужили бути введеними в оману антихристом. Зрештою, до якого твердження зводиться розуміння людьми всього питання? «Успіх чи поразка – усе в руках людини». До такого висновку вони приходять. А де ж тут місце для Бога? Вони не розуміють, що Бог володарює над усім, тому приписують усе, що відбувається, поверховій теорії «Успіх чи поразка – усе в руках людини».

Коли люди бачать, що навколо них відбувається щось відносно добре та позитивне, наприклад, коли Святий Дух виконує потужну роботу й кожен має велику віру, коли люди непохитні, навіть зазнаючи переслідувань і нещасть, і ніхто не стає Юдою, і коли майно Божого дому й життя братів і сестер не зазнає ніяких втрат, люди кажуть: «Це Божий захист. Люди не доклалися до цього успіху; безсумнівно, це Божа робота». Уявімо, що те, що люди бачать навколо себе, є небажаним, наприклад, церква зазнає утисків та арештів із боку великого червоного дракона, а церковне майно захоплене сатаною. Припустімо, що життя братів і сестер зазнає втрат, а обраний Богом народ розкиданий по всіх усюдах, переміщений і не може повернутися додому. Уявімо, що церковне життя зруйноване, і члени церкви більше не можуть жити таким церковним життям, як раніше. Уявімо, що вони більше не можуть жити радісним, щасливим життям мирного співіснування зі своїми братами та сестрами, збиратися разом, щоб їсти й пити Божі слова та виконувати свої обов’язки, а деякі лихі люди й невіруючі починають поширювати уявлення, щоб обманути інших, змушуючи їх втрачати віру в Бога та ставати негативними й слабкими. У такий час люди не можуть не скаржитися. На Бога вони не наважуються скаржитися, тому скаржаться так: «Той-то – зла людина, той-то – сатана, той-то – диявол. Якби вони не були недбалими на зібраннях і їх не заарештували, ми б не опинилися в такій ситуації, коли ми не можемо повернутися додому. Якби не вони, ми б і досі щасливо жили церковним життям, їли й пили Божі слова та нормально виконували свої обов’язки. Це все через певну людину, певного диявола, певного сатану чи певний сатанинський режим». І хоча люди не наважуються затаїти якусь образу на Бога чи перекласти на Нього відповідальність за всю цю ситуацію, але в цю мить у них з’являється ні велика, ні мала непояснима недовіра до Бога. Що випливає із цих недовірливих думок? Люди скажуть «Я виніс урок із цього досвіду. Відтепер я ретельно обмірковуватиму все, із чим стикаюсь, і двічі подумаю, перш ніж діяти. Я не буду нерозсудливим і не буду легко комусь довіряти. Я буду дуже обережним у всіх ситуаціях і навчуся себе захищати». Чи мають вони ще Бога у своєму серці? Чи покладаються вони досі на Бога, чи мають віру в Нього? Хтось каже: «А хіба можна інакше? У своєму серці я досі вірю в Бога, і я досі по-справжньому покладаюся на Нього». Але потай вони кажуть собі: «Не варто так легко довіряти Божим словам. Бог завжди випробовує й рафінує людей. На Бога не можна покладатися! Подивіться, що сталося на наших очах. Члени нашої церкви були заарештовані великим червоним драконом. Чому Бог нас не захистив? Хіба Бог хоче бачити, як порушуються інтереси Його дому? Чи відчуває Бог байдужість, коли бачить, як невіруючі обманюють людей? Якщо Бог дійсно бачить це, то чому Його це не хвилює? Чому Він не відвертає й не зупиняє це? Чому Він не просвіщає нас, аби ми могли розпізнати, що людина, яка нас обманює, зла й невіруюча, якомога раніше дистанціюватися від неї й уникнути всіх цих наслідків? Коли невіруючий обманює людей, чому Бог не захищає нас? Навіть короткого застереження було б достатньо!». Відповідей на всі ці «чому» вони не отримують, та й не можуть отримати. Зрештою, переживши це на власному досвіді, вони приходять до такого висновку: «Я покладатимуся на Бога там, де мені слід на Нього покладатися, і я покладатимуся на себе там, де мені не слід покладатися на Бога. Я не можу бути нерозсудливим. Ми, брати та сестри, мусимо навчитися об’єднуватися для тепла й допомоги одне одному. А все інше нехай Бог робить, як хоче. Ми не можемо це контролювати». Якщо великий червоний дракон заарештує Божих обранців, це сильно ускладнить роботу церкви та церковне життя, а виконання братами й сестрами їхніх обов’язків сильно постраждає. У цей час з’являться невіруючі та антихристи, щоб переривати та обманювати, поширювати єресі й омани, стверджуючи, що арешти відбуваються тому, що керівники та працівники пішли проти Божої волі, і люди будуть обмануті цими антихристами та злими людьми. Коли відбуваються ці події, які не відповідають ні людським переконанням і фантазіям, ні людським почуттям, вони ніколи не стають для людей уроком. Ці події ніколи не допомагають людям прийти до розуміння Божого володарювання, керівництва та характеру. Люди ніколи не усвідомлюють Божої волі, не розуміють, які уроки Бог хоче, щоб вони засвоїли, яку настанову Він хоче, щоб вони отримали, і яку проникливість Він хоче, щоб вони здобули із цих подій. Люди нічого із цього не знають, і вони не знають, як пережити це на власному досвіді. Тому, коли справа стосується всього, що відбувається навколо, люди щиро вірять, що вислів «Успіх чи поразка – усе в руках людини» є точним, і що він надійніший та реальніший, ніж той факт, що «Бог володарює над усім сущим, Бог усюдисущий і Бог ретельно все вивчає». Насправді в глибині душі ви досі вірите, що вислів «Успіх чи поразка – усе в руках людини» більш реальний, що все в руках людей, а слова про те, що Бог усе вирішує, здаються трохи невизначеними. Чому люди вважають їх невизначеними? Чому люди вважають твердження «Бог усе вирішує» недостовірним? Теоретично це тому, що люди не розуміють істину й не знають Бога, але в чому справжня причина? (Насправді люди не визнають і не вірять, що Бог володарює над усім.) Казати, що люди не вірять або не визнають, що Бог володарює над усім, – це правильно, але є конкретніша причина: вислів «Успіх чи поразка – усе в руках людини» розкриває хибну точку зору, якої дотримуються люди, коли справа стосується їхнього сприйняття доброго та поганого. Люди вірять, що те, що приносить їм спокій, радість, комфорт і щастя, – добре та походить від Бога. Є речі, які викликають у людей тривогу або страх, змушують їх плакати та страждати або наповнюють їх таким горем, що їм хочеться померти, а деякі речі навіть унеможливлюють для них нормальне церковне життя й нормальне середовище для виконання їхніх обов’язків. Такі речі люди вважають «поганими». Термін «погані речі» слід брати в лапки. Чи можуть «погані речі» мати добрий вплив на людей? Люди не можуть бачити чи відчувати ці добрі наслідки, тому у їхній свідомості під «усім», над чим володарює Бог, мається на увазі лише те, що приносить їм спокій, радість, насичення, користь, повчання, вигоду, а також те, що зміцнює їхню віру в Бога. Усе це, на думку людей, стосується Божого володарювання над усім. І навпаки, якщо, на перший погляд, щось спричиняє людські страждання й завдає шкоди інтересам церкви, якщо деяких людей обманюють, а когось навіть виганяють, якщо з кимось стаються якісь прикрі події і він зазнає болю, то люди вважають, що це не має нічого спільного з Божим володарюванням, що це робота сатани. Люди вважають, що якби це була робота Бога, то ці негативні речі не з’явилися б, або їх би не існувало, – так вирішили люди. Тому людське розуміння вислову «Бог володарює над усім» дуже однобоке й поверхове. Воно обмежене людськими переконаннями, обтяжене людськими емоціями та не відповідає фактам. Дозвольте Мені навести приклад. Бог створив усі види комах і птахів. Хтось каже: «Я вірю, що все, що створив Бог, важливе, що всі ці комахи корисні, і що вони всі добрі. Бог створив бджіл, і всі види добрих птахів були створені Богом. Комарі завжди кусають людей і поширюють хвороби, тому комарі не є добрими. Можливо, комарі не були створені Богом». Хіба це не викривлене розуміння? Насправді все суще було створене Богом. Є тільки один Бог, Творець, і все, що живе й не живе, походить від Бога. У своїх уявленнях люди вірять лише в те, що різні корисні комахи, птахи та інші корисні створіння походять від Бога, а мухи, комарі, клопи та деякі хижі тварини, яких людина вважає особливо жорстокими, начебто не походять від Бога, а якщо й походять, то не є чимось добрим. Хіба це не людське уявлення? У своїх думках та уявленнях люди поступово роблять певний розподіл за категоріями: усе, що подобається людям або приносить їм користь, вважається позитивним і створеним Богом, тоді як усе, що не подобається людям або шкодить їм, вважається негативним і створеним не Богом, а, можливо, сатаною або природою. У своїй голові люди часто підсвідомо вірять у таке: «Мухи, комарі та клопи погані, їх створив не Бог. Бог точно не створив би таких істот». Або вони думають: «Леви та тигри завжди їдять овець і зебр, вони занадто жорстокі. Вони погані. Вовки зловісні, хитрі, люті, жорстокі та безжалісні. Вовки погані, але корови та вівці хороші, а собаки ще кращі». Щоб визначити, чи добре те, що створив Бог, чи погане, слід керуватися не людськими емоційними потребами чи смаками – це так не визначається. Бог створив усі види тварин, включаючи зебр, оленів і різні види травоїдних, а також лютих хижаків, таких як леви, тигри, леопарди та крокодили, які відрізняються особливою жорстокістю, а деякі хижаки навіть можуть убити свою здобич одним укусом. Незалежно від того, добрі чи погані ці тварини в очах людей, усі вони були створені Богом. Деякі люди бачать, як леви їдять зебр, і думають: «О ні, бідолашна зебра. Леви такі люті, що їдять зебр». Коли вони бачать, як вовк пожирає вівцю, вони розмірковують: «Вовки такі жорстокі та хитрі. Навіщо Бог створив вовків? А вівці такі милі, добрі та лагідні. Чому Бог не створив тільки лагідних тварин? Вовки – природні вороги овець, то чому Бог створив і вовків, і овець?». Вони не розуміють таємниці, яка за цим стоїть, і завжди виношують людські уявлення й фантазії. Якщо в церкві трапляються випадки, коли антихристи обманюють людей, деякі люди кажуть: «Якщо Бог жаліє це людство, то навіщо Він створив сатану? Чому Він дозволяє сатані розбещувати людство? Якщо Бог нас обрав, то чому Він допускає появу антихристів у церкві?». Ви не розумієте, чи не так? Це Боже володарювання. Так Бог править над усім сущим, і тільки тоді, коли Він править над ним у такий спосіб, усе суще може нормально існувати в рамках встановлених Ним правил і законів. Якби Бог хотів захистити тебе й не допустити появи антихристів у церкві, чи знав би ти, що таке антихристи? Чи знав би ти, який характер має антихрист? Якби тобі сказали лише деякі слова й доктрини про те, як розпізнати антихристів, чи зміг би ти розпізнати їх, якби ніколи з ними не зустрічався? (Ні.) Безумовно, ні. Якби антихристам і злим людям не дозволено було з’явитися, ти завжди був би як квітка в теплиці: при різкій зміні температури ти в’янув би через раптове похолодання, неспроможний його витримати. Тому якщо люди хочуть зрозуміти істину, вони мусять прийняти всі зовнішні умови, усіх людей, усі події та об’єкти, якими Бог керує і які Він улаштовує, і скоритися їм. До «усіх людей, подій та об’єктів» відносяться як позитивні, так і негативні, як те, що відповідає твоїм уявленням і фантазіям, так і те, що ні. Сюди відноситься те, що ти вважаєш позитивним, і те негативне, що тобі не подобається, а також те, що відповідає твоїм почуттям, і те, що не відповідає твоїм почуттям або смакам. Ти мусиш усе це прийняти. Навіщо все це приймати? Не просто для того, щоб поглибити твої знання та збагатити твій досвід, а для того, щоб ти зміг практичніше й конкретніше пізнати Божі слова, зрозуміти істину та пересвідчитись у правдивості й точності Божих слів на основі цих фактів. Зрештою, ти підтвердиш, що Божі слова є істиною, різні люди, події й об’єкти стануть для тебе уроком, і ти зможеш зрозуміти більше істин, розпізнати багато речей і ще більше збагатитися. Досягнутий завдяки цьому кінцевий результат полягає в тому, що ти зможеш здобути знання про Творця через появу і розвиток різних людей, подій та об’єктів, прийдеш до розуміння Його характеру й сутності, а також дізнаєшся, що Він править і керує всім сущим.

Як би люди не сприймали події, що відбуваються навколо тебе, – як добрі чи як погані, – хочеш ти їх чи ні, приносять вони тобі радість і щастя чи смуток і біль, тобі слід ставитися до них як до людей, подій та об’єктів, що несуть у собі уроки, які слід засвоїти, та істини, які слід шукати, і тобі слід ставитися до них як до таких, що походять від Бога. Вони не стаються випадково, не пов’язані з людьми, ніким не спричинені й це не те, що людина може контролювати. Радше всім цим керує Бог; Бог усе це влаштовує й упорядковує. Настання будь-якої події не залежить від людської волі; не варто думати, що будь-яка людина може контролювати подію лише тому, що вона цього хоче. Бог улаштовує весь процес появи, розвитку й перетворення всіх людей, подій та об’єктів і керує ним, поки вони не досягнуть свого кінцевого результату. Якщо ти в це не віриш, то спробуй відчувати й спостерігати речі відповідно до слів і принципів, про які Я говорив. Подивися, чи правда те, що Я кажу. Подивися, чи правильне твердження «Успіх чи поразка – усе в руках людини», у яке ти віриш, або чи правильне твердження «Бог улаштовує весь процес появи, розвитку й перетворення всіх людей, подій та об’єктів і керує ним, поки вони не досягнуть свого кінцевого результату». Подивися, яке із цих двох тверджень правильне, яке відповідає фактам, яке приносить людям користь і стає для них напучуванням, а яке дає людям можливість пізнати Бога та по-справжньому повірити в Нього. Коли ти сприйматимеш усе, що відбувається навколо, з точки зору та позиції, що Бог усе влаштовує та всім керує, твій погляд на речі та твоя точка зору будуть зовсім іншими. Якщо ти сприйматимеш усі речі та справи з точки зору вислову «Успіх чи поразка – усе в руках людини», то, м’яко кажучи, коли з тобою щось трапиться, ти, природно, мимохіть заплутаєшся в поняттях добра і зла, намагатимешся притягнути до відповідальності людей, аналізуватимеш причини різних інцидентів, фактори, які призвели до негативних наслідків у тих чи інших справах тощо, замість того, щоб шукати принципи істини й Божої волі, засновані на Його словах. Чим більше ти віритимеш у вислів «Успіх чи поразка – усе в руках людини», тим більше над тобою домінуватимуть погляди невіруючих. Тоді кінцеві результати всього, що з тобою відбувається, усе більше суперечитимуть істині, а твоя віра в Бога стане просто доктриною чи гаслом. На той час ти перетворишся на цілковитого невіруючого. Іншими словами, чим більше ти віритимеш у твердження «Успіх чи поразка – усе в руках людини», тим більше ти показуватимеш себе невіруючим. Якщо ти не маєш Бога або Божих слів у своєму серці, якщо ти абсолютно не визнаєш і не приймаєш жодних Божих слів, істин або позитивних речей, якщо їм взагалі немає місця у твоєму серці, то глибини твоєї душі повністю зайняті сатаною, вони заповнені думками та ідеями еволюції й матеріалізму, які є брехнею диявола, сатани. Ти віриш в усі факти, які бачиш своїми очима, але не віриш, що Той, хто керує всім у всесвіті, Той, кого не може побачити жодна людина, дійсно існує. Якщо ти дивишся на все з точки зору вислову «Успіх чи поразка – усе в руках людини», то ти нічим не відрізняєшся від сатани та матеріалістів. Але якщо ти дивитимешся на все з точки зору вислову «Усе у світі керується та влаштовується Богом», то навіть якщо ти не зможеш ясно бачити деякі речі, ти зможеш шукати відповіді стосовно конкретних подій, які відбуваються навколо, шукати корінь справи й шукати сутність та істину проблеми в Божих словах. Ти не з’ясовуватимеш, хто був правий, а хто ні, не намагатимешся просто притягнути когось до відповідальності. Натомість ти зможеш зіставити цю справу з Божими словами для порівняння, шукати корінь проблеми та визначити суть питання, і ти дослідиш, де люди зазнали невдачі, чого їм не вистачило, який розбещений характер вони виявили, як вони були непокірними та які аспекти їхньої поведінки були несумісними з Богом упродовж усієї цієї справи. Ти зможеш з’ясувати, які наміри й цілі при цьому переслідував Бог, чого Він хотів досягти в людях, які результати Він хотів отримати, яку користь Він хотів, щоб люди здобули, і яких принципів щоб вони дотримувалися. Коли ти розпізнаєш якусь конкретну подію й розглянеш її із цих точок зору, твій внутрішній стан зміниться. У своєму світосприйнятті ти несвідомо керуватимешся та спрямовуватимешся Божими словами. Коли з тобою таке станеться, ти, сам того не усвідомлюючи, здобудеш просвітління й напрямок у Божих словах, а також принципи істини, яких тобі слід дотримуватися та які слід утілювати в життя. Коли ти по-справжньому ввійдеш у ці принципи істини, по-справжньому повіриш у Бога й покладатимешся на нього, щиро молитимешся та благатимеш, матимеш справжній послух і зможеш практикувати згідно з принципами істини – який кінцевий результат це матиме? Упродовж усієї події ти ясно бачитимеш суть питання, ти засвоїш уроки, зможеш правильно розуміти все, що з тобою відбувається, і зможеш побачити, що це походить від Божих упорядкувань і що в цьому є Божа добра воля. І в такий спосіб ти зможеш, як часто кажуть, «зробити лимонад із лимону». Ти зможеш природно ставитися до кожної події, яку люди засуджують, ненавидять і зневажають, як до позитивної, і зможеш визнати, що вона керується та впорядковується Богом, і що її слід прийняти від Бога. Ти побачиш, що в цьому є копіткі Божі зусилля, Його воля та Його очікування. У процесі переживання цього ти підсвідомо зрозумієш, які наміри мав Бог, коли все це влаштовував. Сам того не усвідомлюючи, ти прийдеш до розуміння й усвідомлення Його волі, і коли це станеться, ти мимоволі зрозумієш, які в цьому криються істини, і вмітимеш розрізняти всіх людей і справи, пов’язані з усією цією подією. Якщо впродовж усієї події ти розглядатимеш проблему з точки зору вислову «Усе у світі керується та влаштовується Богом», то здобудеш від цього багато користі. Ти здобудеш істину, справжню віру в Бога й розуміння Божого володарювання над усім. Ти зрозумієш волю Бога та Його добрі наміри в цьому питанні. Звичайно, ти також здобудеш розуміння й досвід щодо вислову «Бог усюдисущий», який раніше існував лише у твоїй свідомості. Якщо протягом усієї події ти дивитимешся на проблему з точки зору вислову «Успіх чи поразка – усе в руках людини», ти скаржитимешся, нехтуватимеш Богом і відчуватимеш, що Бог дуже далекий і невизначений. Слово «Бог», ідентичність Бога, сутність Бога й усе, що пов’язане з Богом, здаватиметься тобі таким далеким і поверховим. Ти вважатимеш, що виникнення, розвиток і результат усієї події залежали від людських маніпуляцій, і що людський фактор є невід’ємною частиною всієї справи. Тому ти постійно розмірковуватимеш над цими питаннями, думаючи: «Хто припустився помилки на цьому етапі? Через чию недбалість на цьому етапі сталися втрати? Хто став завадою на цьому етапі, хто порушив і зруйнував його? Я подбаю про те, щоб вони за це заплатили». Ти зациклишся на окремих людях і справах, постійно живучи у світі добра і зла й у той же час повністю ігноруючи Божі слова, істину, відповідальність, обов’язки та зобов’язання, які повинні виконувати створені істоти, а також точки зору й позиції, які тобі слід відстоювати. Богу взагалі більше не буде місця у твоєму серці. Упродовж усього процесу події між тобою та Богом, а також між тобою й Божими словами не буде жодних стосунків. Це означає, що зіткнувшись із ситуацією, ти зосереджуватимешся лише на людях і речах. Ти не зможеш придумати жодного слова, яке відповідало б істині, або твердження істини, яке походить від Бога, щоб зіставити його із цією ситуацією для порівняння, не зможеш використати його як основу для аналізу ситуації, не винесеш із цієї ситуації уроків і не здобудеш проникливості, не зміцниш свою віру й не пізнаєш Бога. Ти не зробиш нічого із цього. Упродовж усієї події ти чіплятимешся за популярний вислів «Успіх чи поразка – усе в руках людини», який, якщо говорити точніше, є аргументом і точкою зору невіруючих. І навпаки, припустімо, що із самого початку події ти можеш прийняти її з точки зору створеної істоти, не досліджуючи, чи має рацію та чи інша людина, не аналізуючи надмірно жодну особу чи річ, не зациклюючись на людях чи речах. Скажімо, натомість ти активно шукаєш відповіді в Божих словах, активно приходиш до Бога, щоб молитися й покладатися на Нього, шукаєш Божого просвітління та проводу, дозволяючи Богові виконувати роботу й керувати. Припустімо, що твоє ставлення – ставлення благоговіння й послуху Богові, спраги до істини та активної співпраці з Богом – це не точка зору й ставлення невіруючого, а точка зору й позиція, яку слід мати істинному послідовнику Бога. З такою точкою зору й позицією ти, сам того не усвідомлюючи, здобудеш те, чого ніколи раніше не відчував, тобто реалії істини, якими ти раніше не володів. Ці реалії істини насправді є результатами, яких Бог хоче досягти й отримати в тобі через Своє володарювання над усією подією. Якщо Бог здійснить те, що Він має намір досягти, значить, Він діяв недаремно, бо Він досяг у тобі бажаних результатів. Що це за результати? Бог хоче, щоб ти побачив, що відбувається насправді, що ніщо не відбувається випадково чи через людей, а що Бог усе контролює. Бог хоче, щоб ти відчув Його реальне існування та зрозумів той факт, що Він володарює над долею всього сущого та влаштовує її, і що це факт, а не порожня заява.

Якщо через свої переживання ти дійсно прийдеш до усвідомлення того факту, що Бог усім керує та що Він влаштовує долю всього сущого, ти зможеш сказати так, як сказав Йов: «Тільки послухом уха я чув був про Тебе, а тепер моє око ось бачить Тебе… Тому я зрікаюсь говореного, і каюсь у поросі й попелі!…» (Йов 42:5-6). Чи добре це твердження? (Так.) Це твердження приємно чути, воно зворушливе. Чи хочеш ти переконатися в правдивості цього твердження? Чи хочеш ти зрозуміти, що відчував Йов, коли говорив ці слова? (Так.) Це звичайне бажання чи сильне? (Сильне.) Коротше кажучи, ти маєш таку рішучість і бажання. То як це бажання можна здійснити? Так, як Я казав раніше. Тобі потрібно зайняти позицію створеної істоти та підходити до всіх людей, подій та об’єктів, які тебе спіткають, з позиції визнання того, що Бог є Володарем усього сущого та що Він усе контролює та влаштовує. Ти мусиш винести із цього уроки, зрозуміти волю Бога в усьому, що Він робить, і розпізнати, чого Бог хоче досягти та що хоче здійснити в тобі. Якщо ти будеш так чинити, то одного дня, у недалекому майбутньому, ти відчуєш те саме, що відчував Йов, коли промовив ті слова. Коли Я чую, що ви справді хочете відчути те, що відчував Йов, промовляючи ті слова, Я знаю, що понад 99 відсотків людей ніколи раніше не відчували нічого подібного. Чому це так? Тому що на відміну від Йова ви ніколи не займали позицію створеної істоти й не відчували той факт, що Творець панує над усім сущим і всім керує. Усе це відбувається через людське невігластво, нерозсудливість і непокору, а також через обман і розбещеність, спричинені сатаною, через що люди мимоволі вимірюють усе й підходять до всього, що з ними відбувається, з точки зору невіруючого, і навіть визначають усе, що відбувається навколо них, і підходять до цього, використовуючи деякі методи й теоретичні засади, якими зазвичай користуються безбожники. Висновки, до яких вони зрештою приходять, не мають нічого спільного з істиною, а деякі навіть суперечать їй. У довгостроковій перспективі це перешкоджає людям відчути той факт, що все суще знаходиться під керівництвом і контролем Творця, і те почуття, яке відчував Йов, коли промовив ті слова. Якщо ти пройшов випробування, подібні до випробувань Йова, великі чи малі, і якщо ти вже відчув через них роботу Божої руки та факт Божого володарювання, якщо ти також розпізнав конкретні наміри Бога в управлінні цими справами та в їх улаштуванні, а також шлях, яким мають слідувати люди, то ти зрештою зможеш відчути позитивні результати, яких Бог хотів досягти в тобі протягом усіх подій, а також, серед іншого, Божі добрі наміри та очікування щодо тебе. Ти все це відчуєш. Коли ти все це відчуєш, ти вже не просто повіриш у те, що Бог може висловити істину й дарувати тобі життя, а реально усвідомиш, що Творець дійсно існує та що Творець створив усе суще й керує ним. Поки ти будеш усе це переживати, твоя віра в Бога й віра у Творця зростатиме. Водночас це допоможе тобі усвідомити той факт, що твоя взаємодія з Творцем була реальною, і це стане відчутним і повним підтвердженням твоєї віри в Бога, твоєї довіри до Бога, того, як ти слідуєш за Богом, а також того факту, що Бог усюдисущий і править усім. Коли ви отримаєте це підтвердження й усвідомлення, як ви думаєте, чим сповниться ваше серце – радістю та щастям чи болем і смутком? (Радістю та щастям.) Безумовно, це будуть радість і щастя! Скільки б болю й печалі ти не пережив до цього, вони розвіються, як дим, і твоє серце шалено радітиме, ти веселитимешся та стрибатимеш від щастя. Коли ти побачиш, що факт Божого володарювання над усім сущим дійсно підтвердився та був пережитий тобою, це буде рівнозначно тому, що ти дійсно зустрівся, зіткнувся і взаємодіяв із Богом віч-на-віч. Тоді ти почуватимешся так само, як почувався Йов. Що сказав тоді Йов? («Тільки послухом уха я чув був про Тебе, а тепер моє око ось бачить Тебе… Тому я зрікаюсь говореного, і каюсь у поросі й попелі!…».) Своєю поведінкою та вчинками Йов демонстрував відразу до себе та каяття, щоб виразити свою ненависть до минулого, але насправді, у глибині душі, він був радісним і щасливим. Чому? Тому що він несподівано побачив обличчя Творця, зіштовхнувся з Ним віч-на-віч, зустрівся з Богом у якійсь події, у якійсь нічим не примітній і випадковій події. Скажи Мені, яка створена істота, який послідовник Бога не жадає побачити Бога? Коли виникає така ситуація, коли таке стається, хто б не був щасливим, хто б не був схвильованим? Будь-хто був би схвильованим і почувався б збудженим і радісним. Це було б щось таке, що не забудеш до кінця життя, таке, що варто пам’ятати. Подумайте, хіба в цьому не багато переваг? Сподіваюся, що в майбутньому ви дійсно переживете це відчуття, здобудете такий досвід і матимете такі зустрічі. Коли людина по-справжньому бачить Боже обличчя та справді здатна пережити ті ж почуття, які відчував Йов, коли зустрівся з Богом Єговою, це стає важливою віхою в її вірі в Бога. Це так дивовижно! Кожна людина з нетерпінням чекає такого результату й такої ситуації, і кожна людина сподівається пережити це й мати таку зустріч. Оскільки ти плекаєш такі сподівання, тобі слід мати правильну точку зору й позицію, переживаючи все, що відбувається навколо, переживаючи й осмислюючи все так, як учить і наставляє Бог, навчаючись отримувати все від Бога та сприймати все згідно з Божими словами, маючи за мірило істину. Так твоя віра все більше і більше зростатиме, а той факт, що Бог володарює над усім сущим і всім править, поступово знаходитиме підтвердження й перевірку у твоєму серці. Коли все це знайде в тобі підтвердження, чи будеш ти досі перейматися тим, що твій духовний стан не зростає? (Ні.) Але це нормально, що зараз ти трохи переймаєшся тим, що твій духовний стан такий малий і ти багато чого не можеш зрозуміти до кінця, – ти не міг би не хвилюватися, цього неможливо уникнути. Справа в тому, що в людині є багато такого, що походить від знання, від людини, від сатани, від суспільства тощо. Усе це справляє глибокий вплив на точку зору, з якою люди підходять до Бога, та на погляди й позицію, яких їм слід дотримуватися, переживаючи різні речі. Тож здатність зайняти правильну позицію та бачити перспективу, коли з тобою щось трапляється, – завдання не з легких. Для цього тобі потрібно пережити не лише позитивні, але й негативні речі. Розпізнаючи та розуміючи сутність цих негативних речей, ти засвоїш більше уроків і прийдеш до розуміння дій Бога та Його всемогутності й мудрості в управлінні всім сущим.

Чи розумієте ви повною мірою, що твердження «Успіх чи поразка – усе в руках людини» неправильне? (Так, розуміємо.) Чи є в цьому твердженні якісь правильні аспекти? Чи є в ньому вагомі елементи? (Ні, немає.) Узагалі немає? (Узагалі.) Правильно сказати, що їх немає взагалі. Це теоретичне розуміння. Потім, у реальному житті, через спостереження та досвід, ти побачиш, що твердження «Успіх чи поразка – усе в руках людини» помилкове й абсурдне, це точка зору невіруючого. Коли ти відкриєш для себе цей факт і зможеш за допомогою фактів продемонструвати помилковість цього твердження, тоді ти повністю відмовишся від нього й більше не будеш ним користуватися. Ти поки ще не досяг цього етапу. Хоча ти прийняв те, що Я сказав, пізніше, стикаючись із ситуаціями, ти розмірковуватимеш: «Тоді я вважав, що в твердженні “Успіх чи поразка – усе в руках людини” немає нічого правильного, то чому ж тепер я вважаю його трохи правильним?». Усередині тебе починається боротьба, і ти знову відчуваєш протиріччя. Що ж тоді робити? По-перше, тобі потрібно змінити свою точку зору. Відпусти всі думки та погляди, які виникають через те, що ти дотримуєшся цього твердження. Відпусти всі дії, які випливають із цього твердження. Не зациклюйся на людях чи справах. Спочатку прийди до Бога в молитві, а потім шукай основу та принципи в Божих словах. У процесі пошуку ти, сам того не усвідомлюючи, здобудеш просвітління та прийдеш до розуміння істини. Тобі може бути складно шукати принципи самостійно, тому збери всіх, кого стосується це питання, і шукайте основу та принципи істини в Божих словах разом. Потім прочитайте молитву, поспілкуйтеся про відповідні Божі слова та перевірте їх для порівняння. Після порівняння з Божими словами прийми правильні погляди, а неправильні будуть природним чином відкинуті. Відтоді розв’язуй та опрацьовуй питання відповідно до цих принципів. Як тобі цей метод? (Добрий.) У процесі пошуку істини тобі слід відкинути вчинки, які виникають через підхід «Успіх чи поразка – усе в руках людини». Знайди відповідні Божі слова й розв’язуй та опрацьовуй проблеми на основі Божих слів. Шукаючи істину й розв’язуючи проблеми таким способом, ти позбудешся своїх помилкових поглядів. Якщо ти вирішуватимеш справи на основі Божих слів і принципів істини, то твій напрямок і підхід до розв’язання питань відповідним чином зміняться. Як наслідок, результат справи розвиватиметься в сприятливому напрямку. Однак якщо при розв’язанні проблем і веденні справ ти вдаватимешся до підходу й точки зору «Успіх чи поразка – усе в руках людини», то справи розвиватимуться в згубному напрямку. Наприклад, коли антихристи обманюють людей у церкві, якщо люди не шукають істину, а просто зациклюються на людях і справах, обговорюючи, що добре, а що погано, і притягаючи інших до відповідальності, то вони, зрештою, розберуться з кількома особами та вважатимуть справу вирішеною. Хтось може сказати: «Ти казав, що такий напрямок розвитку згубний але я не бачив жодних згубних наслідків. Антихристів вигнали, то хіба проблема не розв’язана? Де цей згубний результат?». Чи всі винесли урок із цього досвіду? Чи зрозуміли вони з нього істину? Чи можуть вони розпізнати антихристів? Чи розуміють Божу волю? Чи усвідомили вони Боже володарювання? Жодного із цих позитивних наслідків не сталося. Навпаки, люди продовжують жити за сатанинськими філософіями, не довіряючи одне одному, остерігаючись одне одного та перекладаючи одне на одного відповідальність. Зіткнувшись із якоюсь ситуацією, вони швидко захищаються, прагнучи тільки самозбереження. Вони бояться брати на себе відповідальність і бояться, що з ними розберуться. Вони не засвоюють жодних уроків і нічого не отримують від Бога, не кажучи вже про те, щоб шукати Божу волю. Чи можуть люди зростати так у житті? Зрештою, люди знають лише, що їм можна або не можна робити перед своїми керівниками, що казати й робити, щоб зробити своїх керівників щасливими, і що казати й робити, щоб викликати в них обурення та неприязнь. Як наслідок, люди остерігаються одне одного, закриваються в собі, напинають личину, і ніхто не відкривається. Закриваючись, остерігаючись і маскуючись у такий спосіб, чи прийшли люди до Бога? Ні, не прийшли. Багато чого переживши, люди вчаться уникати ситуацій, вони бояться взаємодіяти з іншими та стикатися з проблемами. Зрештою, вони повністю замикаються в собі, нікому не відкриваючись, і їхні серця позбавлені Бога. Така віра в Бога повністю ґрунтується на сатанинській філософії. Скільки б переживань їм не довелося знести, вони не можуть засвоїти жодних уроків, пізнати себе, а тим більше позбутися свого розбещеного характеру. Чи можуть вони в такий спосіб прийти до розуміння істини та пізнати Бога? Чи можуть вони відчути справжнє каяття? Ні, не можуть. Натомість вони вчаться остерігатися інших, захищати себе, уважно стежити за чужими словами та виразами й рухатися за вітром. Вони вчаться вдаватися до хитрощів і ставати більш тактовними, а також здатними краще залагоджувати бійки та сварки. Стикаючись із проблемами, вони уникають брати на себе відповідальність, а натомість перекладають її на інших. Вони більше не мають жодних стосунків із Богом, Його словами чи істиною. Їхні серця лише віддаляються від Бога все далі й далі. Хіба це не згубний розвиток? (Так.) Як виник цей напрямок згубного розвитку? Якби люди сприймали інших людей і речі та поводилися й діяли відповідно до Божих слів, якби вони брали істину за принцип, якби вони брали Божі слова за основу, зіткнувшись із проблемою, шукаючи відповіді в Божих словах, визначаючи корінь проблеми з Божих слів і звіряючись із ними для порівняння, а також використовуючи Його слова для розв’язання всіх питань і труднощів, тоді Божі слова забезпечили б шлях уперед, щоб людям нічого не заважало, щоб вони не спіткнулися й не потрапили в пастку в цих питаннях. Зрештою, вони зрозуміли б принципи практики, яких вимагає Бог у таких справах, і мали б шлях, якому слідувати. Якби кожен приходив до Бога, стикаючись із викликами, приймаючи все від Бога, навчаючись покладатися на Бога, і знаходив принципи істини як основу в процесі пошуку, чи досі люди остерігалися б одне одного? Чи продовжував би хтось прагнути до правди і кривди, не звертаючись до кореня проблеми? (Ні.) Навіть якщо хтось і не втілює істину в життя, але досі прагне до подібних справ, він вигнанець, відкинутий усіма. Якщо люди зможуть приймати речі від Бога, стикаючись із ними, ситуація буде розвиватись у сприятливому напрямку. Люди зрештою прийдуть до розуміння й пізнання Божих слів і здобудуть істину. Те, що люди втілюють у життя, є істиною, а те, чого вони досягають, є правильною метою – метою здобути істину та бути здатними свідчити про Бога. Їхня віра зростатиме, їхнє розуміння Бога ростиме, і вони відчуватимуть до Нього все більше благоговіння. Хіба це не сприятливий напрямок розвитку? (Так.) Що призводить до таких результатів? Чи не те, що точка зору й позиція, яку займають люди в кожному питанні, є правильною й відповідає істині? (Так.) Якщо говорити просто та зрозуміло, то така точка зору й позиція означає отримувати щось від Бога, що природно призводить до сприятливого напрямку розвитку та сприятливих кроків розвитку і природно має результатом розуміння істини й пізнання Бога. Однак якщо люди нічого не отримують від Бога, а натомість підходять до всього з людської та сатанинської філософії, досі покладаючись на філософію сатани в розгляді питань і зациклюючись на людях і речах, то все, що із цього вийде, буде згубним. Зрештою ніхто не прийде до розуміння істини й не здобуде користь. Це результат того, що ми не знаємо, як переживати роботу Бога. Тому в деяких церквах серед деяких людей, які виконують обов’язки, панує атмосфера дисгармонії. Вони завжди підозрюють одне одного, остерігаються одне одного, звинувачують одне одного, конкурують одне з одним і сперечаються одне з одним. У глибині душі вони ведуть таємну боротьбу. Це підтверджує одне: у цій групі немає нікого, хто шукає істину, і нікого, хто, стикаючись із проблемами, приймає їх як такі, що походять від Бога. Усі вони невіруючі й не прагнуть до істини. І навпаки, у деяких церквах є люди, які, хоча й мають малий духовний стан і не розуміють багато істини, здатні щиро приймати від Бога все, із чим вони стикаються, велике чи мале, а потім практикувати й переживати згідно з Божими словами та входити в реальність Божих слів. Хоча ці люди, які разом виконують свої обов’язки, часом гризуться, сперечаються та сваряться, між ними панує атмосфера, якої немає серед безбожників. Коли вони збираються разом, щоб щось зробити, між ними панує особлива гармонія, як у сім’ї чи родині, між їхніми серцями немає прірви, і вони об’єднані спільною роботою. Наявність такої гармонійної атмосфери свідчить про те, що принаймні куратори або кілька ключових осіб шукають істину та правильно розв’язують питання, стикаючись із проблемами, і дійсно досягли результатів у реалізації принципу «приймати все від Бога». У Бога вірить багато людей, але через те, що вони не прагнуть до істини та не сприймають Божі слова серйозно, вони вірили в Бога багато років, не входячи в життя. Що б із ними не траплялося, вони не приймають цього від Бога, натомість завжди покладаючись у своєму сприйнятті на людські поняття та фантазії. Вони не можуть відчути роботу Бога. Якщо в церкві є кілька людей, які розуміються на духовних питаннях і бачать, що багато що впорядковане та визначене Богом, вони можуть покладатися на Бога, активно шукати істину, утілювати її в життя та залагоджувати справи згідно з принципами істини. У такій церкві виникає атмосфера роботи Святого Духа. Звичайно, люди можуть відчувати цю особливо приємну, гармонійну атмосферу, і їхній настрій природним чином покращується. А точніше, між людьми, глибоко в їхніх серцях, існує взаєморозуміння, спільні устремління, мета й мотивація до прагнення. Завдяки цьому їх можна об’єднати разом. У такій церкві ти можеш відчути особливо гармонійну атмосферу. Ця атмосфера наповнює людей упевненістю та мотивує їх прагнути до прогресу. Вони відчувають владу у своїх серцях, так ніби мають невичерпні сили, які можна повністю присвятити Богу. Це відчуття неймовірно приємне. Усі, хто відвідує зібрання в цій церкві, можуть насолодитися цією атмосферою та цим відчуттям упевненості. У такий час вони почуваються так, ніби живуть у Божих обіймах, ніби щодня перебувають у Його присутності. Це справді зовсім інший досвід. У тих церквах, де Святий Дух не виконує роботу, більшість людей не прагне до істини. Вони не можуть прийняти щось від Бога, опиняючись у ситуаціях, і контролюють усе, покладаючись на людські способи й засоби. У такій громаді почуття між людьми відрізняються, і також відрізняються стосунки між людьми та атмосфера, яка там панує. Ти зовсім не відчуваєш атмосферу роботи Святого Духа або атмосферу любові одне до одного. Натомість ти можеш відчути лише холод. Іншими словами, люди холодні одне до одного. Вони всі остерігаються одне одного, сперечаються одне з одним, таємно конкурують одне з одним і намагаються перевершити одне одного. Ніхто не підкоряється іншому, і вони навіть пригнічують, виключають і карають одне одного. На робочому місці, у діловому світі та в політиці вони як безбожники й викликають у тебе огиду, ненависть і страх, позбавляючи тебе відчуття безпеки. Якщо в тебе виникнуть такі відчуття в будь-якій групі людей, ти переконаєшся в точності твердження «Людство глибоко розбещене сатаною», і це змусить тебе ще більше полюбити роботу Святого Духа. Без роботи Святого Духа, тобто за панування людей, сатани, знань або невіруючих, атмосфера стає зовсім іншою. Вона змусить тебе почуватися незатишно й безрадісно, і незабаром ти почуватимешся скутим і пригніченим. Це відчуття походить від сатани та від розбещеного людства, це точно. На цьому спілкування на цю тему завершується.

Щодо тверджень про моральне поводження в традиційній культурі, то минулого разу Я спілкувався про те, що «Кожна людина поділяє відповідальність за долю своєї країни». Відповідно сьогодні Я спілкуватимуся на тему «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Як і попередній вираз «Успіх чи поразка – усе в руках людини», про який Я спілкувався, очевидно, що цей вираз також є точкою зору невіруючих. Точка зору невіруючих панує серед людей, і її можна почути скрізь. Із тієї миті, як людина починає говорити, вона засвоює всілякі вислови від людей, від невіруючих, від сатани й від світу. Це починається з первинного виховання, коли батьки та сім’я навчають людей, як поводитися, що говорити, якої моралі дотримуватися, які думки й характер мати тощо. Навіть після входження в суспільство окремі особи досі, самі того не усвідомлюючи, приймають прищеплення різних доктрин та теорій від сатани. Вираз «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» прищеплюється кожній людині сім’єю або суспільством як одне з моральних поводжень, якими повинні володіти люди. Якщо тобі притаманне таке моральне поводження, люди кажуть, що ти шляхетний, високоповажний, чесний, і що тебе поважають і високо цінують у суспільстві. Оскільки вираз «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» походить від людей і від сатани, він стає об’єктом нашого аналізу й розпізнання, а ще більше – об’єктом, якого ми зрікаємося. Чому ми розпізнаємо цей вираз і зрікаємося його? Для початку перевірмо, чи правильний цей вираз і чи правильна людина, яка йому слідує. Чи справді шляхетно бути людиною, моральні якості якої відповідають виразу «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? Чи володіє така людина реальністю істини? Чи має вона людську сутність і принципи поведінки, які, за словами Бога, слід мати створеним істотам? Чи всі ви розумієте вираз «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? Спочатку поясніть своїми словами, що він означає. (Він означає, що коли хтось доручає тобі завдання, ти маєш докласти всіх зусиль, щоб його виконати.) А хіба так не повинно бути? Якщо хтось доручає тобі завдання, хіба він не високої думки про тебе? Він високої думки про тебе, вірить у тебе та вважає, що тобі можна довіряти. Отже, що б інші люди не просили тебе зробити, ти маєш погодитися та зробити це добре й повністю відповідно до їхніх вимог, щоб вони були щасливими та задоволеними. Коли ти так робиш, ти добра людина. Із цього випливає, що від задоволення того, хто доручив тобі завдання, залежить, чи вважатимешся ти доброю людиною. Чи можна це пояснити в такий спосіб? (Так.) То хіба не легко бути доброю людиною в очах інших та здобути визнання суспільства? (Так.) Що означає «легко»? Це означає, що цей стандарт дуже низький і зовсім не шляхетний. Якщо ти відповідаєш моральному стандарту «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», вважається, що ти маєш моральні якості в цьому питанні. Це завуальовано означає, що ти заслуговуєш на довіру людей, що вони можуть доручити тобі виконання завдань, що ти авторитетна й добра людина. Ось яке значення має це твердження. Ви так не вважаєте? У вас є якісь заперечення щодо стандартів судження та оцінки виразу «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? Якщо ви зможете навести приклад, який спростовує це твердження та викриває його хибність, тобто якщо ви зможете навести реальний випадок, щоб довести некоректність цього твердження, то воно не матиме сили. Тепер теоретично ви вже можете вважати, що це твердження однозначно неправильне, тому що воно не є істиною й не походить від Бога. Як ти можеш використати факти, щоб спростувати це твердження? Наприклад, якщо ти надто зайнятий, щоб піти й купити сьогодні продукти, ти можеш доручити сусідові зробити це за тебе. Ти можеш сказати йому, які саме продукти купити, скільки та коли. Після цього сусід купує продукти відповідно до твого прохання та вчасно тобі їх доставляє. Чи можна це назвати «що б інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? Хіба можна сказати, що цей учинок гідний поваги? Це все одно, що ледь-ледь ворухнути пальцем. Хіба здатність допомогти комусь щось купити вважається високоморальною якістю? (Ні, не вважається.) Що ж до того, чи робить він погані вчинки, чи ні, і який у нього характер, то чи стосується це хоч трохи його здатності «що б інші не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно»? Якщо людина може докласти всіх зусиль, щоб виконати незначну справу, яку доручили їй інші, чи володіє вона стандартом моральних якостей? Чи доводить здатність виконати таке маленьке завдання, що вона справді є людиною з високими моральними якостями? Хтось каже: «Ця людина дуже надійна. Коли її просять щось доставити, неважливо, що та скільки, вона завжди із цим повертається. Вона надійна й має добрі моральні якості». Саме так її сприймають та оцінюють інші. Чи доречна така оцінка? (Ні, недоречна.) Ви двоє – сусіди. Сусіди зазвичай не йдуть одне проти одного й не завдають одне одному шкоди, тому що їхні шляхи регулярно перетинаються. Якщо виникають конфлікти, то потім вам стає важко взаємодіяти. Можливо, сусід допоміг тобі із цих міркувань. Можливо, йому було зручно зробити цю маленьку послугу, це не було складним завданням, і це нічого йому не коштувало. Ба більше, це допомогло йому справити гарне враження та здобути хорошу репутацію, і це йому вигідно. Крім того, оскільки він допомагає тобі з дрібними послугами, хіба не буде йому зручно просити тебе про послуги в майбутньому? Можливо, у майбутньому він попросить тебе про велику послугу, і ти будеш зобов’язаний її зробити. Чи залишає ця людина за собою можливість вибору? Коли люди допомагають одне одному, взаємодіють і мають одне з одним справу, це має певну мету. Якщо вони бачать, що від тебе немає користі, і вони не попросять тебе про допомогу пізніше, вони можуть не допомогти тобі із цією послугою. Можливо, у твоїй родині є лікарі, юристи, державні службовці або люди із соціальним статусом, які можуть бути якимось чином корисними для цієї особи. Вона може допомогти тобі, щоб залишити за собою можливість вибору. Можливо, вона використає тебе коли-небудь у майбутньому або принаймні вирішить позичити в тебе вдома інструменти. Іноді ти доручаєш їй зробити невелику послугу, а через кілька днів вона приходить до тебе додому, щоб щось позичити. Люди й пальцем не поворухнуть, якщо це не буде їм вигідно! Подивися сам: коли ти просиш їх про послугу, вони погоджуються з готовністю, з посмішкою на обличчі й начебто не роздумуючи, але насправді у своїх думках вони провели ретельні розрахунки, бо ні в кого не буває простих думок. Якось Я пішов в одне місце, щоб полагодити Свій одяг. Донька тієї літньої жінки, яка лагодила одяг, саме поверталася на батьківщину. У її сусіда була машина, тож старенька попросила його відвезти доньку в аеропорт, щоб не платити за таксі. Сусід погодився, і старенька була в захваті. Однак цей сусід виявився не таким простим. Він не хотів робити це безкоштовно. Погодившись, він затримався, повільно дістав якусь одежину й запитав: «Як гадаєш, мій одяг можна полагодити?». Старенька була ошелешена, і її вираз обличчя, здавалося, говорив: «Чому ця людина користується такою дрібницею? Він так легко погодився, але, виявляється, він не хоче робити це безкоштовно». Старенька швидко відреагувала, сказавши через одну-дві секунди: «Добре, поклади його туди, і я полагоджу його для тебе». Жодної згадки про гроші. Подивися, як прохання виконати просте доручення компенсується лагодженням одягу. Чи не означає це, що всі залишаться у виграші? Чи проста ця міжособистісна взаємодія? (Ні, це не так.) Усе не так просто. У цьому людському суспільстві кожна людина мислить, як бізнесмен, і всі беруть участь у ділових угодах. Кожен висуває вимоги до інших, і всі хочуть отримати вигоду за рахунок інших, нічого при цьому не втрачаючи. Хтось каже: «Серед тих, хто, “що б інші не доручили, щосили старається зробити це сумлінно”, є також багато тих, хто не прагне нажитися за чужий рахунок. Вони просто хочуть зробити все можливе, щоб добре з усім упоратися, і такі люди дійсно володіють цією чеснотою». Це твердження неправильне. Навіть якщо вони не прагнуть багатства, матеріальних благ чи будь-якої вигоди, вони прагнуть визнання. Що це за «визнання»? Це означає: «Я прийняв довіру людей для виконання цього завдання. Незалежно від того, є тут людина, яка мені це доручила, чи немає, якщо я зроблю все можливе, щоб добре із цим впоратися, я матиму добру репутацію. Принаймні деякі люди знатимуть, що я добра людина, людина з високими моральними якостями, гідна наслідування. Я можу зайняти місце серед людей і залишити по собі добру репутацію в групі людей. Це теж того варте!». Інші люди кажуть: «“Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно”, і оскільки люди довірилися нам, незалежно від того, присутні вони чи ні, ми маємо добре справитися з їхніми завданнями й довести їх до кінця. Навіть якщо ми не можемо залишити по собі довготривалу спадщину, принаймні вони не зможуть критикувати нас за нашими спинами, кажучи, що нам не можна довіряти. Ми не можемо дозволити майбутнім поколінням зазнати дискримінації та страждань через таку кричущу несправедливість». Чого вони прагнуть? Вони досі прагнуть визнання. Деякі люди надають великого значення багатству й статкам, тоді як інші цінують визнання. Що означає «визнання»? Які конкретні вираження «визнання» існують серед людей? Це коли людину називають доброю, високоморальною, взірцевою, доброчесною або святою. Є навіть деякі люди, яким в одній справі вдалося, «що б інші не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно», і які мають такі моральні якості, тож їх постійно прославляють, а їхні нащадки користуються їхнім визнанням. Бачиш, це набагато цінніше, ніж ті невеликі блага, які вони можуть наразі отримати. Тому відправна точка для кожного, хто дотримується так званого морального стандарту «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», не така вже й проста. Вони не просто прагнуть виконувати свої повинності та зобов’язання як особистості, а радше дотримуються цього заради особистої вигоди чи репутації або в цьому житті, або в потойбічному. Звичайно, є й такі, хто хоче уникнути критики за своєю спиною й уникнути ганьби. Коротше кажучи, відправна точка для людей, які так чинять, не проста; насправді вона не є відправною точкою з позиції людської сутності, і також не є відправною точкою з позиції соціальної відповідальності людства. Якщо поглянути на це з позиції наміру й відправної точки людей, які так чинять, то люди, які дотримуються вислову «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», узагалі не мають неускладненої мети.

Ми щойно проаналізували твердження про моральне поводження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» з точки зору намірів і мети людей, а також із точки зору їхніх амбіцій і бажань. Це один аспект. З іншого аспекту, у вислові «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» є ще одна помилка. У чому вона полягає? Люди вважають поведінку «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» безмежно шляхетною, але вони не знають, що не в змозі розрізнити, справедливе чи ні те, що доручили їм інші. Якщо завдання, яке тобі доручають, дуже звичайне, таке, що його легко виконати, не варте уваги, то про відданість тут не йдеться, бо коли люди мають справу одне з одним і ладнають одне з одним, то це нормально – доручати одне одному завдання. Це так само просто, як поворухнути пальцем. Про те, чи шляхетні чиїсь моральні якості чи убогіші, навіть мова не йде. До такого рівня не доходить. Однак якщо завдання, яке хтось тобі доручає, дуже важливе, якщо це велике завдання, що стосується життя і смерті, долі або майбутнього, а ти все одно ставишся до нього як до звичайної справи, докладаючи всіх зусиль, щоб виконати його добре, але без проникливості, ось тут можуть виникнути проблеми. Які саме проблеми? Якщо завдання, яке тобі доручили, належне, розсудливе, справедливе, позитивне, не завдасть шкоди чи збитків іншим або не матиме негативного впливу на людство, то прийняти його та зробити все можливе, щоб сумлінно з ним упоратися, – це нормально. Це відповідальність, яку тобі слід на себе взяти, і принцип, якого тобі слід дотримуватися. Однак якщо завдання, на яке ти погоджуєшся, несправедливе та спричинить іншим людям або людству шкоду, порушення, нещастя чи навіть втрату життя, а ти все одно робиш усе можливе, щоб сумлінно його виконати, то що це говорить про твої моральні якості? Вони добрі чи погані? (Погані.) У якому сенсі вони погані? Деякі люди йдуть за несправедливою людиною або дружать із нею, і обидва вважають одне одного близькими друзями. Їм байдуже, хороший цей друг чи поганий; якщо це задача, яку їм доручив друг, вони зроблять усе можливе, щоб виконати її якнайкраще. Якщо друг попросить їх когось убити, вони вб’ють, якщо попросить завдати комусь шкоди, вони завдадуть шкоди, а якщо попросить щось зруйнувати, вони це зроблять. Якщо це завдання доручив їм їхній друг, вони виконають його, не розбираючись і не роздумуючи. Вони вважають, що виконують вимогу «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Що це говорить про їхню людську сутність і моральні якості? Вони добрі чи погані? (Погані.) Навіть погані люди можуть, «що б інші не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно», але ті завдання, які їм доручають інші та які вони намагаються добре виконати, усі негативні та злі. Якщо те, що тобі доручили інші, це заподіяння шкоди людям, убивство, крадіжка чужого майна, помста або порушення закону, чи правильно це? (Ні, неправильно.) Це все завдає людям шкоди, це лихі вчинки та злочини. Якщо хтось доручає тобі лихе завдання, а ти досі дотримуєшся традиційного культурного принципу «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», кажучи: «Раз ти мені це доручив, значить, ти мені довіряєш, маєш про мене високу думку та ставишся до мене, як до одного зі своїх, як до друга, а не як до чужого. Тому я докладу всіх зусиль, щоб сумлінно виконати все, що ти мені доручив. Присягаюся своїм життям, що добре справлюся з тим, що ти мені доручив, і ніколи не відступлюся від свого слова», то що це за людина? Хіба це не справжній негідник? (Так.) Це великий негідник. Тож як тобі слід ставитися до таких речей, як «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? Якщо хтось доручає тобі просте завдання, щось дуже звичайне, де треба мати справу з людьми, то навіть якщо ти це зробиш, це нічого не говорить про те, шляхетні твої моральні якості чи ні. Якщо ж хтось доручає тобі дуже важливе й велике завдання, то ти мусиш розпізнати, позитивне воно чи негативне, і чи достатньо твоїх внутрішніх якостей для його виконання. Якщо недостатньо, роби те, що можеш. Якщо це негативне завдання, яке порушує закон, шкодить інтересам або життю інших людей чи навіть руйнує їхні перспективи та майбутнє, а ти все одно дотримуєшся морального стандарту «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», тоді ти – негідник. Виходячи із цієї точки зору, принцип, якого слід дотримуватися людям, приймаючи доручені їм завдання, не повинен звучати так: «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Це твердження не точне, воно має значні прогалини й проблеми, і воно сильно вводить людей в оману. Прийнявши це твердження, багато хто, без сумніву, скористається ним для оцінки морального поводження інших людей і, звичайно, для оцінювання себе й обмеження власної моралі. Але вони не знають, хто в цьому світі гідний доручати завдання іншим, і дуже мало хто доручає іншим завдання, які є справедливими, позитивними, корисними для інших, цінними та приносять процвітання людській сутності. Таких немає. Тому використання стандарту «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» для вимірювання якості моральності людини не тільки викликає забагато сумнівів і проблем, які не витримують уважного дослідження, але й прищеплює людям хибні поняття, хибні принципи та хибний напрямок для розв’язання таких питань, заплутуючи їхнє мислення, паралізуючи його й заводячи на хибний шлях. Тому, як би ви не аналізували й не розтинали це твердження, у його існуванні немає ніякої цінності, воно не є тим, що людям слід утілювати в життя, і воно не приносить їм жодної користі.

У виразі «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» є ще одна помилка. З іншої точки зору, для тих лихих людей, які хочуть використовувати й контролювати інших та маніпулювати ними, тих, хто має корисливі інтереси, і тих, хто має в суспільстві статус і владу, це твердження дає можливість для експлуатації інших і стає виправданням для того, щоб використовувати й контролювати інших та маніпулювати ними. Воно дозволяє їм стратегічно використовувати людей для виконання їхніх завдань. Ті, хто не виконує їхні завдання або не робить для них усе можливе, вважаються людьми, негідними довіри, які не можуть докласти всіх зусиль, щоб сумлінно виконувати завдання. Їх називають людьми з низькими моральними якостями, які не гідні довіри, не заслуговують на високу оцінку чи повагу й займають низьке становище в суспільстві. Таких людей відкидають убік. Наприклад, якщо твій начальник доручає тобі завдання, а ти думаєш: «Оскільки це питання підняв мій начальник, я маю погодитися, що б там не було. Яким би важким не було це завдання, навіть якщо заради нього доведеться пройти крізь вогонь і воду, я мушу його виконати», і ти погоджуєшся. З одного боку, він твій начальник, і ти не смієш йому відмовити. З іншого боку, він часто тисне на тебе, кажучи: «Тільки ті, хто, що б йому інші не доручили, щосили старається зробити це сумлінно, є хорошими колегами». Він із самого початку вселив у тебе цю концепцію, заздалегідь прищепивши її, щоб морально тебе підготувати. Щойно він звертається з будь-яким проханням, ти думаєш, що виконати його – це справа твоєї честі, і не можеш відмовити, інакше це погано для тебе скінчиться. Тому ти мусиш докласти всіх зусиль, щоб зробити щось для нього. Навіть якщо це нелегко, ти мусиш знайти спосіб це зробити. Тобі доводиться застосовувати зв’язки, вдаватися до залаштункових інтриг і витрачати гроші на подарунки. Зрештою, коли завдання виконано, ти не можеш згадувати про витрачені гроші або висувати якісь вимоги. І ти маєш сказати: «“Людям слід, що б їм інші не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно”. Ви маєте про мене високу думку та високо мене цінуєте, тому я мушу зробити все, що в моїх силах, щоб добре впоратися із цим завданням». Насправді тільки ти знаєш, скільки труднощів і неприємностей тобі довелося пережити. Якщо ти справишся успішно, люди скажуть, що ти маєш високі моральні якості. Але якщо ти зазнаєш невдачі, люди дивитимуться на тебе зверхньо, зневажатимуть тебе, і ти страждатимеш від їхнього презирства. До якого б соціального класу чи етнічної групи ти не належав, якщо хтось доручає тобі завдання, ти мусиш зробити все можливе, не шкодуючи зусиль, і не можеш відмовитися. Чому так? Як каже вислів: «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Оскільки ти прийняв чиєсь доручення, ти мусиш сумлінно виконати його до кінця й переконатися, що завдання завершене успішно, тобто в повному обсязі й достатньо для схвалення іншою людиною, а потім відзвітувати перед нею. Навіть якщо тебе про це не просять, ти мусиш докласти всіх зусиль, щоб справитися із цим. Деякі люди практично не мають із тобою реальних стосунків, як-от далекі родичі у твоїй великій родині. Вони бачать, що ти маєш хорошу роботу в суспільстві чи статус і престиж, або якийсь талант, тому доручають тобі те чи інше. Чи нормально відмовитися? Насправді це цілком нормально, але через складні соціальні відносини між людьми та тиск громадської думки, сформованої під впливом ідеї «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», коли така людина, з якою ти практично не маєш жодних стосунків, просить тебе щось для неї зробити, ти змушений усе це зробити. Звичайно, ти можеш вирішити не робити цього. Так ти ображаєш лише одну людину, або втрачаєш стосунки з парою родичів, або можеш зазнати остракізму з боку кількох родичів. Але, знову ж таки, яке це має значення? Насправді це не має значення. Ти не живеш із ними, і твоя доля не в їхніх руках. То чому ж ти не можеш просто відмовитися це робити? Однією з неминучих причин є те, що тебе зобов’язує й пригнічує громадська думка про те, що «що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Тобто в будь-якій соціальній спільноті ти часто перебуваєш у полоні морального стандарту та громадської думки, які вимагають, «що б тобі інші не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно». Те, що ти робиш усе можливе, щоб сумлінно виконувати завдання, не означає, що ти несеш соціальну відповідальність або виконуєш обов’язки та зобов’язання створеної істоти. Натомість ти перебуваєш у полоні тверджень моральних стандартів і невидимих ланцюгів суспільної думки. Чому ти схильний до того, щоб потрапити в їхній полон? Одна з причин полягає в тому, що ти не можеш розрізнити, чи правильні ці моральні твердження, передані тобі від предків, і чи слід людям їх дотримуватися. Інша причина полягає в тому, що тобі бракує сили й мужності, щоб звільнитися від соціального тиску та громадської думки, спровокованих цією традиційною культурою. Як наслідок, ти не можеш звільнитися від її кайданів і впливу. Ще одна причина полягає в тому, що в будь-якій спільноті або групі в суспільстві люди хочуть, щоб інші вважали їх високоморальними, добрими людьми, надійними, такими, що заслуговують на довіру, гідними того, щоб їм доручали завдання. Усі вони хочуть створити такий імідж, який викликає повагу та змушує інших повірити в те, що вони гідні люди з плоті та крові, що вони мають почуття й відданість, а не є холоднокровними чи чужими. Якщо ти хочеш інтегруватися в суспільство, щоб воно тебе прийняло та схвалило, ти маєш спочатку змусити його визнати тебе людиною з високими моральними якостями, чесною й гідною довіри. Отже, з якими б проханнями до тебе не зверталися люди, ти докладаєш усіх зусиль, щоб їх задовольнити, зробити їх щасливими, а потім отримуєш від них похвалу, яка говорить, що ти надійна людина з високими моральними якостями, і що вони хочуть мати з тобою справу. Так ти здобуваєш відчуття присутності у своєму житті. Якщо ти зможеш отримати схвалення суспільства, мас, своїх колег і друзів, твоє життя буде особливо насиченим і сповненим задоволень. Однак якщо ти житимеш інакше, ніж вони, якщо твої думки та погляди відрізнятимуться від їхніх, якщо твій життєвий шлях відрізнятиметься від їхнього, якщо ніхто не скаже, що ти маєш високі моральні якості, заслуговуєш на довіру, гідний того, щоб тобі доручали справи, або маєш гідність, і якщо всі вони зречуться тебе та ізолюють тебе, то твоє життя буде пригніченим і сумним. Чому ти почуваєшся пригніченим і сумним? Це тому, що твоя самооцінка зазнає удару. Звідки береться твоя самооцінка? Зі схвалення та прийняття з боку суспільства й мас. Якщо вони мають до тебе нульове прийняття, якщо вони не схвалюють тебе, якщо вони не хвалять і не цінують тебе, якщо вони не дивляться на тебе із захопленням, любов’ю та повагою, тоді ти відчуваєш, що ти живеш негідним життям. Ти почуваєшся дуже нікчемним, без відчуття присутності. Ти не знаєш, у чому полягає твоя цінність, і, зрештою, не знаєш, як жити далі. Твоє життя стає пригніченим і страдницьким. Ти завжди намагаєшся змусити людей прийняти тебе, намагаєшся інтегруватися в маси та в суспільство. Тому кожному, хто живе в такому соціальному середовищі, важливо дотримуватися морального стандарту «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Це також важливий показник для вимірювання моральних якостей людини та її прийняття іншими. Але чи є цей стандарт вимірювання правильним? Однозначно, ні. Насправді його навіть можна назвати абсурдним.

У моральному твердженні «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» є ще один аспект, який слід розрізняти. Якщо завдання, яке тобі доручили, не забирає надто багато твого часу й енергії та знаходиться в межах твого духовного рівня, або якщо ти маєш правильне оточення й умови, то, керуючись людською совістю та розсудливістю, ти можеш якнайкраще робити щось для інших і задовольняти їхні розумні та доречні вимоги. Однак якщо завдання, яке тобі доручили, забиратиме значну частину твого часу й енергії й забиратиме стільки твого часу, що тобі доведеться жертвувати своїм життям, а твої повинності й зобов’язання в цьому житті та твої обов’язки як створеної істоти будуть зведені нанівець і замінені, то що ти тоді робитимеш? Тобі слід відмовитися, тому що це твої повинності й зобов’язання. Що ж до повинностей і зобов’язань людського життя, то окрім піклування про батьків, виховання дітей і виконання соціальних обов’язків у суспільстві в рамках закону, найважливіше, щоб людина витрачала свою енергію, час і життя на виконання обов’язку створеної істоти, а не на доручене кимось іншим завдання, яке забирає її час та енергію. Це тому, що Бог створює людину, дарує їй життя та приводить її в цей світ, і вона не повинна робити щось для інших і виконувати їхні обов’язки. Що людям слід прийняти передусім – то це Боже доручення. Тільки Боже доручення є справжнім дорученням, а приймати людське доручення означає не виконувати свої належні обов’язки. Ніхто не правомочний просити тебе присвятити твою вірність, енергію, час або навіть молодість і все життя завданням, які він тобі доручає. Тільки Бог правомочний вимагати від людей виконання їхнього обов’язку як створених істот. Чому це так? Якщо будь-яке доручене тобі завдання вимагатиме значної кількості твого часу та енергії, це заважатиме тобі виконувати твій обов’язок як створеній істоті й навіть слідувати правильним життєвим шляхом. Це змінить напрямок і цілі твого життя. Це не добре, це прокляття. Якщо це забирає значну частину твого часу й енергії і навіть позбавляє тебе молодості, обділяє тебе можливостями здобути істину та життя, то будь-яке доручення такого характеру походить від сатани, а не просто від якоїсь людини. Це ще один спосіб зрозуміти це питання. Якщо хтось доручає тобі завдання, яке споживає й марнує багато твого часу й енергії та навіть змушує тебе жертвувати твоєю молодістю й усім твоїм життям, забираючи час, який тобі слід було б витратити на виконання твого обов’язку як створеній істоті, то ця людина не тільки не твій друг, вона навіть може вважатися твоїм ворогом і недругом. У твоєму житті, окрім виконання твоїх зобов’язань та повинностей перед батьками, дітьми й сім’єю, якими наділив тебе Бог, увесь твій час та енергія мають бути витрачені на виконання твого обов’язку як створеної істоти та присвячені йому. Ніхто не має права займати чи забирати твій час та енергію під приводом доручити тобі щось зробити. Якщо ти не прислухаєшся до цієї поради та приймеш чиєсь доручення, яке займає значну частину твого часу та енергії, то час, який ти матимеш для виконання свого обов’язку як створена істота, буде відповідно зменшений і зайнятий, і ти навіть будеш його позбавлений. Що це означає, якщо ти позбавлений часу та енергії для виконання свого обов’язку? Це означає, що твоя можливість прагнути до істини зменшена. Коли зменшується можливість прагнути до істини, чи не означає це також, що зменшуються твої шанси на спасіння? (Так.) Це благословення чи прокляття для тебе? (Прокляття.) Безсумнівно, це прокляття. Це як дівчина, у якої є хлопець, і цей хлопець каже їй: «Ти можеш вірити в Бога, але ти мусиш почекати, доки я не стану успішним, багатим і впливовим, і доки я не зможу купити тобі машину, будинок та обручку з великим діамантом. Тільки тоді я з тобою одружуся». Дівчина каже: «Тоді ці кілька років я не віритиму в Бога й не виконуватиму свої обов’язки. Спочатку я важко працюватиму з тобою та чекатиму, коли ти розбагатієш, станеш керівником і здійсниш свої бажання, а потім я виконуватиму свої обов’язки». Ця дівчина розумна чи дурна? (Дурна.) Вона така дурна! Ти допомогла йому досягти успіху, стати багатим і могутнім, здобути славу й статок, але хто надолужить час, який ти втратила? Ти не виконала свого обов’язку як створена істота, то хто ж надолужить цю втрату, хто відшкодує її? За ці кілька років віри в Бога ти не здобула істину, яку повинна була б мати, і не здобула життя, яке повинна була б мати. Хто компенсує цю істину й це життя? Деякі люди вірять у Бога, але не прагнуть до істини. Натомість вони витрачають кілька років свого часу на те, щоб виконати доручену справу, бажання або вимогу інших людей. Зрештою, вони не тільки нічого не здобувають, але й втрачають можливість виконати свій обов’язок, щоб здобути істину. Вони не отримують Боже схвалення. Ця втрата надто велика, а ціна надто висока! Хіба не безглуздо відмовлятися від віри в Бога та виконання обов’язку створеної істоти тільки для того, щоб не порушити довіру інших, щоб люди добре про них говорили, щоб вважали їх авторитетними та надійними людьми з високими моральними якостями, і щоб успішно, «що б інші їм не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно»? Є також ті, хто намагається всидіти на двох стільцях, з одного боку задовольняючи людей і при цьому виділяючи частину енергії на виконання якогось обов’язку, а також догоджаючи іншим, одночасно бажаючи догодити Богові. Що відбувається в результаті? Ти можеш догодити людям, але твій обов’язок як створеної істоти не виконаний, ти зовсім не розумієш істину, і ти так багато втрачаєш! Хоча ти доклав зусиль, щоб сумлінно робити щось для людей, і отримав від них похвалу за те, що дотримуєшся свого слова й маєш високі моральні якості, ти не здобув від Бога істину, не отримав Божого схвалення чи прийняття. Це тому, що докладати всіх зусиль, щоб сумлінно робити щось для людей, – це не те, чого Бог вимагає від людської сутності, і не те завдання, яке Бог тобі доручив. Докладаючи всіх зусиль, щоб сумлінно робити щось для людей, ти сходиш зі шляху; це не виконання твоїх належних обов’язків, і це не має жодної цінності чи значення. Це зовсім не добрий учинок, який варто відзначити. Ти витратив багато своєї енергії та часу на інших, і коли ти так робиш, Бог не тільки про тебе не згадує, але й ти втрачаєш найкращу можливість прагнути до істини та дорогоцінний час для виконання твого обов’язку як створеної істоти. Коли ти озираєшся та хочеш прагнути до істини й добре виконувати свої обов’язки, ти вже старий, тобі бракує енергії та фізичної сили, тебе переслідують хвороби. Чи це того варте? Як ти можеш повністю присвятити себе Богові? Використовувати час, що залишився, щоб прагнути до істини й виконувати свій обов’язок як створена істота, – це виснажливо. Твої фізичні сили не витримують, пам’ять погіршується, а з твоєю енергією не все добре. Ти часто дрімаєш під час зібрань, а твоє тіло завжди відчуває труднощі та недуги, коли ти намагаєшся виконувати свої обов’язки. На той час ти про це пошкодуєш. «Що б тобі інші не доручили, щосили стараючись зробити це сумлінно», що ти здобув? У кращому випадку, ти можеш підкупити інших та отримати від них компліменти. Але яка користь від людської похвали? Чи може вона уособлювати Боже схвалення? Анітрохи не може. У такому випадку, це речення похвали від людини нічого не варте. Чи варто заради похвали терпіти такий великий біль, втрачаючи можливість на спасіння? Отже, що людям зараз потрібно зрозуміти? Якщо хтось доручає тобі завдання, яким би воно не було, якщо воно не пов’язане з виконанням твого обов’язку як створеної істоти або із чимось, довіреним тобі Богом, ти маєш право відмовитися, тому що це не твоє зобов’язання й точно не твоя відповідальність. Хтось може сказати: «Якщо я відмовлюся, інші скажуть, що в мене низька мораль або що я недостатньо хороший друг чи недостатньо вірний». Якщо ти цим переймаєшся, то зроби це, а потім подивися на наслідки. Є також люди, які не закінчили робити щось для інших і не можуть продовжувати робити щось для інших, тому що вони виконують свої обов’язки. Вони роздумують: «Це недобре, що я залишаю це завдання наполовину виконаним. Як людина, я маю бути надійним. Треба робити все від початку до кінця, а не впевнено починати та слабко закінчувати. Якщо завдання, яке я обіцяю зробити для інших, наполовину зроблене, а решту я не роблю, то я не можу виправдати це перед іншими, це нечесно!». Якщо ти маєш у голові такі думки й не можеш відпустити свою гордість, ти можеш продовжувати виконувати завдання для інших, а коли закінчиш, подивися, що ти здобув, і чи дійсно дотримання слова й така чесність мають якусь цінність. Хіба це не затримка важливої справи? Якщо це може затримати тебе у виконанні твоїх обов’язків і вплинути на здобуття істини, то це рівнозначно ризику для твого життя, чи не так? Якщо ти вважаєш ці твердження та вимоги щодо морального поводження важливішими, ніж виконання твого обов’язку як створеної істоти, і важливішими, ніж прагнення до істини, то ти не можеш звільнитися з полону та пут цих тверджень. Якщо ти можеш їх розрізняти й чітко бачити їхню істинну сутність, вирішуєш зректися їх і не жити згідно з ними, тоді у тебе є надія вирватися з полону й пут цих тверджень про моральне поводження. Ти також маєш надію виконати свій обов’язок як створена істота та здобути істину

Після такого тривалого спілкування, чи маєте ви тепер хоч трохи проникливості щодо твердження та стандарту оцінки людської моральності «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? (Так.) Отже, підведемо підсумки: за скількома аспектами нам слід визначити, правильне це речення чи ні? По-перше, очевидно, що це твердження не відповідає ні істині, ні Божим словам, і не є принципом істини, якого слід дотримуватися людям. Як тоді слід розібратися із цим питанням? Хто б не доручив тобі завдання, ти маєш право відмовитися та сказати: «Я не хочу тобі допомагати; я не зобов’язаний бути відданим тобі». Якщо в той час ти прийняв чиєсь доручення, але зараз, зрозумівши, у чому справа, не хочеш допомагати й відчуваєш, що ти не мусиш і не зобов’язаний це робити, то й по всій справі. Чи є це принципом практики? (Так.) Ти можеш сказати «ні» та відмовитися. По-друге, що не так у твердженні «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно»? Якщо хтось доручає тобі просте завдання, яке виконується без зусиль, це просто нормальна річ у взаємодії та стосунках між людьми. За цим не визначиш, чи ти сумлінний, чи маєш ти високі моральні якості; це не використаєш як стандарт для вимірювання моральності людини. Якщо людина допомагає комусь із завданням, яке вимагає зовсім незначних зусиль, чи свідчить це про те, що вона високоморальна й гідна довіри? Не обов’язково, адже за лаштунками ця людина могла вчинити багато поганого. Якщо вона вчинила багато поганого, але зробила щось, щоб допомогти іншим, доклавши зовсім незначних зусиль, чи можна вважати це високими моральними якостями? (Ні, не можна.) Тому цей приклад перекреслює твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Воно неправильне, і його не можна використовувати як стандарт для вимірювання моральних якостей людини. Таким способом можна розбиратися зі звичайними справами. А як же слід розбиратися з особливими? Якщо хтось доручає тобі особливо важливе завдання, яке перевищує твої можливості, і ти вважаєш, що воно виснажливе й вимагає зусиль, і що ти не в змозі його виконати, ти можеш відмовитися, не відчуваючи провини. Крім того, якщо хтось доручає тобі щось безглузде, незаконне або таке, що шкодить інтересам інших, тобі тим більше не слід це робити. Отже, коли хтось доручає тобі завдання, на що тобі передусім слід звернути увагу? З одного боку, потрібно визначити, чи є доручене завдання твоєю повинністю або обов’язком, і чи слід тобі його прийняти. З іншого боку, прийнявши його й незалежно від того, виконуєш ти його чи ні, справляєшся з ним добре чи погано, слід визначити, чи стосується воно сумлінності та моральності людини? Це те, на що слід звернути увагу. Інший аспект, на який слід звернути увагу, – це природа дорученого завдання: чи є воно розсудливим, законним, позитивним або негативним. Саме через ці три аспекти ти його розпізнаєш. Тепер обдумайте й підсумуйте те, про що ми щойно спілкувалися, і обговоріть свої думки та точки зору. (Щодо морального твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», по-перше, люди не зобов’язані робити щось для інших, вони можуть відмовитися, це право кожного. По-друге, навіть якщо вони приймають доручене іншими завдання, те, виконують вони його чи ні, роблять це добре чи погано, не стосується їхньої моральності, і це не можна використовувати як стандарт для вимірювання моральних якостей людини. Ба більше, якщо завдання, яке комусь доручили, незаконне та злочинне, людям дійсно не слід його виконувати. Якщо вони це зроблять, то це злочин, і вони понесуть покарання. Завдяки цим пунктам ми дійсно можемо спростувати точку зору «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно».) Найважливіше те, що це твердження помилкове. У чому воно помилкове? По-перше, принцип, який воно нав’язує для розгляду й розв’язання таких питань, є помилковим. Крім того, використання цього твердження для судження про моральні якості людини також помилкове. Ба більше, застосування цього твердження при вимірюванні моральних якостей людини для того, щоб зв’язати та контролювати її, використовувати її для виконання якихось речей і змусити її витрачати свій час, енергію та платити ціну за виконання обов’язків, які вона не повинна або не бажає нести, є своєрідною узурпацією, і це також помилка. Цих кількох помилок достатньо, щоб перекреслити цінність і правильність твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Підіб’ємо короткі підсумки. Насамперед, твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» говорить людям про те, як виконувати доручені їм завдання. Воно означає, що коли тобі доручають завдання, – незалежно від того, доцільне воно чи ні, добре чи погане, позитивне чи негативне, – доки воно тобі доручене, ти мусиш дотримати свого слова. Ти зобов’язаний виконати завдання добре та повністю, щоб задовольнити цих людей. Тільки така людина може користуватися довірою. Це змушує людей виконувати завдання без розбору, а це передусім помилка – помилка, що суперечить принципам. По-друге, стандарт того, чи можуть люди, «що б їм інші не доручили, щосили старатися зробити це сумлінно», використовується як основа для вимірювання їхніх моральних якостей. Хіба цей стандарт вимірювання – не ще одна помилка? Якщо кожен робитиме все можливе, щоб сумлінно виконувати доручені йому погані чи лихі завдання, чи не перевернеться це суспільство догори дриґом? Крім того, якщо це твердження завжди використовуватиметься як стандарт для вимірювання моральних якостей людей, воно природно створить соціальну атмосферу, громадську думку та соціальний тиск, які зв’язуватимуть та обмежуватимуть думки людей. До яких наслідків це призведе? Через існування твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» та наявність такої громадської думки в суспільстві, ти зазнаєш соціального тиску та змушений діяти саме так у подібних ситуаціях. Ти дієш не добровільно, це поза межами твоїх можливостей і це не виконання твоїх зобов’язань. Ти змушений це робити, і це не потреба з глибини твого серця, не потреба нормальної людської сутності й не потреба для збереження твоїх емоційних стосунків. Це спричинено соціальним тиском, який рівнозначний моральній узурпації. Якщо ти не виконаєш завдання, які погодився зробити для інших, твої батьки, сім’я, колеги та друзі критикуватимуть тебе, кажучи: «Що, по-твоєму, ти робиш? Як говориться у вислові: “Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно”. Якщо ти погодився, то чому не довів справу до кінця? Якщо ти погодився, то мав би зробити її добре!». Почувши це, ти відчуваєш, що ти схибив, тому слухняно виконуєш завдання. При цьому ти досі цього не хочеш, не маєш для цього здібностей і не можеш із цим упоратися, але все одно мусиш зціпити зуби й зробити це. Зрештою, уся твоя сім’я допомагає тобі це робити, ти витрачаєш багато грошей та енергії, багато страждаєш і ледве доводиш справу до кінця. Людина, яка тобі це довірила, щаслива, але в душі ти багато страждав і почуваєшся виснаженим. Навіть якщо ти робитимеш це з непримиренним серцем і з неохотою, ти не здасися, і наступного разу, зіткнувшись із подібною ситуацією, знову вчиниш так само. Чому так відбувається? Тому що ти хочеш самоповаги, ти любиш марнославство й у той же час не можеш витримати тиску громадської думки. Навіть якщо ніхто до тебе не прискіпуватиметься, ти сам себе критикуватимеш, кажучи: «Я не зробив того, що зобов’язався зробити для інших. Що я роблю? Я навіть сам себе зневажаю. Хіба це не аморально?». Навіть ти сам себе узурпуєш; невже твій розум уже ув’язнений? (Так.) Насправді це завдання жодним чином тебе не стосується. Виконуючи його, ти не здобуваєш жодної користі чи навчання. Якщо ти його не робиш, це цілком нормально; тебе критикуватиме лише кілька людей. Але що це міняє? Це анітрохи не вплине на твою долю. Про що б тебе не просили люди, якщо це не відповідає Божим вимогам, ти можеш відмовитися. Аналізуючи твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» на основі цих трьох пунктів, чи розумієш ти його сутність? (Так.)

Коли хтось доручає тобі якесь завдання, яких принципів тобі слід дотримуватися? Хіба не повинні існувати якісь принципи для його виконання? Що є для цього основою з точки зору істини? Щойно Я згадав найважливіший пункт, який полягає в тому, що окрім допомоги батькам, виховання дітей і виконання своїх соціальних обов’язків в рамках закону в житті людини не існує жодних зобов’язань приймати чиїсь доручення чи працювати на когось, а також немає потреби жити для чиїхось справ чи доручень. Цінність і сенс людського життя можна знайти лише у виконанні обов’язку створеної істоти. Окрім цього немає анінайменшого сенсу щось для когось робити; це все марна праця. Тому твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» є чимось нав’язаним людям іншими людьми й ніяк не пов’язане з Богом. Це твердження абсолютно не є вимогою Бога до людей. Воно випливає з того, що інші експлуатують тебе, морально тебе узурпують, контролюють і зв’язують. Це ніяк не стосується Божого доручення чи виконання твого обов’язку як створеної істоти. Ти це розумієш? (Так.) У цьому світі, у цілому всесвіті для тебе, як для створеної істоти, немає нічого й нікого, гідного твоєї відданості, окрім відданості Богові та Божому дорученню, а також відданості твоєму обов’язку як людини. Очевидно, що вислів «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» – це не принцип поводження. Це щось помилкове й таке, що порушує принципи. Якщо хтось доручає тобі завдання, що тобі слід зробити? Якщо завдання, яке тобі доручили, вимагає лише незначних зусиль, якщо тобі потрібно просто поговорити або виконати незначну дію, і ти достатньо кваліфікований, ти можеш допомогти з твоєї людяності та співчуття; це не вважається помилковим. Це принцип. Однак якщо доручена тобі справа забере значну кількість твого часу та енергії або навіть змарнує значну частину твого часу, ти маєш право відмовитися. Навіть якщо це твої батьки, ти також маєш право відмовитися. Не обов’язково бути відданим їм чи приймати їхню довіру; це твоє право. Звідки походить це право? Воно дароване тобі Богом. Це другий принцип. Третій принцип полягає в тому, що якщо хтось доручає тобі якесь завдання, то навіть якщо воно не забирає багато часу й енергії, але може вплинути на виконання твого обов’язку чи завадити йому або знищити твою готовність до виконання обов’язку а також твою відданість Богові, тобі також слід відмовитися від нього. Якщо хтось доручає тобі щось таке, що може вплинути на твоє прагнення до істини, порушити твою готовність прагнути до істини та твій темп у пошуках істини й завадити їм; щось таке, що може змусити тебе здатися на півдорозі, то тобі тим більше слід від цього відмовитися. Тобі слід відмовитися від усього, що впливає на виконання тобою обов’язку або на твоє прагнення до істини. Це твоє право; ти маєш право сказати «ні». Тобі не потрібно витрачати на це свій час та енергію. Ти можеш відмовитися від усього, що не має жодного значення, цінності, настанови, допомоги чи користі для твого виконання обов’язку, прагнення до істини чи твого спасіння. Чи можна вважати це принципом? Так, це принцип. Отже, якщо міряти за цими принципами, то звідки можуть походити доручення, які людям слід приймати у своєму житті? (Від Бога.) Правильно, вони можуть походити тільки від Бога. Слова «від Бога» відносно поверхові й далекі, то яким же саме насправді має бути це доручення? (Виконання нашого обов’язку.) Саме так, це означає виконувати твій обов’язок у церкві. Бог не може особисто сказати тобі: «Іди поширювати Євангеліє», «Іди керувати церквою» або «Йди виконувати роботу з текстами». Бог не може сказати тобі особисто, але Він доручив тобі твій обов’язок через розпорядження Божого дому. Усі розпорядження Божого дому походять від Бога, тож чи потрібно, щоб Бог сказав тобі їх особисто? Ти вже пережив усіх людей, усі події й об’єкти Божого володарювання й керівництва та маєш справжні почуття. Те, що ти пережив, пов’язане з Божою роботою, істиною та Його планом управління. Хіба це не виконання обов’язку створеної істоти? Це з точки зору прийняття доручення. Іншими словами, окрім дорученого Богом, немає нічого іншого, чому люди повинні бути відданими. Тільки Бог заслуговує на непохитну відданість; люди її не гідні. Ніхто, включно з твоїми предками, батьками чи начальством, її не гідний. Чому? Найвища істина полягає в тому, що відданість створених істот Творцю визначена Небом і визнана землею. Чи потрібно аналізувати цю істину? Ні, тому що все, що стосується людей, походить від Бога; відданість створених істот Творцю визначена Небом і визнана землею. Це найвища істина, про яку людям слід завжди пам’ятати! Друга істина, яку слід зрозуміти людям, полягає в тому, що все, що здобувають від Бога віддані Йому люди, – це істина, життя та шлях. Їхні здобутки багаті й рясні, особливо численні та виливаються через край. Коли люди здобувають істину, життя та шлях, їхнє життя стає цінним. Тому якщо ти будеш відданий Богові, ти будеш позитивно винагороджений за принесені тобою в жертву час, енергію й витрати, і ти ніколи не жалкуватимеш. До цього часу деякі люди слідували за Богом двадцять чи тридцять років, а деякі слідували за Богом три-п’ять або десять років. Я вірю, що більшість із них ні про що не шкодує та досягла певних успіхів. Чим більше ті, хто любить істину, слідують за Богом, тим більше вони відчувають, що їм багато чого бракує та що істина є дорогоцінною. Їхнє бажання прагнути до істини зростає, і вони відчувають, що прийняли Бога запізно, і що якби вони прийняли Його на три-п’ять чи десять років раніше, скільки б істини вони зрозуміли! Зараз деякі люди шкодують, що прийняли Бога занадто пізно, шкодують, що вірили в Бога кілька років, не прагнучи до істини, і змарнували свій час, і шкодують, що вірили в Бога кілька років, не виконуючи свій обов’язок належним чином. Коротше кажучи, як би довго люди не вірили в Бога, усі вони щось здобувають і відчувають, що прагнути до істини неймовірно важливо. Ось друга істина: усе, що здобувають від Бога віддані Йому люди, – це істина, життя та шлях, і вони можуть спастися, більше не живучи під владою сатани. Третя істина така: якщо люди зможуть досягти вічної відданості Богові, яким буде їхнє кінцеве місце призначення? (Бути спасенними та залишитися, щоб увійти в Боже Царство.) Коли люди слідують за Богом і врешті-решт спасаються, здобуте ними кінцеве місце не в тому, щоб бути кинутими на загибель і винищеними, а в тому, щоб залишитися новою людською істотою, щоб мати можливість продовжувати жити. Якщо люди продовжують жити, тоді вони мають надію побачити Бога. Яке це благословення! Чи достатньо людям розуміти ці три істини, щоб бути відданими Богові? (Так.) Які переваги від того, що люди слідують за іншими та зберігають їм відданість? Якщо ти відданий іншим, люди кажуть, що ти маєш добру мораль. Ти маєш добру репутацію й отримуєш лише цю невелику вигоду. Чи здобув ти життя та істину? Ти взагалі їх не здобув. Що може дати тобі будь-яка людина, якщо ти їй відданий? Щонайбільше, ти можеш отримати вигоду від спілкування з нею під час стрімкого успіху в кар’єрі, оце й усе. Яка в цьому цінність? Хіба це не поверхово? Те, що не пов’язане з істиною, марне, скільки б ти цього не здобув. Ба більше, якщо ти слідуєш за людьми, якщо ти їм відданий, це може мати наслідки. Ти можеш стати жертвою, приношенням. Якщо людина, якій ти відданий, не піде правильним шляхом, що станеться, якщо ти послідуєш за нею? Чи підеш ти правильним шляхом? (Ні.) Якщо ти послідуєш за нею, ти також не підеш правильним шляхом; ти навіть підкорюватимешся їй, щоб чинити зло, і потрапиш у пекло, де будеш покараний, і тоді тобі кінець. Якщо ти відданий людині, то навіть якщо ти зробиш багато добрих учинків, ти не здобудеш Божого схвалення. Якщо ти відданий диявольським царям, сатані чи антихристам, ти стаєш спільником і прихвостнем сатани. Як наслідок, ти можеш бути лише похованим поруч із сатаною, бути принесеним йому в жертву. Безбожники кажуть: «Бути поруч із царем так само небезпечно, як жити з тигром». Яким би відданим ти не був диявольським царям, щойно вони тебе використають, вони зжеруть тебе й перетворять на жертву. Твоє життя завжди буде в небезпеці. Така доля тих, хто відданий диявольським царям і сатані. Диявольські царі та сатана ніколи не вкажуть тобі правильний напрямок і мету твого життя й не направлять тебе на правильний життєвий шлях. Ти ніколи не здобудеш від них ні істину, ні життя. Чим закінчиться твоя відданість їм? Ти або погинеш разом із ними та станеш їхньою жертвою, або будеш захоплений, скалічений і з’їдений ними; усе це – кінцевий результат потрапляння в пекло. Це незаперечний факт. Тому будь-яка людина, якою б відомою, видатною чи впливовою вона не була, не варта твоєї відданості й того, щоб ти пожертвував заради неї всім своїм життям. Вона того не варта, і вона не має влади розпоряджатися або маніпулювати твоєю долею. Чи достатньо розуміння цього принципу істини для розв’язання таких проблем, як слідування за людьми та відданість людям? (Так.) Існує три принципи, яких слід дотримуватися при виконанні завдань, доручених тобі іншими людьми, і три принципи, про які ми спілкувалися, говорячи про цінність і значення людської відданості Богові – чи розумієте ви всі ці принципи чітко? (Так.) Коротше кажучи, мета аналізу твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» полягає в тому, щоб допомогти вам чітко побачити його абсурдність і неправдивість, щоб ви могли його відпустити. Однак відпустити недостатньо, потрібно також зрозуміти та усвідомити принципи практики, які слід мати людям, а також Божу волю в таких питаннях. Щодо морального твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно», то це, по суті, його основний зміст. Я просто розібрав його з різних аспектів і точок зору, а потім конкретно спілкувався про принципи практики, які Бог відкрив людям, про те, якою є Божа воля та які істини слід розуміти людям. Зрозумівши ці моменти, люди мають повною мірою усвідомити, як розпізнати моральне твердження «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно».

Аналізувати тему «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» насправді досить просто, і люди можуть легко розпізнати її та зрозуміти. Цей вираз також є твердженням, висунутим моралістами, щоб паралізувати людей, заплутати їхні думки й порушити нормальне мислення; він не ґрунтується на нормальному людському сумлінні, розсудливості чи нормальних людських потребах. Такі ідеї фабрикуються так званими мислителями й моралістами, які видають їх за доброчесні. Мало того, що ці ідеї безпідставні й безглузді, вони ще й аморальні. Чому цей вираз вважається аморальним? Тому що він не випливає з потреб нормальної людської сутності, його неможливо досягти в межах людських можливостей, і він не є зобов’язанням чи обов’язком, який слід виконувати людям. Так звані моралісти беруть цей вираз «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно» за стандарт поведінки, якого вони суворо вимагають від людей, формуючи в такий спосіб своєрідну суспільну атмосферу та громадську думку. Потім ця громадська думка пригнічує людей, і вони змушені так жити. Так думки людей непомітно стають зв’язаними таким сатанинським мисленням. Коли думки людини зв’язані, її дії, очевидно, також зв’язані цим твердженням і громадською думкою. Що означає бути зв’язаним? Це означає, що люди не можуть вибирати, що їм робити, не можуть вільно слідувати бажанням і вимогам людської природи, не можуть слідувати вимогам свого сумління та розуму робити те, що їм хочеться. Натомість вони обмежені та зв’язані спотвореним мисленням, певною ідеологічною теорією й соціальною думкою, яку люди не можуть виокремити або від якої не можуть звільнитися. Люди несвідомо живуть у такому соціальному середовищі та атмосфері й не можуть звільнитися. Якщо люди не зрозуміють істину, якщо вони не зможуть чітко усвідомити омани та помилки цих тверджень, якщо вони не зможуть усвідомити шкоду та наслідки, спричинені цими твердженнями, які зв’язують їхні думки, вони ніколи не зможуть звільнитися від обмежень, пут і тиску, накладених традиційною культурою та суспільною думкою. Вони зможуть лише жити, покладаючись на них. Причина, з якої люди живуть, покладаючись на них, полягає в тому, що вони не знають, яким є правильний шлях, який напрямок і мета їхньої поведінки, і не знають принципів, за якими вони повинні поводитися. Різні моральні твердження традиційної культури природно й пасивно збивають їх із пантелику, і ці хибні теорії контролюють їх і вводять в оману. Коли люди розуміють істину, їм стає легко розпізнати й відкинути ці єресі й омани. Вони більше не зв’язані, не узурповані й не зазнають експлуатації громадською думкою, атмосферою та середовищем у суспільстві, створеному сатаною. У такий спосіб напрямок і мета їхнього життя повністю трансформуються, і вони можуть жити й існувати згідно з Божими вимогами та Божими словами. Вони більше не збиті з пантелику й не зв’язані різними сатанинськими теоріями та різними помилковими думками традиційної культури. Коли люди повністю відмовляються від різних тверджень традиційної культури про моральне поводження, саме тоді вони повністю звільняються від сатанинської розбещеності, обману та пут. Виходячи із цього, коли ти розумієш істину та коли ти розумієш принципи практики, яких Бог вимагає і які дає людям, твоя життєва мета докорінно змінюється, і ти отримуєш нове життя. Отримавши нове життя, ти стаєш новонародженою людською істотою й новою особистістю. Це тому, що думки, які зберігаються у твоєму розумі, більше не наповнені різними єресями й помилками, прищепленими тобі сатаною; на зміну цим сатанинським речам прийшла істина, після чого, під керівництвом Божих слів, істина стає життям усередині людей, спрямовуючи та скеровуючи їхнє сприйняття людей і речей, їхню поведінку та дії. Вони йдуть правильним шляхом людського життя й можуть жити у світлі. Хіба це не схоже на відродження через Божі слова? Гаразд, на цьому завершімо сьогоднішнє спілкування.
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Що значить прагнути до істини (15)

Нині катастрофи дедалі погіршуються. Не лише чума надалі поширюється, а й голод насувається на людей. У деяких регіонах спалахнула війна, і в багатьох країнах по всьому світу панує хаос. Розбрат уже поширився повсюди. У минулому було сказано, що «Вирує полум’я війни, гарматний дим наповнює повітря, погода теплішає, клімат змінюється, пошириться чума», і це пророцтво вже справджується. Чума поширюється й не вщухає, а безбожники живуть у скрутному становищі. Кожен день і рік є гіршим за попередній, і вони вже впали в катастрофу. Усі вони хочуть вирватися з цих страждань та уникнути днів катастрофи. Усі вони сподіваються, що уряд врятує їх і визволить із катастрофи, але уряд подібний до піщаного замку, об який б’ються хвилі, – безсилий і не здатний врятувати себе, не кажучи вже про когось іншого. Зараз будь-якого дня уряд може впасти і бути знищеним; це неминуче. Ви всі бачили, чого зазнають безбожники, – вони справді страждають! А яким наразі є ваше життя? Хіба вам не набагато краще за них? (Саме так.) У чому саме вам краще? (Ми все ще можемо читати разом слово Боже й спілкуватися про істину. Ми все ще можемо виконувати свій обов’язок у домі Божому й шукати входження в життя. Наші серця умиротворені й вільні від тривоги. Нам живеться набагато краще за безбожників.) Принаймні, люди, які вірять у Бога, живуть краще за безбожників, тому що їм є на що покластися. Вони вірять у володарювання Боже, вірять, що все в руках Божих, вірять у Божі керівництво й влаштування. Оскільки вони мають упевненість і справжню віру в Бога, вони мають щось реальне, на що можна покластися, і мають відчуття безпеки. Люди, які щиро вірять у Бога, мають у серці відчуття реальної підтримки, а також відчуття безпеки, миру й радості, хай там яким небезпечним або хаотичним є ширше середовище назовні. Тому, в якій би ситуації вони не опинились, як би не змінювалося зовнішнє середовище, що б не сталося – катастрофа, війна або чума, і незалежно від того, чи це велика подія, чи незначна проблема, людина, яка щиро вірить у Бога, може присвятити себе виконанню свого обов’язку в домі Божому, їсти й пити слово Боже, пізнавати на власному досвіді роботу Божу та прагнути здобути істину, тому що вона слідує за Богом і цурається мирських тенденцій. Цей пункт залишається незмінним. Не можуть змінитися найважливіша річ і найважливіша мета, до якої ви повинні прагнути у своїй вірі в Бога, а це – прагнення до істини, добре виконання свого обов’язку та прекрасне свідчення про Бога. Це абсолютно не може змінитися.

Як би не змінювався світ, як би не воювали й не билися сатанинські сили, яким би хаотичним не ставало це суспільство і світ, незмінними залишаються такі засадничі проблеми, як сатанинські облуда, розбещення, пута та контроль над людством. Тобто незмінними залишаються різноманітні єресі й омани, які сатана прищеплює людям, і всі думки й слова, які протистоять Богові та суперечать законам і правилам Божого створення людей і всього сущого. По-перше, ці сатанинські речі не змінилися. По-друге, як би не змінювався стан і структура цього світу, єресі та омани, які сатана посіяв глибоко в серцях людей, не було видалено. Єресі й омани, якими сатана ошукує й розбещує людей, вивіялися з людських сердець не тому, що світ перебуває в стані хаосу, і не тому, що сатана наразі в поганій формі та безсилий контролювати світ. Причина не в цьому. Сатанинські єресі й омани все ще існують у серцях людей, і ніхто не здатен їх розвіяти. Від самого початку розбещення людства сатаною його єресі та омани поступово вкорінювалися глибоко в серцях і свідомості кожної створеної людської істоти. Ці речі залишаються абсолютно незмінними в серцях і свідомості людей і донині. Навіть після того, як Бог виконав багаторічну роботу і дав людям багато істини, люди все ще не здатні розпізнавати різноманітні думки, погляди й висловлювання, які прищепив їм сатана, не кажучи вже про те, щоб активно намагатися розпізнавати ці речі за відсутності впливу зовнішніх чинників або вичистити їх зі свого серця. Вони також не здатні завчасно відкидати різноманітні думки й твердження, які їм прищепив сатана, навіть за допомоги й наставництва слова Божого. Хоча спочатку люди пасивно розбещувалися сатаною, в процесі сатанинського розбещення людства люди почали жити згідно із сатанинським характером і сприймати речі згідно із сатанинським способом мислення і поглядами. Поступово люди почали дедалі активніше співпрацювати з сатаною, дедалі активніше бунтувати проти Бога, відвертатися від Бога, полишати Бога, аж доки врешті-решт сатана не взяв їх під цілковитий контроль. Коли людям повністю прищеплюються злі й безглузді ідеї та погляди сатани, вони цілковито ув’язнені сатаною і стають його рабами або, точніше, стають утіленням сатани. Коли це стається, люди цілковито втілюють у життя сатанинський характер. Вони не лише живуть згідно із сатанинськими філософією й ідеологією, а й різноманітні переконання та погляди, які прищепив їм сатана, були закладені в їхню природу. Точніше кажучи, люди не просто втілюють в життя образ і подобу сатани – вони самі живуть як сатана, як диявол. Коли це відбувається, люди більше не є пасивними об’єктами сатанинського розбещення, впливу, облуди чи контролю, а радше вони цілковито пристають на бік сатани в опозиції до Бога. Коли люди розбещені до такої міри, можна сказати, що вони стали віддушиною для сатани та його втіленням. Для того, щоб Бог міг спасти створену істоту, яка є віддушиною й утіленням сатани, окрім забезпечення істини й виявлення різноманітних розбещених характерів і дій людей, які бунтують проти Бога, набагато важливіше викрити й препарувати думки, погляди та твердження, які люди зберігають глибоко в своїх серцях і які є такими ж, як і в сатани. Люди й сатана поділяють однакові думки, погляди та твердження. Сатана живе згідно з цими речами, і так само, оскільки люди глибоко розбещені сатаною, вони також природно живуть згідно з цими речами. Саме тому, що люди живуть згідно з цими речами й перебувають під їхнім впливом, пануванням і контролем, навіть після того, як люди розуміють частину істини і знають, що Бог є Творцем, вони все ще не можуть схилитися перед Ним на основі своєї віри в Бога, не можуть повністю підкоритися Йому, як і не можуть поклонятися Йому зі щирим серцем. Причина, чому люди не можуть прийти поклонитися Богу зі щирим серцем, полягає в тому, що глибоко в своїх серцях і свідомості вони все ще одержимі й контрольовані різноманітними ідеями та поглядами сатани. Ось чому, коли люди приймають роботу Божу і стають завойованими, хоча вони здатні прийняти слово Боже як життя, вони все ще не здатні цілковито відмовитися від різноманітних єресей та оман сатани; вони все ще не здатні цілковито вирватися з-під впливу темряви і стати по-справжньому слухняними Богові або поклонятися Йому. Тому, якщо Бог хоче спасти людство, Він, з одного боку, має висловити істину, щоб судити й вичистити розбещені характери людей, змусити людей зрозуміти істину й пізнати Бога та слухатися Його, навчити людей, як вони повинні поводитися і як вони можуть іти правильним шляхом, і розповісти людям, як вони повинні втілювати істину в життя, як вони можуть добре виконувати свій обов’язок і як вони можуть увійти в реалії істини. З іншого боку, Він має викрити ідеї та погляди сатани. Він має викрити й препарувати різноманітні єресі й омани, за допомогою яких сатана розбещує людей, аби люди могли їх розпізнати. Тоді люди зможуть вичистити ці сатанинські речі зі своїх сердець, стати очищеними та досягти спасіння. Так люди зрозуміють, що таке істина, а також зможуть розпізнавати сатанинський характер, сатанинську природу, єресі та омани сатани. Коли люди визнають, що Бог є Творцем, і матимуть віру, щоб слідувати за Богом, вони зможуть побачити потворність сатани в глибині свого серця та по-справжньому відкинути сатану. Тоді серця цих людей зможуть цілковито повернутися до Бога. Принаймні, коли серце людини починає повертатися до Бога, але ще цілком не повернулося, тобто коли її серцем ще не заволоділа істина і його ще не здобув Бог, така людина впродовж свого життя послуговуватиметься словом Божим, щоб розпізнавати, препарувати та бачити наскрізь всі твердження, які сатана прищеплює людям, і, врешті-решт, прийде до того, що відмовитися від сатани. Так місце, яке сатана посідає в серцях людей, дедалі зменшуватиметься, доки його не буде цілковито викорінено. На зміну йому прийде слово Боже, вчення, яке Бог дає людям, принципи істини, які дає Бог, тощо. Це життя позитиву та істини поступово вкорінюватиметься в людях і посяде чільне місце в їхніх серцях, і в результаті Бог пануватиме в серцях людей. Тобто, коли різноманітні ідеї, погляди, єресі та омани, за допомогою яких сатана розбещує людей, будуть розпізнані й побачені наскрізь і змусять людей відчути до них огиду та відмовитися від них, істина поступово обійме серця людей. Вона поступово стане життям людей, і вони активно слухатимуться Бога та слідуватимуть за Ним. Незалежно від того, як Бог працює й веде за Собою, люди зможуть активно приймати істину і слово Боже та коритися роботі Божій. Що більше, завдяки цьому досвіду вони активно прагнутимуть до істини та здобуватимуть розуміння істини. Ось як люди розвивають справжню віру в Бога, і мірою того, як істина ставатиме для них дедалі зрозумілішою, їхня віра зростатиме й зростатиме. Коли люди мають правдиву віру в Бога, вона також породжує в них страх Божий. Коли люди бояться Бога, вони мають бажання здобути Бога глибоко в своїх серцях і радо підкоряються Його пануванню. Вони підкоряються Божим керівництву й улаштуванням та підкоряються планам, які Бог має щодо їхньої долі. Вони підкоряються кожному дню й усім особливим обставинам, які Бог для них визначає. Коли люди мають таку готовність і спрагу, вони також активно прийматимуть вимоги, які має до них Бог, і коритимуться їм. Коли результати цього ставатимуть дедалі очевиднішими для людей і дедалі реальнішими, твердження, ідеологія і погляди сатани втратять свій вплив на людські серця. Іншими словами, твердження, ідеологія і погляди сатани дедалі втрачатимуть контроль над людьми та свій вплив на них. Після періоду боротьби, після періоду активної співпраці та рішучості людей підкоритися Богу вони зможуть звільнитися від сатанинських пут і контролю. Коли вони досягнуть цього моменту, люди вирвуться з-під панування сатани. Вони цілковито відмовляться від тверджень, мислення й поглядів, які сатана використовував, щоб ошукувати їх, а їхня віра в Бога дедалі зростатиме. Звичайно, цей ефект залежить від слова й роботи Божих, а що ще важливіше – від прагнення та співпраці людей. Якщо людина багато слухає істину й проповіді, але все ще не усвідомлює ідей і поглядів сатани і ще не відчула огиди до цих речей, і якщо ця людина не хоче активно розпізнавати, бачити наскрізь і відмовлятися від цих сатанинських речей, натомість займаючи пасивну позицію або ігноруючи їх, то різноманітні ідеї та погляди сатани все ще залишатимуться глибоко вкоріненими в цій людині. У своєму повсякденному житті й упродовж усього свого життєвого шляху вона все ще мимоволі перебуватиме під впливом і контролем різноманітних думок і точок зору сатани, а її погляди на людей і речі, її поведінка та дії все ще походитимуть від сатани. Якщо все це походить від сатани, тоді твоя віра в Бога є лише визнанням Божого існування, а не справжньою вірою, і ти ніколи по-справжньому не визнаєш ідентичність і сутність Бога. Звичайно, твоє серце не повернеться до Бога з власної волі, і ти не зможеш повернути своє серце до Бога. Можна сказати, що ти не здатний на найменшу частку справжньої відданості обов’язку і зобов’язанням, які дав тобі Бог, і не можеш по-справжньому боятися Бога, не кажучи вже про те, щоб бути по-справжньому слухняним Йому. Яким буде очевидний результат, якщо ти не зможеш виконати ці речі? Ти не будеш спасенний. Чи це те, що станеться? (Саме так.) Саме так і станеться. Зрозуміло, що думки, погляди й переконання, за допомогою яких сатана розбещує людей і які засіває глибоко в їхні серця, – це ті речі, які заважають людям слухати голос Божий, вірити слову Божому, приймати позитивні речі, а також, безумовно, приймати істину і входити в істину. Ці речі зовні відрізняються від розбещених характерів людських істот. Однак сутність цих речей є складовою сатанинської природи, і вони є тим, за допомогою чого сатана розбещує людських істот. Якщо дивитися ззовні, то існує чітка відмінність між злими діями сатани, які розбещують людство, і його вдаванням, наче він чинить добро, – відмінність, яку звичайним людям важко розпізнати. Однак наслідки ошукування й розбещення людей сатаною є абсолютно очевидними. Однозначним є той факт, що це змусило провідну частину суспільства заперечувати Бога, чинити Йому опір і навіть перебувати в опозиції до Нього.

Сатанинський характер у людях – це цілковито результат сатанинського ошукування й розбещення людей. Що більше, різноманітні сатанинські єресі, омани, філософії й закони, за які тримаються люди, а також їхні погляди на життя й цінності – всі є конкретними проявами їхнього ошукування та розбещення сатаною. Іншими словами, після того, як сатана ошукав людей і змусив їх відвернутися від Бога й заперечувати Його, це остаточно прищепило їм усілякі сатанинські думки, погляди, єресі та омани. Більше того, сатана відкрито поширює чимало пропаганди, зокрема всілякі переконання, думки й твердження, які навчають людей, як до всього ставитися, відповідним чином провокують їх і змушують приймати все це в своє серце. У результаті всередині них культивуються різноманітні розбещені сатанинські характери. Це спосіб, у який сатана розбещує людей. Тобто, коли в глибині людських душ є порожнеча, коли люди не мислять правильно і являють собою порожню посудину, різноманітні твердження сатани проникають в їхні серця та оселяються там. Наприклад, коли створюються такі твердження, як «Ніякого Спасителя ніколи не існувало», «Небо, земля і все суще створені природою», «Я за друга хоч під кулі», «Жінка мусить бути доброчесною, доброю, лагідною й високоморальною», «Чоловіки повинні бути мужніми» тощо, люди несвідомо піддаються їхньому впливу. Геть не усвідомлюючи цих злих сил, єресей та оман, не маючи жодної можливості їх розпізнати або ніякої сили протистояти їм, люди приймають усілякі ідеї та думки від сатани. Процес, за допомогою якого люди приймають ці сатанинські ідеї та погляди, є саме тим процесом, за допомогою якого людей ошукують, провокують і розбещують. Наприклад, якщо ти – жінка, яка не знає, як правильно слід жити жінці і що вона повинна робити, то сатана висуватиме свої єресі й омани, на кшталт «Жінка мусить бути доброчесною, доброзичливою й лагідною, сидіти вдома і не виходити на вулицю», «Некваліфікована жінка – це доброчесна жінка» і так далі. Тобі здається, що ці висловлювання звучать доволі мудро й добре, тому ти приймаєш їх. Коли ці єресі й омани циркулюють у суспільстві й на землі, ти, як жінка, несвідомо переймеш їх і суворо вимагатимеш від себе жити згідно з цими висловлюваннями. По-перше, ти порівнюватимеш себе з ними, вважаючи, що оскільки ти жінка, то мусиш бути доброчесною, доброзичливою й лагідною, сидіти вдома, залишатися некваліфікованою доброчесною жінкою і т.д. У ході цього процесу ти поступово піддаватимешся провокації, наверненню та впливу тверджень, ідей і поглядів, які циркулюють у суспільстві, і врешті-решт ти досягнеш рівня повного їх засвоєння. Точніше кажучи, після того, як ідеї й погляди сатани тебе ошукали, ти будеш скута й контрольована ними, а потім в глибині свого серця ти несвідомо висуватимеш до себе вимоги та розглядатимеш інших згідно з ними. Відтак, у повсякденному житті ці ідеї й твердження формуватимуть думки й погляди глибоко в твоєму серці, а потім ти застосовуватимеш їх як критерії й основу для своїх поводження та поведінки. Ось як різноманітні ідеї та думки сатани поступово стають звичайною практикою в суспільстві та громаді. Мірою того, як ця практика стає дедалі поширенішою в суспільстві, а чисельність людей, яких вона провокує й асимілює, дедалі зростає, це стає своєрідною силою. Коли цю силу створено, людство стає цілковито ув’язненим і контрольованим цими ідеями та поглядами або, іншими словами, люди стають одержимі ними. Точніше кажучи, люди потрапили в полон до сатани. Наприклад, у сатанинському світі «чоловіки повинні бути мужніми, жорсткими й амбітними», «чоловіки повинні мати далекосяжні амбіції, мрії і нестримний дух», «чоловіки повинні розвивати себе, будувати сім’ю, керувати країною і нести мир усьому світу», «чоловіки повинні вчитися користуватися владою, контролювати ситуацію та панувати над світом», «Чоловіки не плачуть» тощо. Кожен чоловік скутий цими вимогами, ідеями та поглядами від самого свого народження. Як чоловіки, так і жінки обмежені та скуті різноманітними твердженнями традиційної культури. Якщо чоловіки не знають, як має поводитися чоловік або як утвердитися в своїй громаді, суспільстві чи країні, вони несвідомо приймуть ці ідеї та погляди, коли їх почують. Вони поступово до них звикатимуть, поки не візьмуть їх за критерії та основу, щоб висувати суворі вимоги до себе. Що більше, вони втілюватимуть ці ідеї та погляди в життя, відчують себе такою людиною в реальності, а потім стануть взірцем для інших, працюючи над досягненням цих цілей. Наприклад, чоловіки повинні мати далекосяжні амбіції, робити великі справи й розбудовувати успішну кар’єру. Вони не повинні мати сповнені любові взаємини, ані зробити підтримку своїх батьків чи виховання дітей своїм життєвим зобов’язанням або метою. Навпаки, вони повинні розширювати свої обрії, слідувати за своїми прагненнями, вчитися контролювати ситуацію та навіть захоплювати владу, щоб керувати людством і жінками. Люди прийняли ці думки й погляди; вони вже довгий час практикують і живуть згідно з ними у своєму житті та переслідують цілі, які ті передбачають. Що більше, коли ці думки й погляди сформувались і вкоренилися глибоко в людських серцях, такі люди крізь них сприйматимуть людство, суспільство і весь світ. Коли вони вкорінюються в серці людини настільки глибоко, що їх неможливо викорінити, така людина дивитиметься на людей і речі, поводитиметься й діятиме згідно з думками й поглядами на кшталт «Чоловіки повинні бути мужніми й жорсткими» тощо. Це і є джерелом і першопричиною чоловічого світосприйняття та погляду на життя. Коли чоловіки дивляться на людей і речі, поводяться й діють згідно з думками й поглядами, прищепленими їм сатаною, ці думки й погляди непомітно поширюються серед людей і в суспільстві, поступово проникаючи глибоко в серце кожної людини – не тільки чоловіків, а й жінок. Коли ці речі проникають глибоко в серце кожної людини і навіть прищеплюються в серця маленьких дітей, які тільки вчаться говорити, ці думки та погляди стали звичайною практикою в громаді і в суспільстві. Ця практика поширюватиметься дедалі швидше й ставатиме дедалі більш загальноприйнятою, доки не стане відомою кожному та не буде визнана й прийнята людьми на всі сто відсотків. Коли дійде до цього рівня, соціологи, політики й глави держав, або, точніше, диявольські царі, які слідують за сатаною, підуть далі, аби закріпити той статус, який мають ці думки та погляди серед людства. Вони викладуть ці речі в письмовій формі, систематично поширюватимуть і пропагуватимуть ці твердження, використовуючи всілякі непрямі докази, вигідні для них умови, людей, події та речі, аби ці твердження множилися серед людей і формували соціальний клімат, а також певний закріплений моральний кодекс у суспільстві. За допомогою цього морального кодексу вони контролюватимуть і зв’язуватимуть людей, і тоді мету сатани буде досягнуто. Коли сатана досягне цієї мети, все людство, в тому числі чоловіки й жінки, будуть ошукані, розбещені й одержимі цими ідеями та поглядами. Чи знаєте ви, якими будуть наслідки того, що людство буде ошукане, розбещене й одержиме думками та поглядами сатани? Як ви гадаєте, навіщо сатана висуває ці ідеї, твердження, єресі та омани? Хіба лише для того, щоб розбестити людство? Хіба лише для того, щоб заволодіти людьми? Хто є мішенню всього цього? (Бог.) Правильно, ви повинні це чітко усвідомити. У всьому тому злому, що чинить сатана, і особливо в усьому тому, що він робить, аби ошукувати, непокоїти, контролювати й розбещувати людей, люди є лише знаряддям та інструментами. Вони є лише посудинами, які сатана використовує, щоб застосовувати всі свої здібності та вміння. Усе те, що робить сатана, спрямоване проти Бога, а не проти людей. Він хоче протистояти Богові, а люди є лише посудинами або інструментами, які він для цього використовує. Чому ж сатана хоче боротися з Богом? Чому він хоче так розбестити людство? Тому що Бог створив людство і хоче його спасти. Чому сатана не розбещує тварин, рослини чи іншопланетян? Тому що Бог не намагається спасти тварин, рослини чи іншопланетян, ані будь-яке інше створіння, окрім людей. Бог намагається спасти людей, яких Він створив на цій землі. Він намагається здобути цю групу людей на землі. Яких саме людей? Групу людей, які слідують за Богом і є вірними до смерті, які єдині з Богом серцем і розумом, які Бога бояться, а від злого втікають. Це ті люди, яких Бог хоче здобути. Але ще до того, як Бог виконає Свою роботу, щоб спасти й здобути цих людей, сатана намагається втрутитися першим і розбестити їх. Сатана каже: «Боже, Ти хочеш спасти людство? Тоді я спочатку їх розбещу. Коли люди будуть розбещені аж до того, що матимуть цілковито диявольську, а не людську сутність, Ти не зможеш їх спасти. Ти не досягнеш успіху і врешті-решт зазнаєш поразки». Це мета сатани. Повернімося до питання, яке Я поставив раніше. Коли сатана розбещує людський характер, а також висуває різноманітні єресі, омани, всілякі ідеї та погляди, щоб ошукувати, паралізувати й контролювати людський розум і серце, якою є його мета? Ви не можете на це відповісти; ви цього не розумієте. Коли сатана робить усе це, він цілить не в людей, хоча саме людей він розбещує та контролює. Натомість усе це спрямоване проти Бога. Якою є кінцева мета чи результат розбещення людей сатаною? Це налаштувати людей проти Бога. Коли люди стають цілковитим антиподом Богу та Його ворогом, сатана вважає, що його змова й корисливі розрахунки досягнуть успіху, і що люди на землі йому поклонятимуться й слідуватимуть за ним. Тому, коли різноманітні думки, твердження, єресі та омани сатани глибоко вкоріняться в серцях людей, вони більше не віритимуть в існування Бога, не визнаватимуть Його керівництва й влаштувань або Його володарювання. Люди цілковито заперечуватимуть Бога та зрадять Його. Сатана вважає, що достатньо розбестити людей до такої міри, щоб вони заперечували Бога. Чому? Тому що в цей момент люди, яких Бог хоче спасти, будуть цілковито й неподільно захоплені в полон й одержимі сатаною, і вони цілковито й неподільно стануть антиподом Бога. Таким є задум сатани. Чи правда, що ви ніколи раніше про це не думали? (Це правда.) Ви не розумієте. Люди думають: «Сатана розбещує людей, щоб захопити нас у полон, заманити в пастку, заподіяти нам шкоду, залишити нас помирати, запроторити нас до пекла та утримати нас від Божого спасіння й правильного шляху в житті. Сатана змушує нас страждати». Почасти це так, але це лише один з об’єктивних наслідків, спричинених усім, що робить сатана, і насправді не є його основною метою. Тепер ви розумієте, в чому полягає основна мета? Скажіть Мені, чому сатана ошукує, контролює та ув’язнює людський розум? (Усе, що робить сатана, спрямоване проти Бога, і його основна мета – налаштувати всіх людей проти Бога). Що ще? (Оскільки Бог хоче спасти людство, сатана хоче його розбестити й налаштувати проти Бога, аби люди не змогли отримати Боже спасіння. Сатана хоче зруйнувати Божий план управління для спасіння людства.) Сатана прищеплює людям всілякі єресі й омани, і коли ці хибні ідеї й погляди, єресі та омани глибоко вкорінюються в серцях людей, вони контролюють і полонять їхній розум. Це провокує певну ситуацію. Яку саме ситуацію? Ситуацію, в якій Божого антипода повністю сформовано, людство стало наскрізь ворожою силою, спрямованою проти Бога, і сатана щасливий. Це та мета, досягти якої намагається сатана. Навіщо сатана все це робить? Підсумуйте це одним реченням. (Сатана прищеплює людям всілякі єресі й омани, і коли ці хибні ідеї й погляди, єресі та омани глибоко вкорінюються в серцях людей, створюється ситуація, коли Божого антипода повністю сформовано і людські істоти стали людьми, які чинять опір Богові. Вони стали ворогами Бога, і сатана досяг своєї мети.) Такою є відповідь – хіба вона не проста? (Так, вона проста.) Це та мета й результат, яких хоче досягти сатана, розбещуючи людство.

На вашу думку, чи Бог знає про те, що робить сатана, аби розбестити людство? (Так, знає.) Тоді чому Бог дозволяє сатані це робити? Скористайтеся тим, що ви розумієте про істину, щоб це пояснити. Хіба немає про це якоїсь приказки? «Божа мудрість здійснюється на основі сатанинських витівок». Це приклад того, як приказка справджується, чи не так? (Саме так.) А також чи застосовний тут вираз «сатана є тлом і знаряддям Божої роботи»? (Так, застосовний.) Обидва твердження доречні й можуть бути використані для пояснення поставленого вище запитання. Хіба не так? (Так.) Саме так. Якщо хтось поставить таке запитання, як би ви це їм пояснили? Якщо ви просто туманно скажете: «Божа мудрість здійснюється на основі сатанинських витівок», люди будуть спантеличені й вас не зрозуміють. Чи знаєте ви, як пояснити це докладніше? Це ж легко пояснити, чи не так? Бог дозволяє сатані робити ці речі, які розбещують людство, не тому, що Бог не здатний покласти їм край або відреагувати на них, а з певної причини. Причина в тому, що «Божа мудрість здійснюється на основі сатанинських витівок», як Я вже казав раніше. Це не просто твердження чи теорія, а незаперечна істина, яка підтверджується тим фактом, що Бог може спасти людину після того, як сатана її розбестив. Яким же є задум сатани в тому, щоб розбестити людські характери та прищепити людям усілякі єресі й омани, аби контролювати та ув’язнити їхній розум? Хіба не в тому полягає його кінцева мета, щоб придушити роботу Божу та зробити так, аби Його план управління розчинився в повітрі? Чи це є витівками сатани? (Так.) Це є витівками сатани. Про що думає Бог, коли сатана вдається до таких витівок? Що робить Бог? Що в Нього на думці? Як у всьому цьому проявляється Його мудрість? Бог використовує витівки сатани. Сатана замислює витівку. Він каже: «Я провокую та розбещую людей, доки вони не уподібняться мені. Вони стають маленькими сатанами, які поділяють мої думки й погляди, сприймають людей і речі, поводяться й діють згідно з моєю сатанинською точкою зору та протистоять Богові. Я хочу взяти всіх людей, яких створив Бог, і змусити їх належати мені, сатані, аби робота Божа в людях виявилася марною та даремною. Безумовно, це призведе до того, що Божий план управління розчиниться в повітрі». Чи це витівка сатани? (Так.) А що ж тоді думає Бог? І що Він робить? Бог каже: «Сатано, ти поширюєш єресі й омани, щоб непокоїти й ошукувати людей, і робиш багато речей, щоб заважати роботі Божій та руйнувати її. Це лише прищепить людям деякі єресі й омани, щоб вони жили згідно з ними та протистояли Богові. Тоді Я засную Свої слова й роботу на розбещеності людства, викриватиму єресі й омани, за допомогою яких ти розбещуєш людство, судитиму різноманітні розбещені характери людей і дозволю людям ідентифікувати різноманітні думки та твердження, які ти їм прищепив. Так люди не лише зрозуміють істину й Бога, а й навчаться помічати різноманітні твердження, думки й погляди сатани, а також бачити наскрізь його характер, сутність і різноманітні злі вчинки. Використовуючи розуміння істини як основу, люди зможуть точніше та з більшою силою ідентифікувати та відкидати сатану. З негативного боку, люди більше не вводитимуться сатаною в оману, не потраплять до нього в полон і не будуть поглинуті ним удруге. З позитивного боку, вони будуть більш здатні вірити в існування Бога, Його ідентичність, а також той факт, що Він володарює неподільно над усіма створіннями та всім сущим, і підтверджувати все це. Після досягнення цих двох речей люди шануватимуть і по-справжньому слухатимуться Бога. Бог завоює їхні серця або, точніше кажучи, Бог здобуде їх. Коли люди досягнуть цього етапу, сатана більше не ошукуватиме та не використовуватиме їх. Натомість вони зможуть ретельно розпізнати сатану, побачити його наскрізь і відкинути його з глибини своїх сердець. Вони визнають, що є створіннями Божими, охоче приймуть володарювання й керівництво Творця, і в такий спосіб цілковито повернуться до Бога». Таким є конкретне Боже розпорядження та план. Звичайно, можна також сказати, що це думка та ідея, які Бог має глибоко у Своєму серці. Ось як Бог мислить, як працюють Його ідеї і як Він усе це влаштував. Поки сатана ошукував і розбещував людей, Бог методично впорядковував усі створіння і все суще, крок за кроком організовано просуваючи Свій план і управління вперед, безперервно до сьогоднішнього дня. Людство було цілковито розбещене й захоплене сатаною. Однак незаперечним фактом є те, що коли це просякнуте й наповнене всілякими сатанинськими отрутами людство буде покликане Богом і почує Його голос, воно все ще може постати перед Богом, прийняти Його поклик і бути готовим прийняти Його суд і кару. Навіть якщо Бог засудить і прокляне таке людство за те, що воно є подобою сатани та Його ворогом, воно ніколи Його не покине. Навіть якщо людські розум і погляди сповнені тим, що прищепив людям сатана, змушуючи їх сприймати людей і речі, поводитись і діяти під глибоким впливом і контролем сатанинських думок і поглядів, їхні серця дедалі більше щиро та спішно повертаються до Бога. Хіба це не є незаперечним фактом? (Так і є.) Що більше, в недалекому майбутньому, після того як Бог викриє всі злі вчинки сатани, це глибоко розбещене сатаною людство зможе цілковито зректися сатани, сказати йому «ні» та повернути свої серця до Бога. Усі вони будуть готові неухильно слідувати за Богом згідно з Його володарюванням, керівництвом та розпорядженнями. Саме в цьому напрямку йде успішне завершення великої роботи Божої, чи не так? (Саме так.) Особливо після спілкування про те, що значить прагнути до істини, більше людей матимуть рішучість розглядати людей і речі, поводитися та діяти згідно зі словами Божими, маючи за критерій істину. Незалежно від того, сильною чи слабкою є рішучість людей, чи вони ввійшли в цю реальність, чи ні, – хай там що, але той факт, що таке глибоко розбещене сатаною людство має бажання й рішучість його зректися, розглядати людей і речі, поводитись і діяти згідно зі словами Божими, маючи за критерій істину, а не різноманітні ідеї та погляди, які прищепив їм сатана, – це само по собі є ознакою того, що Бог уже переміг. Отже, сатану вже принижено, чи не так? (Саме так.) Отже, твердження про те, що «Божа мудрість здійснюється на основі сатанинських витівок», – це не просто порожні слова, а практичний, об’єктивний і незаперечний факт. Усе зло, яке коїть сатана, досягло тієї межі, коли він ошукує та контролює людство. Він вважає, що завадив роботі Божій та зруйнував її і що для Бога неможливо продовжувати здійснювати Свій план управління. Тому сатана вважає, що він переміг. Однак сатана не може сповільнити темп Божого плану управління для спасіння людства, хай там яким відчайдушним він би не був, як і не може він завадити великому успіху Божого плану управління та перемозі над сатаною. Нині робота Божа поширилася по всьому всесвіту, і Боже слово розповсюдилося в мільйони домівок. Це свідчення великого успіху Божого.

Якщо хтось знову запитає вас: «Чому сатана ошукує, контролює та ув’язнює людський розум? Чому Бог дозволяє сатані це робити?». Чи зможете ви відповісти на ці запитання? Навіть якщо ви не можете повністю це пояснити, ви можете принаймні поділитися деякими своїми міркуваннями. Чому сатана робить усе це? У чому полягає значущість того, що Бог дозволяє йому все це робити? Ви повинні поміркувати над цими речами, і у вашому серці повинна з’явитися чітка відповідь. Бог працює над спасінням людства вже шість тисяч років. Деякі люди не розуміють цього й кажуть: «Невже Бог працює вже шість тисяч років? Хіба це не задовго?». Незалежно від того, скільки триває робота Божа, всі Його дії мають величезне значення. Важлива не лише тривалість Його роботи; кінцеві результати, яких досягає Його робота, мають іще більше значення. Якби не той факт, що Бог працює над спасінням людства вже шість тисяч років, то заціпеніння й тупість не дозволили б людям пізнати Бога або бути повністю Ним спасенними. Чи змогли б люди ідентифікувати антихристів і розпізнавати їхню природу й сутність, якби вони лише раз або два були ошукані та потурбовані антихристами? Чи вистачило б для цього трьох або п’яти разів? Боюся, що ні. Люди повинні пережити це багато разів, доки як слід не розгледять природу та сутність антихристів. Тільки тоді вони зможуть по-справжньому ідентифікувати та цілковито зректися антихристів. Зокрема, якщо люди зазнають божевільного гноблення та жорстокого переслідування з боку великого червоного дракона впродовж занадто короткого часу, вони не здобудуть повного досвіду й невдовзі забудуть про нього. Як наслідок, вони не будуть по-справжньому ненавидіти та відкидати великого червоного дракона. Жорстоке переслідування сатани має викарбуватися в серцях людей, як тавро, аби вони зненавиділи його від щирого серця та ясно побачили його справжнє обличчя. Якщо людина зазнавала переслідувань недовго й лише раз або два, їй буде важко зненавидіти сатану та зректися його. При нагоді вона все ще добре відгукуватиметься про сатану та співатиме йому хвалу. Людину слід багато разів віддавати в руки сатани, аби вона натерпілася від його тортур і жорстокості, перш ніж вона зможе ясно побачити сатанинське зло, потворність, підступність і нахабство та цілковито від нього відмовитися. Цих речей абсолютно необхідно зазнавати впродовж тривалого періоду часу. Наприклад, у металургії неможливо отримати якісну сталь за короткий час її перебування у вогні; сталь має бути ретельно загартована, щоб отримати найкращий результат. Тобто кожен етап Божої роботи вимагає тривалого часу; кожен етап вимагає тривалого періоду часу. Це потрібно робити саме так, інакше доброго результату не досягти. Під впливом значніших обставин кожної доби в глибині людського серця і в розбещеному характері людства відбуватимуться зміни різних ступенів, і кожна із цих змін буде пов’язана з тією роботою, яку Бог хоче виконати в людях на кожному етапі. Причина, чому Бог знову втілився в останні дні, щоб працювати в такому великому масштабі й так багато говорити, полягає в тому, що на цьому останньому етапі розбещений характер, думки й погляди людства, а також ширше середовище й передісторія суспільства – все це відповідає контексту роботи, яку Бог хоче виконати в останні дні. Тенденції, звичаї, моделі чи ситуації в суспільстві, політична ситуація або навіть політична влада сатанинських націй – усе це чинники ширшого середовища. У той час, коли ці чинники перебувають на другому плані, внутрішній ландшафт і розбещений характер людей, тобто внутрішній стан усього людства – це саме те, що потрібно Богові для Його роботи. Це найвідповідніший час для Бога, щоб розгорнути Свої суд і кару, щоб виявити Свої велич, праведність, милість і милосердя. Коли всі ці чинники дозріли й повністю готові, Бог починає Свою роботу. Це робота, яку Бог хоче виконати під впливом ширшого контексту. Вам достатньо це зрозуміти. Деякі люди доброго духовного рівня зрозуміють, тоді як інші, які не мають досвіду, можуть не зрозуміти. Зокрема ті, хто не може зрозуміти політичну ситуацію й сутність тенденцій у суспільстві, хто не є достатньо зрілим у своєму мисленні, задовольняються лише невеликими духовними досвідами й незначними свідченнями і можуть мало що розуміти про ширший політичний і соціальний контекст, задіяний у роботі Божій. Не має значення, наскільки ви здатні розуміти ці речі; вони стануть зрозумілими мірою того, як ви поступово дедалі більше переживатимете їх на власному досвіді, оскільки вони пов’язані з Божим планом управління та Божою роботою, що є великим видінням. Ми не будемо більше спілкуватися на цю тему, тому що ви ще не готові заглибитися в неї.

Минулого разу ми закінчили спілкування на твердженні про моральне поводження: «Що б тобі інші не доручили, щосили старайся зробити це сумлінно». Тепер ми поспілкуємося про твердження «Для шляхетної людини її слово – окови». Передусім ми повинні спробувати розібратися, як препарувати неправильне мислення та погляди в цьому твердженні про моральне поводження і в чому полягає намір сатани, коли він його робить. Існує китайська ідіома, яка звучить так: «Важко пізнати справжні наміри людини», тож у чому полягають справжні наміри сатани? Ось що нам потрібно розкрити й препарувати. «Для шляхетної людини її слово – окови» є черговою ідеєю та твердженням, які сатана поширює серед людей, і зовні воно здається цілком шляхетним, хвилюючим і потужним. Що ж такого вражаючого в цьому твердженні? Чи варто ним дорожити й брати його близько до серця? Чи варто розглядати людей і речі, поводитись і діяти згідно з цією ідеологічною точкою зору? Чи має вона якусь цінність? Чи є це твердження позитивним? Якщо це не щось позитивне і не є правильним поглядом, то в чому полягає його негативний вплив на людей? Яким є намір сатани, коли він робить таке твердження та прищеплює людям цю ідею? Як ми повинні це розпізнати? Якщо ти здатен це розпізнати, то цю фразу буде заперечено й відкинуто з глибини твого серця, і ти більше не піддаватимешся її впливу. Навіть якщо ця фраза вряди-годи промайне у твоїй свідомості й глибоко всередині стурбує тебе, якщо ти зможеш її розпізнати, ти не будеш скутий чи зв’язаний нею. Чи вважаєте ви, що твердження «Для шляхетної людини її слово – окови» має якусь цінність? Чи це твердження позитивно впливає на людей? (Ні.) Чи хотіли б ви бути шляхетною людиною? Бути шляхетною людиною – це добре чи погано? Краще бути справжньою шляхетною людиною чи вдаваною? Краще бути шляхетною людиною чи лиходієм? Хіба ви не замислювалися над цими питаннями? (Ні.) Хоча ви не замислювалися над цими питаннями, одне можна сказати напевно: ви часто вживаєте слово «добродій», кажучи щось на кшталт «Краще бути справжнім лиходієм, ніж фальшивим добродієм» та «Справжня шляхетна людина настільки великодушна, що, коли хтось її образить, вона не тримає на нього зла й здатна йому пробачити. Ось що називається шляхетна людина!» Що свідчить про вас той факт, що ви здатні казати такі речі? Чи він свідчить про те, що шляхетна людина має певний статус у ваших думках і поглядах і що у вашій свідомості наявні ідеологічні висловлювання про шляхетну людину? Чи можна було б так сказати? (Так, можна.) Ти схвалюєш тих людей у суспільстві, які поводяться як шляхетні або яких називають шляхетними, і захоплюєшся ними, і ти докладаєш усіх зусиль, щоб самому стати шляхетною людиною і щоб тебе вважали добродієм, а не лиходієм. Якщо хтось скаже: «Ти справжній лиходій», ти дуже засмутишся. Однак якщо хтось скаже: «Ти – справжня шляхетна людина», ти будеш у захваті. Це тому, що ти відчуваєш, що якщо хтось зробив тобі комплімент, назвавши шляхетною людиною, твій характер було піднесено, а твої способи й методи поводження та вирішення справ було визнано. Звичайно, здобувши таке визнання в суспільстві, ти відчуваєш, що маєш шляхетний статус і не належиш до нижчого класу або неповноцінних людей. Порядний добродій, незалежно від того, чи є він міфом, чи існує насправді, посідає певне місце глибоко в серцях людей. Тому, коли Я запитав вас, що краще – шляхетна людина чи лиходій, ніхто з вас не наважився відповісти. Чому? Тому що ви подумали: «Як Ти можеш таке питати? Звичайно, краще бути шляхетною людиною, ніж лиходієм. Хіба шляхетна людина не є доброю, порядною і високоморальною? Сказати, що бути шляхетною людиною погано, суперечить здоровому глузду, чи не так? Це б суперечило нормальній людській сутності, чи не так? Якщо шляхетна людина – не добра, то яка ж людина тоді є доброю?». Отже, ви не наважилися відповісти, хіба не так? (Так, не наважилися.) Чи підтверджує це, що у вашому серці є чіткий вибір між шляхетною людиною та лиходієм? Кому ви віддаєте перевагу? (Шляхетній людині.) Тоді наша задача очевидна. Зосередьмося на ідентифікації та аналізі шляхетної людини. Ніхто не любить лиходіїв, це само собою зрозуміло. Так що ж таке шляхетна людина? Якщо ви запитаєте: «Що краще – бути добродієм чи лиходієм?». Для Мене відповідь очевидна: і те, і інше погано, тому що ані добродій, ані лиходій не є позитивними персонажами. Просто люди вважають поведінку, дії, характер і моральність лиходія відносно поганими й тому не люблять його. Коли низька моральність і характер лиходія відкрито демонструються, люди бачать його ще більш лиходійським. Однак шляхетна людина частіше демонструє свою вишукану манеру говорити й діяти, свою добру мораль і витончений характер, і люди поважають її і відчувають, що завдяки їй збагачуються. Як наслідок, вони називають її добродієм. Коли шляхетна людина представляється в такий спосіб, її хвалять, нею захоплюються та ставляться до неї з великою повагою. Тому люди люблять шляхетну людину і не люблять лиходія. Однак, на якій підставі люди визначають, що хтось є шляхетною людиною, а хтось – лиходієм? (На підставі їхньої зовнішньої поведінки.) Люди судять про людину як про шляхетну або ницу з огляду на її поведінку, але чому люди судять про інших на основі їхньої поведінки? Відповідь полягає в тому, що духовний рівень більшості людей здатен досягти лише цього рівня. Вони можуть бачити тільки, чи є поведінка людини доброю чи поганою; вони не можуть ясно бачити сутність цієї людини. Як наслідок, вони здатні визначити, чи є людина шляхетною чи лиходієм, тільки на основі її поведінки. Тож чи є цей метод розпізнавання коректним? (Ні.) Він абсолютно некоректний. Чи правильно тоді вважати, що шляхетна людина – це людина з витонченим характером і доброю мораллю? (Ні.) Саме так, це неправильно. Неправильно тлумачити шляхетну людину як людину з витонченим характером і мораллю, гідну й доброчесну. Тому, дивлячись на це зараз, скажіть, чи є поняття «шляхетної людини» позитивним? (Ні.) Воно не є позитивним. Добродій не є шляхетнішим за лиходія. Отже, якщо хтось запитає: «Що краще – бути добродієм чи лиходієм?». Якою є відповідь? (Обидва погані.) Це точно. Якщо хтось запитає, чому вони обидва погані, відповідь проста. Ні добродій, ні лиходій не є позитивними персонажами; жоден із них не є по-справжньому доброю людиною. Вони сповнені розбещеного характеру та отрути сатани. Вони контрольовані й отруєні сатаною і живуть за його логікою та законами. Тому можна з упевненістю сказати, що хоча лиходій не є доброю людиною, шляхетна людина також не може бути позитивним персонажем. Навіть якщо шляхетна людина сприймається людьми довкола як людина добра, вона просто вдає із себе добру. Вона не є чесною людиною, схваленою Богом, а тим більше людиною, яка Бога боїться, а від злого втікає. Просто шляхетна людина поводиться добре трохи частіше, а погано трохи рідше, тоді як лиходій поводиться погано трохи частіше, а добре трохи рідше. Шляхетну людину трохи більше поважають, а лиходія трохи більше зневажають. Це єдина відмінність між шляхетною людиною та лиходієм. Якщо люди судитимуть про них за їхньою поведінкою, це єдиний результат, який вони отримають.

Люди визначають, чи є хтось шляхетною людиною, чи лиходієм, з огляду на поведінку цієї людини. Вони можуть сказати: «Ця людина – шляхетна, тому що вона зробила багато речей на благо всіх. Усі так вважають. Тому вона є шляхетною людиною, людиною з високими моральними якостями». Якщо всі кажуть, що людина є шляхетною, чи робить це її доброю людиною та позитивним персонажем? (Ні.) Чому ні? Тому що всі люди є розбещеними, мають розбещені характери та не мають принципів істини. Тому, хто б не казав, що людина є шляхетною, це твердження походить від сатани і від розбещеної людини. Людський стандарт оцінювання не є коректним, а тому і його результат також не є коректним. Бог ніколи не послуговується поняттями шляхетних людей чи лиходіїв. Він не вимагає від людей бути справжніми добродіями замість фальшивих, і Він ніколи не каже: «Ви всі лиходії. Я не хочу лиходія, я хочу шляхетну людину». Хіба Бог таке каже? (Ні.) Він цього не каже. Бог ніколи не оцінює й не визначає, чи є людина доброю чи поганою, за її словами та діями. Натомість Він оцінює й визначає це згідно з їхньою сутністю. Що це означає? По-перше, це означає, що людей судять за якістю їхньої людської сутності, за тим, чи мають вони розсудливість і сумління. По-друге, їх судять за їхнім ставленням до істини та до Бога. Саме так Бог оцінює й визначає, чи є людина кращою, чи гіршою. Тому в словах Божих немає такого поняття, як шляхетна людина чи лиходій. У церкві, серед людей, яких Бог спасає, Він не вимагає від них бути шляхетними людьми, не пропагує ідею належності до шляхетних людей і не просить людей критикувати лиходіїв. Дім Божий, безумовно, не судить, хто є високоморальним згідно з традиційними культурними уявленнями про моральне поводження. Він не просуває нікого й не сприяє нікому, хто є шляхетною людиною, як і не вичищає та не виганяє нікого, хто є лиходієм. Дім Божий просуває, сприяє, вичищає або виганяє людей згідно з власними принципами. Він не розглядає людей згідно зі стандартами й висловами про моральне поводження, просуваючи кожного, хто є шляхетною людиною, і відкидаючи кожного, хто є лиходієм. Натомість він поводиться з усіма людьми згідно зі словом Божим та істиною. Що ви думаєте про деяких людей у церкві, які повсякчас намагаються бути шляхетними? (Від них немає користі.) Деякі новонавернені віряни завжди судять людей згідно зі стандартами шляхетної людини чи лиходія. Коли вони бачать, як церковні керівники обтинають і розбирають людей, які спричиняють порушення й заворушення, вони кажуть: «Цей керівник не є шляхетною людиною! Коли брат чи сестра припускається маленької помилки, він чіпляється за неї й не відпускає. Шляхетна людина цим би не переймалася. Шляхетна людина була б терпимою, поблажливою і навіть умиротворюючою – вона б набагато більше приймала інших! А цей керівник так жорстко поводиться з людьми. Вочевидь він є лиходієм!». Ці люди кажуть, що ті, хто захищає інтереси дому Божого, не є шляхетними людьми. Вони кажуть, що ті, хто працює заповзято, ретельно й відповідально, – лиходії. Що ви думаєте про людей, які так розглядають інших? Чи розглядають вони людей згідно з істиною чи словом Божим? (Ні.) Вони не бачать людей згідно з істиною та словом Божим. Що гірше, вони беруть ідеї, погляди, методи й засоби, за допомогою яких сатана оцінює людей, і поширюють і вивергають їх у церкві. Ці речі вочевидь є думками й поглядами безбожників і невіруючих. Якщо ти не проникливий і вважаєш, що шляхетна людина – це добра людина з високими моральними якостями, така, що є стовпом у церкві, то ти, напевно, введений нею в оману. Оскільки ти маєш такі ж самі думки й погляди, що й ця людина, то коли хтось озвучує зауваження чи твердження про шляхетних людей, ти поза сумнівом будеш утягнутий і збитий на манівці, навіть цього не підозрюючи. Однак, якщо ти проникливий у таких речах, ти відкинеш подібні твердження та не будеш збитий ними на манівці. Натомість ти наполягатимеш на тому, щоб оцінювати людей і речі, судити про добро та зло згідно зі словом Божим і принципами істини. Тоді ти бачитимеш людей і речі правильно та діятимеш згідно з волею Божою. Ті невіруючі, які не прагнуть до істини, і ті, хто не є проникливим і не бажає дотримуватися правил дому Божого, часто плекають думки й погляди, які походять від сатани й поширені серед безбожників, щоб збивати на манівці братів і сестер та порушувати їхнє розуміння істини. Якщо люди не є проникливими, то, хоча вищезгадані люди можуть і не турбувати чи збивати їх на манівці, їхні твердження часто контролюватимуть їх, і вони ухилятимуться від того, щоб діяти чи висловлюватись. Вони не наважуватимуться відстоювати принципи істини, не наважуватимуться наполягати на тому, щоб діяти згідно з вимогами слова Божого, не кажучи вже про те, щоб наважитись відстоювати інтереси Божого дому. Чи спричинено це недостатнім розпізнаванням думок і тверджень сатани? (Так.) Вочевидь, причина саме в цьому. Поняття «добродій» і «лиходій» не діють у церкві. Безбожники добре вміють удавати й жити під масками. Вони виступають за те, щоб бути шляхетними людьми, а не лиходіями, і вдаються до цього маскування в своєму житті. Вони використовують ці речі, щоб утвердитися серед людей, обманом змусити інших людей забезпечити собі престиж і добру репутацію, здобути славу та багатство. У домі Божому всі ці речі потрібно вигнати й оголосити поза законом. Не можна допускати, щоб ці речі поширювалися в домі Божому або серед Божих обранців, а також не можна дозволяти їм турбувати та збивати на манівці обраний народ Божий. Це тому, що все це походить від сатани, не має жодного підґрунтя в слові Божому і, безумовно, не є принципами істини, яких люди повинні дотримуватись у тому, як вони розглядають людей і речі, поводяться та діють. Тому «добродій», «фальшивий добродій» і «лиходій» не є коректними термінами для визначення сутності людини. Чи зрозуміло Я пояснив поняття «шляхетної людини»? (Так.)

Розгляньмо ще раз вислів «Для шляхетної людини її слово – окови», щоб зрозуміти, що він насправді означає. Буквальне значення цієї фрази полягає в тому, що шляхетна людина мусить серйозно ставитися до своїх слів. Як то кажуть, людина настільки добра, наскільки добре вона дотримується свого слова; шляхетна людина має бути щирою в тому, що каже, й виконувати свої обіцянки. Тому, щоб стати шляхетною людиною з високими моральними якостями, яку люблять і поважають, людина мусить діяти згідно з висловом «Для шляхетної людини її слово – окови». Тобто шляхетна людина повинна заслуговувати на довіру. Вона мусить брати на себе відповідальність за те, що каже й обіцяє, і неодмінно це виконувати. Вона не може відмовитися від свого слова або не виконати даних іншим обіцянок. Людина, яка часто не виконує того, що обіцяє іншим, не є шляхетною чи доброю людиною, а радше є лиходієм. Саме так можна витлумачити фразу «Для шляхетної людини її слово – окови». Ця фраза наголошує передусім на словах і вчинках шляхетної людини з погляду моральності та надійності. Перш за все, дозвольте запитати, що означає «слово» у вислові «слово шляхетної людини»? Воно означає дві речі: обіцянку, яку та дає, або обітницю щось зробити. Як Я вже казав раніше, шляхетні люди – це не добрі люди, а звичайні люди, глибоко розбещені сатаною. Отже, з точки зору людської сутності, у які способи люди переважно проявляють себе в тому, що вони обіцяють? Говорять пихато, перебільшують, вихваляються, розповідають про себе речі, які не відповідають дійсності, кажуть речі, які не підтверджуються фактами, брешуть, розмовляють грубо та не контролюють себе. Усе це можна спостерігати в тому, що люди кажуть та обіцяють. І після того, як людина каже такі речі, ти просиш її виконати свою обіцянку, дотриматися слова й не відмовлятися від сказаного, і якщо вона це виконує, ти вважаєш її шляхетною та доброю людиною. Хіба це не абсурд? Якщо ретельно дослідити й перевірити те, що кажуть щодня розбещені люди, то виявиться, що це стовідсоткова брехня, порожні слова або напівправди. Жодне слово не є точним, правдивим або таким, що відповідає фактам. Натомість їхні твердження спотворюють факти, плутають чорне з білим, а деякі з них навіть приховують злі наміри або сатанинські витівки. Якщо всі ці слова будуть виконані, то це спричинить чималий хаос. Не говорімо про те, що сталося б у великій групі людей, уявімо просто ситуацію, коли в сім’ї є так звана шляхетна людина, яка постійно робить безладні зауваження, виголошує безліч безглуздих теорій, а також бундючних, хибних, підступних і порочних слів. Якщо ця людина серйозно ставиться до своїх слів, а її слово – це її окови, то якими будуть наслідки? У який безлад порине ця сім’я? Це подібно до диявольського царя в країні великого червоного дракона. Наскільки б абсурдною чи лихою не була його політика, він однаково просуває її, а ті, хто підкоряються йому, виконують і втілюють цю політику в життя – ніхто не наважується чинити їй спротив або покласти їй край, що призводить до хаосу на загальнодержавному рівні. Більше того, наближаються різноманітні катастрофи й розпочалася підготовка до війни. Уся країна занурена в цілковите сум’яття. Якщо диявольський керівник панує в країні або над народом упродовж тривалого часу, то народ цієї країни матиме серйозні проблеми. Наскільки безладним усе стане? Якщо люди виконуватимуть і запроваджуватимуть у життя всю безпідставну маячню, омани та брехню, які вивергають диявольські царі, хіба з цього вийде щось добре для людства? Людство лише ставатиме дедалі безладнішим, темнішим і злішим. На щастя, «Для шляхетної людини її слово – окови» – це не більше ніж порожні слова; це лише риторика, сатана не здатен втілити її в життя та не здатен досягти того, про що говорить. Отже, у світі все ще є трохи порядку, і люди досі відносно стійкі. Якби це було не так, то в кожному закапелку людського світу, повсюди, де є «шляхетні люди», панував би хаос. Це лише одне з того, що не так із висловом «Для шляхетної людини її слово – окови». Із точки зору людської сутності, ми бачимо, що їхні погляди, те, що вони кажуть, і їхні обіцянки є ненадійними. Інша проблема полягає в тому, що людство контролюється ідеологічним поглядом «Для шляхетної людини її слово – окови». Люди вважають: «Ми повинні дотримуватися свого слова й виконувати те, що обіцяємо зробити, тому що це означає бути шляхетною людиною». Цей ідеологічний погляд панує в людському мисленні й стає тим стандартом, згідно з яким люди розглядають, судять і характеризують будь-яку іншу людину. Чи є це доречним і правильним? (Ні, це не правильно.) Чому це неправильно? По-перше, тому що те, що кажуть люди, не має ніякої цінності і є просто порожніми словами, брехнею та перебільшеннями. По-друге, несправедливо використовувати цей ідеологічний погляд, щоб контролювати людей і вимагати від них дотримуватися свого слова. Люди часто послуговуються висловом «Для шляхетної людини її слово – окови», щоб виміряти вищість або меншовартість іншої людини. Самі того не усвідомлюючи, люди часто турбуються про те, як виконати свої обіцянки, і це ними керує. Якщо вони не можуть виконати свої обіцянки, вони наражаються на дискримінацію та докори з боку інших, і їм важко утвердитися в громаді, якщо вони не можуть виконати якусь дрібницю. Це несправедливо щодо цих людей і негуманно. Через свої розбещені характери люди висловлюються згідно зі своїми вподобаннями, кажучи все, що хочуть сказати, і їм байдуже, наскільки абсурдними чи невідповідними фактам є їхні твердження. Такими є розбещені люди. Природно, аби все діяло відповідно до свого характеру: курка має навчитися кудкудакати, собака – гавкати, а вовк – вити. Якби щось не було людиною, але від нього суворо вимагали, аби воно казало й робило людські речі, йому було б дуже важко. Люди мають розбещений сатанинський характер, характер пихатий і брехливий, тому для них природно брехати, перебільшувати та промовляти порожні слова. Якщо ти розумієш істину й бачиш людей наскрізь, усе це має здаватися тобі нормальним і звичайним. Ти не повинен використовувати хибну ідею про те, що «Для шляхетної людини її слово – окови», щоб розглядати людей і речі, а також щоб судити людей і визначати, чи є вони добрими або надійними, чи ні. Такий метод оцінювання не є коректним, і його не слід застосовувати. Який же метод є коректним? Люди мають розбещений характер, тому для них нормально перебільшувати та казати речі, які не відображають їхньої реальної ситуації. Ти мусиш правильно до цього ставитися. Ти не повинен вимагати від людини виконувати свої обіцянки згідно зі стандартами шляхетної людини, і ти в жодному разі не повинен зв’язувати інших або себе ідеєю про те, що «Для шляхетної людини її слово – окови». Це неправильно. Більше того, судити про людську сутність і моральний характер людини по тому, чи є вона шляхетною чи ні, – це фундаментальна помилка й неправильний підхід. Він хибний у своїй основі та не відповідає ані слову Божому, ані істині. Тому, незалежно від того, які ідеологічні погляди використовує світський світ, щоб судити про людину, і незалежно від того, чи виступає світський світ за те, щоб бути шляхетною людиною чи лиходієм, у домі Божому не пропагується вислів «Для шляхетної людини її слово – окови», нікому не рекомендується бути шляхетною людиною, і від тебе, звичайно, не вимагається діяти згідно з висловом «Для шляхетної людини її слово – окови». Навіть якщо ти суворо вимагаєш від себе бути шляхетною людиною та уособлюєш вислів «Для шляхетної людини її слово – окови», що тоді? Ти можеш дуже добре це виконувати й стати скромною шляхетною людиною, яка виконує свої обіцянки та ніколи не відмовляється від свого слова. Однак, якщо ти ніколи не розглядаєш людей і речі, не поводишся й не дієш згідно зі словами Божими або не слідуєш принципам істини, то ти є цілковитим невіруючим. Навіть якщо багато людей погоджуються з тобою й підтримують тебе, кажуть, що ти – шляхетна людина, що ти ніколи не відмовляєшся від свого слова та серйозно ставишся до своїх обіцянок, то що з того? Чи означає це, що ти розумієш істину? Чи означає це, що ти слідуєш шляхом Божим? Хай там як добре й належно ти слідуєш моральному твердженню «Для шляхетної людини її слово – окови», якщо ти не розумієш слова Божого, не дотримуєшся принципів істини та не дієш згідно з ними, то ти не отримаєш Божого схвалення.

Щойно ідентифікувавши й препарувавши помилки, пов’язані з ідеєю про те, що «Для шляхетної людини її слово – окови», подивімося тепер на те, чого Бог вимагає від людей з точки зору їхніх слів і дій. Якою людиною Бог вимагає бути від людини? (Чесною людиною.) Правильно. Будь чесним, не бреши, не обманюй, не вводи в оману та не хитруй. Шукай слово Боже і принципи істини, коли дієш. Ідеться лише про ці кілька речей, це дуже просто. Якщо ти кажеш неправду, виправся. Якщо перебільшуєш, брешеш або говориш невідповідно своєму становищу, поміркуй над цим і усвідом це, і шукай істину, аби це виправити. Ти маєш говорити те, що відображає твою реальну ситуацію, розуміння в твоєму серці та факти. Окрім того, якщо ти можеш зробити те, що пообіцяв іншим, то зроби це. Якщо не можеш, то скажи їм про це негайно. Скажи: «Даруйте, я не можу цього зробити. Я не маю здібностей і не зможу зробити це добре. Я не хочу вас затримувати, тому краще попросіть когось іншого про допомогу». Не обов’язково завжди дотримуватися свого слова, ти можеш відмовитися від своїх обіцянок. Просто будь чесною людиною. Будь чесним у тому, що кажеш і робиш, замість намагатися фальсифікувати або ошукувати, і в усіх ситуаціях шукай принципи істини. Усе так просто, це так легко. Чи якась частина того, що Бог просить людей зробити, змушує їх удавати? Хіба Він коли-небудь просив від людей забагато, щоб вони робили більше, ніж можуть витримати або на що здатні? (Ні.) Якщо люди не мають того, що потрібно з точки зору духовного рівня, здатності розуміти, фізичної енергії або сили, Бог каже їм, що достатньо, аби вони робили те, на що здатні, докладали максимум зусиль і повністю викладались. Ти кажеш: «Я виклався на всі сто, але все ще не відповідаю Божим вимогам. Це все, на що я здатний, але я не знаю, чи Бог задоволений». Насправді, роблячи це, ти вже виконав Божі вимоги. Бог не дає людям нести заважкого для них тягаря. Якщо ти можеш нести п’ятдесят кілограм, Бог, звичайно, не дасть тобі нести тягаря важчого за п’ятдесят кілограм. Він не тиснутиме на тебе. Так Бог ставиться до кожного. І тебе ніхто не контролюватиме – жодна людина чи ідеологічний погляд. Ти вільний. Коли щось трапляється, ти маєш право вибору. Ти можеш обрати практикувати згідно зі словом Божим, ти можеш обрати практикувати згідно зі своїми особистими бажаннями, або, звичайно, ти можеш обрати чіплятися за ідеологічні погляди, які прищепив тобі сатана. Ти вільний обрати будь-який із цих варіантів, але ти повинен узяти на себе відповідальність за будь-який вибір, який зробиш. Бог лише показує тобі шлях; Він не примушує тебе робити щось чи не робити. Після того, як Бог показав тобі шлях, вибір залишається за тобою. Ти маєш повні людські права, в тому числі абсолютне право вибору. Ти можеш обрати істину, свої людські бажання або, звичайно, ідеологічні погляди сатани. Незалежно від того, що ти обереш, тобі відповідати за кінцевий результат; ніхто інший не візьме це на себе. Коли робитимеш вибір, Бог жодним чином не втручатиметься в нього й не примушуватиме тебе до чогось. Можеш обирати, що захочеш, яким би цей вибір не був. Зрештою, Бог не осипатиме тебе похвалою, не надасть тобі великої переваги, не сповнить твоє серце приємним відчуттям або не дасть тобі почуватися надзвичайно шляхетним лише тому, що ти обрав правильний шлях та істину. Він цього не робитиме. Бог також одразу не каратиме й не проклинатиме тебе, якщо ти обереш свої людські бажання, як і не обрушить на тебе негайно катастрофу в покарання, навіть якщо ти діятимеш нерозважливо згідно з ідеями, які прищепив тобі сатана. Поки ти вибираєш, усе відбувається природно, і після того, як ти обереш, усе продовжує відбуватися природно. Бог просто спостерігає, стежить за тим, як усе це відбувається, та дивиться на причину, процес і результат. Звичайно, наприкінці, коли людей судитимуть і визначатимуть їхній кінець, Бог класифікуватиме шлях, який ти обрав, з огляду на всі твої особисті вибори, Він подивиться на цей шлях у цілому, щоб побачити, якою людиною ти є насправді, і на основі цього визначить, який саме кінець ти повинен мати. Таким є Божий метод. Розумієте? (Так, розуміємо.) Коли Бог виконує Свою роботу, Він ніколи не дозволяє якомусь твердженню, вислову або ідеологічному погляду стати популярним серед людей, аби той обмежував і контролював їхні думки, з тим щоб вони мимоволі робили те, чого хоче Бог. Це не Божий спосіб роботи. Бог надає людям цілковиту свободу і право вибору, і вони користуються вповні людськими правами та абсолютним правом вибору. У кожній ситуації, з якою стикаються люди, вони можуть прийняти й використовувати ідеологічні погляди сатани, щоб зрозуміти будову тієї чи іншої речі та судити про неї, або ж вони можуть зробити це згідно зі словом Божим і принципами істини. Чи є це фактом? (Так, це факт.) Бог не примушує людей; те, що робить Бог, є справедливим для кожного. Ті, хто любить істину й позитивні речі, зрештою йдуть шляхом прагнення до істини, здобувають істину, мають серце, яке боїться Бога, можуть по-справжньому підкоритися Богові й будуть спасенні, тому що вони люблять істину та позитивні речі. Що ж до тих, хто не любить істину і завжди діє нерозважливо згідно зі своєю власною волею, вони ситі по горло істиною та в жодному разі не приймають її. Вони просто бояться Божої кари й суду, бояться, що будуть покарані, тому вони неохоче, на показ виконують трохи роботи в Божому домі, трохи прислужують і вряди-годи демонструють гарну поведінку. Однак вони ніколи не приймають істину, не слідують шляхом Божим і не перебувають на шляху прагнення до істини та втілення істини в життя. Як наслідок, вони ніколи не зрозуміють істину та не ввійдуть у реальність істини, а отже, втратять можливість бути спасенними. Більшість таких людей є прислужниками. Навіть якщо вони не чинять зла, не спричиняють порушень і заворушень, їх не виганяють і не вичищають із дому Божого як антихристів і лукавців, зрештою вони заледве спроможуться здобути звання «прислужника» й невідомо, чи їх пощадять. Є ще одна група людей, які належать сатані й уперто тримаються всіх його ідей і поглядів. Ці люди радше помруть, аніж приймуть істину або послідують за істиною та словом Божим. Вони навіть знаходяться в протиріччі з усіма позитивними речами і з Богом. Оскільки вони порушують роботу церкви й заважають їй, коять багато злих речей і вповні відіграють роль сатани, деяких із цих людей зрештою вичищають із церкви, а деяких виключають або викреслюють із реєстру. Навіть якщо є такі, хто уникає викреслення свого імені або виключення, врешті-решт Бог мусить їх вигнати. Вони втрачають можливість бути спасенними, тому що вони просто не приймають істини та Божого спасіння, і зрештою їх буде знищено разом із сатаною, коли світ буде знищений. Бачиш, Бог діє у такий вільний і визвольний спосіб, що все відбувається природним шляхом. Бог працює в людях, щоб направляти, просвіщати й допомагати їм, а іноді щоб нагадувати, втішати та закликати їх. Це та сторона Божого характеру, що виявляє нескінченну милість. Коли Бог виявляє Свою милість, люди насолоджуються щедрістю Божої благодаті й благословень, а також користуються повною свободою і звільненням без жодного відчуття, що їх контролюють або зв’язують, і, звичайно, без жодного відчуття обмеження будь-яким твердженням або ідеологічним поглядом. У той же час, коли Бог виконує цю роботу, Він також стримує людей за допомогою адміністративних норм і різноманітних церковних систем, а також обтинає, розбирає, судить і карає їхню розбещеність і непослух. Деяких із них Він навіть дисциплінує й карає або викриває їх і докоряє їм Своїми словами, а також виконує іншу роботу. Однак, хоча люди насолоджуються всім цим, вони також насолоджуються нескінченною Божою милістю та глибоким гнівом. Коли людям розкривається інша сторона праведного Божого характеру – Його глибокий гнів, – вони однаково почуваються вільними й визволеними, а не контрольованими, зв’язаними чи обмеженими. Коли люди пізнáють на власному досвіді будь-який аспект праведного Божого характеру, і він працюватиме в них, вони насправді відчують любов Божу. Результати, досягнуті в них, будуть позитивними, вони виграють від цього, і, звичайно, будуть найбільшими бенефіціарами. Бог працює у такий спосіб, ніколи не примушуючи, не залякуючи, не пригнічуючи й не зв’язуючи людей, але даючи їм відчути себе звільненими, вільними, розслабленими та щасливими. Незалежно від того, чи насолоджуються люди Божою милістю й ласкою або Його праведністю й величчю, врешті-решт вони отримують від Бога істину, усвідомлюють сенс і цінність життя, шлях, яким вони повинні йти, а також напрямок і мету людського буття. Вони отримують так багато! Люди живуть під владою сатани, вони зв’язані, обмежені й скалічені різноманітними фальшивими ідеями та поглядами, які він їм прищеплює. Це нестерпно, але вони безсилі вирватися на волю. Коли люди приходять до Бога, Боже ставлення до них повсякчас залишатиметься незмінним, незалежно від того, яке ставлення вони мають до Нього. Це тому, що характер і сутність Бога не змінюються. Він завжди виражає істину й тим самим являє Свої характер і сутність. Ось як Він працює в людях. Вони вповні насолоджуються Божою милістю й ласкою, а також Його праведністю й величчю, і люди, які живуть у такому середовищі, є благословенними. Якщо в такому середовищі люди не здатні прагнути до істини, любити і врешті-решт здобути істину, якщо вони втрачають можливість бути спасенними, а деяких навіть карають і знищують, як сатану, то для цього є лише одна причина, і це факт. Як гадаєте, що це за причина? Люди пройдуть певний шлях і матимуть певний кінець відповідно до своєї природи. Час, коли кінець кожної людини буде остаточно визначено, стане часом, коли вони будуть згруповані відповідно до свого типу. Якщо людина любить істину й позитивні речі, коли Бог зрештою заговорить і запрацює, вона повернеться до Бога та піде шляхом прагнення до істини, незалежно від того, скільки негативних речей прищепив їй сатана. Однак, якщо людина не любить істину й істина їй остогидла, цей її характер залишиться незмінним і буде спрямовувати її, скільки б Бог не говорив, наскільки б щирими не були Його слова, скільки б роботи Він не виконав і наскільки б дивовижними не були Його знамення та чудеса. Лукаві люди вдаються до ще більшої крайності. Їм не просто остогидла істина – вони мають сутність, яка є злою та ненавидить істину. Вони протистоять Богові й належать до табору сатани. Навіть якщо вони вірять у Бога, вони зрештою повернуться до сатани. Усі ці три типи людей зазнали сатанинського розбещення, були ошукані й ув’язнені різноманітними твердженнями та ідеологічними поглядами сатани. Чому ж одні люди зрештою можуть бути спасенні, а інші – ні? Це переважно зводиться до того, яким шляхом ідуть люди і чи люблять вони істину, чи ні. Це пов’язано з цими двома речами. Чому ж тоді одні люди здатні любити істину, а інші ні? Чому одні люди можуть іти шляхом прагнення до істини, а інші ні, а деякі навіть відкрито сперечаються з Богом і прилюдно паплюжать істину? Що тут відбувається? Чи це зумовлено їхньою природою й сутністю? (Саме так.) Усі вони зазнали сатанинського розбещення, але сутність кожної людини відмінна. Скажіть Мені, чи Бог виконує Свою роботу мудро? Чи здатен Бог бачити людство наскрізь? (Саме так.) Тоді чому Бог дає людям право вільно вибирати? Чому Бог не навертає всіх силоміць? Це тому, що Бог хоче класифікувати кожну людину відповідно до її типу, і Він хоче викрити їх усі. Бог не робить марної роботи; за всією роботою, яку Бог виконує, стоять принципи, і робота, яку Він виконує в людині, ґрунтується на тому, до якого типу ця людина належить. У який спосіб виявляється категорія людини? На якій підставі люди поділяються на різні категорії? На підставі того, що люди люблять і яким шляхом ідуть. Хіба не так? (Так.) Бог класифікує людей відповідно до того, що вони люблять і яким шляхом вони йдуть, Він визначає, чи можуть вони бути спасенні, чи ні, з огляду на їхню категорію, і Він працює в них відповідно до того, чи можуть вони бути спасенні, чи ні. Це подібно до того, як одні люди люблять їсти солодке, інші – гостре, треті – солоне, четверті – кисле. Якщо ці різні типи їжі викладені на столі, немає потреби казати людям, що їсти, а що не їсти. Ті, хто любить гостру їжу, з’їдять щось гостре, ті, хто любить цукерки, з’їдять щось солодке, а ті, хто любить солоне, з’їдять щось солоне. Їм можна дозволити вільно вибирати. Люди, які вірять у Бога, мають право вибирати, люблять вони істину чи ні і яким шляхом вони підуть, але не їм вирішувати, будуть вони спасенні чи ні і яким зрештою буде їхній кінець. Чи ти бачиш, що за Божою роботою стоять принципи? (Так, бачу.) За Його роботою стоять принципи, і один із найбільших принципів полягає в тому, щоб дозволити людям бути класифікованими відповідно до їхніх прагнень і шляху та дозволити всьому відбуватися природно. Люди повсякчас не розуміють цього і запитують: «Завжди кажуть, що Бог має владу, але де вона? Чому Бог не наверне людей трохи силоміць, аби продемонструвати Свою владу?». Божа влада проявляється не так; не в такий спосіб Бог робить Свою владу видимою для людей.

Тепер ви можете розпізнати моральне твердження «Для шляхетної людини її слово – окови»? Чи розумієте ви також, чого Бог вимагає від людей? (Так, розуміємо.) Що ж ви розумієте? (Бог вимагає від людей бути чесними.) Божі вимоги до людей дуже прості. Він вимагає, аби люди були чесними, вирішували справи, які виникають, згідно з принципами істини, не удавали, не зосереджувалися лише на поверховій поведінці, а натомість зосереджувалися на тому, щоб робити речі згідно з принципами. Якщо обраний тобою шлях є правильним, а принципи, якими ти керуєшся в тому, як поводитися, є правильними й відповідають словам Божим та істині, то цього достатньо. Хіба це не просто? (Так, це просто.) Сатана не володіє істиною і не приймає її, тому він ошукує людей твердженнями, які на думку людей є добрими й правильними, і змушує їх намагатися бути шляхетними людьми, які поводяться добре, а не лиходіями, які коять погані речі. Сатана швидко збиває людей на манівці, оскільки ці речі відповідають людським переконанням і вподобанням і вони з легкістю їх приймають. Сатана змушує людей робити те, що тільки здається добрим. Не має значення, наскільки погані речі ти робив за лаштунками, наскільки розбещеним є твій характер, чи злий ти чи ні; якщо ти замаскував свій зовнішній вигляд відповідно до тверджень і вимог, встановлених сатаною, і інші називають тебе доброю людиною, тоді ти добра людина. Ці вимоги й стандарти вочевидь заохочують людей бути брехливими й поганими, носити маску та заважають їм іти правильним шляхом. Отже, чи можемо ми сказати, що кожна ідея і кожен погляд, які сатана прищеплює людям, спрямовують їх на один хибний шлях за іншим? (Так, можемо.) Робота, яку Бог хоче виконати сьогодні, полягає в тому, щоб дозволити людям розпізнати різноманітні єресі й омани сатани, побачити їх наскрізь і відкинути це, а потім повернути людей із їхніх різноманітних манівців на правильний шлях, аби вони могли розглядати людей і речі, поводитись і діяти згідно з принципами. Жоден із цих принципів не походить від людей, а всі вони є принципами істини. Коли люди зрозуміють ці принципи істини, зможуть утілювати їх у життя та ввійти в їхню реальність, то Божі слова й життя поступово закарбовуватимуться в цих людях. Якщо люди приймуть слова Божі як своє життя, сатана більше не збиватиме їх на манівці і вони не підуть хибним шляхом, сатанинським шляхом і шляхом без вороття. Ці люди не зрадять Бога, як би сатана не ошукував і не розбещував їх. Як би не змінювався світ, і який би час не настав, їхнє життя не занепаде й не загине, тому що ці люди мають слова Божі як своє життя, і тому що їхнє життя не занепаде й не загине, вони співіснуватимуть із таким життям і житимуть вічно. Чи це добре? (Так, це добре.) Коли люди спасенні, вони щедро благословенні!

Що наразі є для вас найважливішим? Бути більш озброєними істиною. Тільки тоді, коли ти більш озброєний істиною, коли ти почув, пізнав і зрозумів більше, ти зможеш розглядати людей і речі, поводитись і діяти згідно зі словами Божими та точно знатимеш, якими є принципи істини. Тільки тоді ти не заблукаєш, не підміниш слова Божі й принципи істини людською волею, ідеями та поглядами, які тобі прищепив сатана. Хіба це не так? (Саме так.) А отже, одна з найважливіших і невідкладних речей, яку ви повинні зробити зараз, – це озброїтись істиною та розуміти більше слів Божих. Ви повинні докласти всіх зусиль до слів Божих. Слова Божі включають у себе багато речей, і в них є багато елементів істини. Ви повинні без зволікання озброїтись усіма цими істинами. Якщо ти не озброїшся ними, ти не зможеш використовувати слова Божі як фундамент, коли щось трапиться, і просто вирішуватимеш справу за власною волею. Як наслідок, ти порушиш принципи, і твої переступи залишаться з тобою як пляма. Якщо ти не знаєш, як шукати істину, коли щось трапляється, і вирішуєш це лише за власною волею і з тим, щоб досягти своїх власних цілей, якщо ти покладаєшся на свою власну волю і маєш нечистоти, але не знаєш, як розмірковувати над собою й усвідомлювати себе, і не знаєш, як порівнювати себе зі словами Божими, тоді ти не знатимеш себе і не зможеш по-справжньому покаятися. Якщо ти по-справжньому не покаєшся, то яким Бог побачить тебе? Це означає, що ти маєш непримиренний характер і тебе нудить від істини, що залишить чергову пляму і є ще одним серйозним переступом. Хіба тобі вигідно накопичувати багато плям і переступів? (Ні.) Аж ніяк не вигідно. Тож як можна подолати переступи? Раніше Я висловив главу, яка називається «Переступи приведуть людину до пекла». Це означає, що переступи безпосередньо пов’язані з кінцем людини. Що стається з людьми, які постійно чинять переступи? Деякі з них кажуть: «Я не зумисно. Я тоді не хотів робити нічого поганого». Хіба це гідне виправдання? Якщо ти цього не хотів, то хіба це вже не переступ? Хіба тобі не потрібно поміркувати над цим і покаятися? Це не було зумисним, але хіба це однаково не було переступом? Ти не зробив цього зумисно, але ти образив Божий характер й адміністративні постанови, хіба не так? (Так.) Це факт, і тому це був переступ. Немає сенсу виправдовуватися. Ти кажеш: «Я молодий. Я не маю достатньої освіти і не маю великого досвіду в суспільстві. Я не знав, що це неправильно – мені ніхто не сказав». Або ти кажеш: «Ситуація була надто небезпечною. Я зробив це зопалу». Чи є це поважними причинами? Жодна з цих причин не є поважною. Якщо ти маєш можливість діяти за власною волею, ти також маєш можливість шукати істину і повинен використовувати істину як принцип для своїх дій. Так чому ж ти обрав діяти згідно з власною волею, коли ти мав можливість шукати істину? Однією з причин є те, що твоє розуміння істини є занадто поверховим, і ти зазвичай не надаєш значення прагненню до істини та озброєнню себе словами Божими. Існує й інша причина та ситуація, яка також відповідає дійсності: зазвичай ти робиш усе без Бога або без слів Божих у своєму серці. Слова Божі ніколи не панували у твоєму серці. Ти звик бути свавільним, ти звик думати, що маєш рацію, звик панувати над усіма справами і звик робити все згідно зі своїми власними вподобаннями. Ти молишся Богу лише автоматично й формально. Словам Божим немає місця в твоєму серці, і вони не можуть панувати над ним, і Богу немає місця в твоєму серці, і Він не може панувати над ним. Для тебе природно бути головним у всьому, що ти робиш, і в результаті ти порушуєш принципи істини. Чи є це переступом? Безумовно – це переступ. Тоді чому ти виправдовуєшся? Цьому немає жодних вагомих виправдань. Переступ є переступ. Якщо ти чиниш багато переступів, завдаєш шкоди інтересам дому Божого й роботі Церкви і, зрештою, розгніваєш Божий характер, то твій шанс на спасіння буде відтято. Це точне тлумачення вислову «Переступи приведуть людину до пекла»; це факт. Причиною цього є розбещені характери людей, які породжують усілякі види поведінки, що, в свою чергу, формують шлях, яким ідуть люди. Цей хибний шлях спонукає людей чинити всілякі переступи у важливі й вирішальні моменти, коли вони виконують свій обов’язок. Якщо ти вчинив забагато переступів і вони накопичуються, то твій шанс на спасіння втрачено. Чому люди повсякчас чинять переступи? Фундаментальна причина полягає в тому, що вони ніколи, або лише зрідка, озброєні словами Божими, і вони рідко роблять щось, що ґрунтується на словах Божих або принципах істини, – врешті-решт вони завжди чинять переступ. Коли люди переступають, вони завжди прощають себе і наводять причини й виправдання, наприклад: «Я не хотів цього робити. Я мав добрі наміри. Так сталося тому, що ситуація була нагальною. Це сталося через цю людину. Це сталося з усіляких об’єктивних причин…». Якою б не була причина, якщо ти не прагнеш до істини й не дієш згідно зі словами Божими, маючи за критерій істину, ти будеш схильний переступати й опиратися Богові. Це незаперечний факт. Згідно з цим фактом твій кінець виявиться таким, як Я вже згадував раніше: «Переступи приведуть людину до пекла». Таким буде твій кінець. Розумієш? (Так, розумію.)

Характер деяких людей настільки непримиренний, і вони настільки безсовісні, що завжди міркують так, видаючи бажане за дійсне: «Невеликий переступ – це нічого. Бог не карає людей. Він милостивий і ласкавий, поблажливий і терплячий до людей. День Божий ще далеко. Я прагнутиму до цих істин, які Він висловив, згодом, коли матиму таку можливість. Хоча Бог промовив ці слова щирим і нагальним тоном, у нас ще буде багато можливостей повірити в Бога та бути спасенними». Вони повсякчас зневажливі, ніколи не відчувають нагальності, не мають величезного потягу до Бога або спраги до істини. У них завжди непримиренне серце, і вони завжди цілковито ігнорують істину та вимоги слів Божих. Якщо вони виконуватимуть свій обов’язок із таким ставленням і в такому стані, то що в кінцевому підсумку станеться? Вони постійно чинитимуть переступи та набуватимуть нових плям! Для людини небезпечно постійно набувати нових плям і чинити переступи й при цьому не ставитися до цього серйозно та настільки не перейматися цим. Те, що Бог не засуджує тебе просто зараз, ще не означає, що Він не засудить тебе в майбутньому. Коротше кажучи, людина, яка живе в такому стані, перебуває в небезпеці. Вона не цінує ані слів Божих, ані можливості бути спасенною, ані можливості виконати свій обов’язок, а тим більше – жодної обставини, які Бог влаштував для неї. Вона завжди розслаблена й безтурботна і робить усе недбало, розхлябано та неуважно. Така людина перебуває в небезпеці. Деякі люди все ще почуваються самовпевнено, міркуючи: «Коли я щось роблю, Бог зі мною, я маю Боже просвітління й керівництво, іноді я одержую Божу дисципліну, і Він зі мною в моїх молитвах!». Божа благодать рясна – безсумнівно, її достатньо, аби ти міг насолоджуватися нею, – ти можеш взяти її скільки захочеш і ніколи не вичерпаєш, але що з того? Божа благодать не являє собою істину, і те, що ти насолоджуєшся Божою благодаттю, не означає, що ти володієш істиною. Бог співчуває кожній людині, але Боже співчуття не є надмірно поблажливим. Бог співчуває людському життю та кожному створінню. Однак це не означає, що Він не має принципів у Своїй роботі, що Він не має праведного характеру і що стандарти, яких Він вимагає від людей і за якими Він їх оцінює, зміняться. Ти це розумієш? (Розумію.) Ти відчуваєш, що Бог ніколи не гнівався на тебе, що Бог завжди лагідний й уважний до тебе, що Він безмежно піклується про тебе, любить і плекає тебе. Ти відчуваєш Боже тепло, Боже забезпечення, Божу допомогу й навіть Божу прихильність і ласку. Ти відчуваєш, що Бог любить тебе найбільше, і що навіть якщо Він залишає інших, Він ніколи не залишить тебе. Тому ти сповнений самовпевненості й почуваєшся так, наче маєш право не прагнути до істини, не страждати й не сплачувати ціну, виконуючи свій обов’язок, і не прагнути зміни у своєму характері. Бог, безумовно, не залишить тебе. Чи ця твоя тверда впевненість ґрунтується на словах Божих? Якщо одного дня ти справді не відчуєш Божої присутності, ти запанікуєш у своєму серці й подумаєш: «Невже Бог залишив мене?». Тобі має бути ясно, яким буде твій кінець. Люди, які не прагнуть до істини й занадто самовдоволені, абсолютно точно не закінчать добре. Мета Бога, коли Він любить і плекає людей, співчуває людям, обдаровує їх благодаттю або навіть ставиться до певної частини людей прихильно або ласкаво, а також зміст цих дій, безумовно, полягає не в тому, щоб няньчитися з тобою або потурати тобі, або наставити тебе на хибний шлях, або збити тебе на манівці, або змусити тебе відвернутися від істини або шляху істинного. Задум Бога, коли Він робить усе це, полягає в тому, щоб підтримати тебе на правильному шляху, зробити так, щоб у твоєму серці був величезний потяг до Нього, зміцнити твою віру в Нього, а потім розвинути серце, яке по-справжньому боїться Його. Якщо ти завжди хочеш насолоджуватися Божими пестощами та бути Його улюбленцем, тоді Я скажу, що ти помиляєшся. Ти не Божий улюбленець, і Його ласка чи прихильність до тебе – це аж ніяк не пестощі чи потурання. Задум Бога, коли Він робить усе це, полягає в тому, щоб дати тобі можливість цінувати слова Божі, прийняти істину й бути зміцненим Його ласкою й благословеннями, аби в тебе з’явилася воля й наполегливість іти шляхом прагнення до істини та прямувати правильним шляхом у житті. Звичайно, можна з упевненістю сказати, що коли Бог висловлює ці істини, ти був забезпечений, ти здобув життя та насолоджувався Його любов’ю. Якщо ти можеш дякувати Богу за Його ласку, бути непохитним на своєму належному місці, бути більш озброєним словами Божими, більше цінувати Його слова, шукати принципи істини, виконуючи свої обов’язки, і намагатися розглядати людей і речі, поводитись і діяти згідно зі словами Божими, то ти Його не підвів. Якщо ж ти користуєшся Божою ласкою й прихильністю до тебе, нехтуєш Його співчуттям до тебе, наполягаєш на тому, щоб робити все по-своєму, дієш свавільно й нерозважливо, ніколи не озброюєшся словами Божими, не маєш волі прагнути до істини, не розглядаєш людей і речей, не поводишся й не дієш згідно зі словами Божими, маючи за критерій істину, окрім як для того, щоб насолоджуватися Божою благодаттю та почуватися впевненим у собі, тоді, коли ти не виправдаєш Божих очікувань, тобто коли ти неодноразово розчаруєш Бога, рано чи пізно Божа благодать, співчуття та ласка до тебе вичерпаються. У день, коли ці речі вичерпаються, Бог забере всю Свою благодать. Коли ти навіть не відчуватимеш присутності Бога, ти дізнаєшся, що ти насправді відчуваєш усередині. Усередині тебе буде темрява. Ти почуватимешся пригніченим і неспокійним, стурбованим і порожнім. Ти відчуєш, що майбутнє непевне. Ти будеш наляканий і перебуватимеш у постійному стані тривоги. Це дуже жахлива річ. Тому люди мусять навчитися плекати все, що дав їм Бог, плекати обов’язок, який вони повинні виконувати, і водночас вміти відповідати взаємністю. Насправді, Боже прохання про те, аби ти відповідав взаємністю, не стосується того, наскільки великий внесок ти від Його імені робиш або наскільки гучним є твоє свідчення про Нього. Бог хоче, аби ти йшов правильним шляхом, шляхом, яким Він вимагає від тебе йти. Божої благодаті достатньо, аби люди могли насолоджуватися нею. Він не скупиться обдаровувати людей цією благодаттю, і Він не пошкодує про те, що обдаровував людей нею. Якщо Бог благословляє людину і є ласкавим до неї, Він завжди робить це радо. Те, що Він це робить, є складовою Його сутності, характеру та ідентичності. Він ніколи не шкодує і не розкаюється в тому, що дає ці речі людям. Однак, скажімо, люди не вміють відрізняти добро від зла або не вміють цінувати милості. Вони завжди підводять Бога й розчаровують Його знову й знову. Незалежно від того, наскільки високу ціну сплатив Бог або як довго Він чекав, люди однаково ігнорують Його та не розуміють Його добрих намірів. Люди прагнуть лише насолоджуватися Божою благодаттю – чим більше, тим краще. Та скільки б вони не насолоджувалися Божими благодаттю та благословеннями, вони не знають, що потрібно відповідати на Божу любов, повернути своє серце до Бога та слідувати за Ним. На вашу думку, чи буде Бог задоволений, якщо люди так ставитимуться до Нього? (Ні.) Яке справжнє ставлення повинна мати людина, щоб догодити Богові? Людина мусить покаятися, мати практичні прояви та добре виконувати свій обов’язок. Вона не повинна триматися за різноманітні виправдання й відмовки. Божа благодать, прощення і співчуття до людей – це не капітал для потурання собі та не відмовки, аби потурати собі. Що б Бог не робив, які б зусилля, ціну чи думки Він не вкладав у людей, Він має лише одну кінцеву мету. А саме, Він сподівається, що люди стануть на правильний шлях і підуть ним. Що таке правильний шлях? Це прагнути до істини та ставати більш озброєним істиною. Якщо шлях, яким ідуть люди, відповідає словам Божим і має за критерій істину, то ціна, яку Бог вкладає в людей, і всі очікування, які Він на них покладає, будуть винагороджені. На вашу думку, Бог ставить високі вимоги до людей? (Ні, не високі.) Бог не ставить високих вимог до людей, і Він має достатньо терпіння й любові, щоб чекати, доки люди повернуться. Коли ти обернешся до Бога, Він не просто обдарує тебе якоюсь кількістю благодаті й благословень, але забезпечуватиме тебе, підтримуватиме й наставлятиме тебе в істині, в житті та на шляху, яким ти йдеш. Бог виконає в тобі ще більшу роботу. Це те, чого Він із нетерпінням чекає. Перед тим, як виконати цю роботу, Бог невтомно наставляє людей, підтримує їх, обдаровує їх благодаттю та благословеннями. Усе це не було первісним Божим наміром і не є чимось, що Він особливо хоче робити. Однак Він не має іншого вибору, окрім як зобов’язати Себе сплатити будь-яку ціну за людей і виконати цю роботу за будь-яку ціну. Чого Бог у кінцевому підсумку хоче, виконавши всю цю роботу, так це побачити, що люди здатні повернутися. Якщо люди зрозуміють Його наміри й мислення і те, чому Він насправді хоче це зробити, тоді люди визнають, що Він гідний любові, матимуть певний духовний стан і подорослішають. Коли люди стають прискіпливими й починають наполегливо працювати над кожною істиною, яку дав їм Бог, і починають входити в реальність кожної істини, Бог задоволений. Тоді Йому більше не потрібно виконувати просту роботу – бути з людьми, втішати їх, підказувати та вмовляти. Натомість Він може забезпечити їм більше з точки зору істини, в житті та на шляху, яким вони йдуть. Він може виконувати більшу й конкретнішу роботу над людьми. Чому Бог воліє виконувати саме таку роботу? Тому що, виконуючи таку роботу, Він бачить у людях надію, бачить їхнє майбутнє і бачить, що люди з’єднані з Ним серцем і розумом. Це незмірно велика справа і для людей, і для Бога, і те, чого Він дуже давно чекає. Коли людина стає на шлях прагнення до істини, вона поступово набуває більшої сили і справжнього духовного стану, щоб боротися з сатаною та бути непохитною в своєму свідченні про Бога, а Бог матиме більше надії побачити ще одну створену людську істоту, яка виступить і боротиметься за Нього проти сатани. Це і є слава Божа. Коли духовний стан людей зростає, вони стають дедалі сильнішими, дедалі більше свідчать, дедалі більше бояться Бога й слухаються Його, це означає, що є надія, що Бог здобуде групу переможців і буде прославлений завдяки людям і серед них. Чи це добре? (Так, це добре.) Це те, чого Бог із нетерпінням чекає, Його надія та сподівання на вас. Він чекає цього вже дуже давно. Якщо люди зрозуміють Боже серце і зможуть бути уважними до нього, вони працюватимуть над тим, про що Він їх просить, і сплачуватимуть ціну за те, про що Він їх просить. Вони докладатимуть усіх зусиль, щоб співпрацювати в тому, що Бог хоче зробити, виконувати Його бажання та втішати Його серце. Однак, якщо ти не хочеш цього робити, то Бог не примушуватиме тебе. Ти скажеш: «Чому я цього не хочу? Чому я не хочу робити те, чого вимагає Бог? Чому я відчуваю тривогу, дискомфорт і небажання слухатися, коли думаю про виконання Божих вимог?». Ти не зобов’язаний виконувати Божі вимоги; це добровільна справа. Ти маєш право вибирати, і ти вільний. Бог не примушує людей силою. Я просто кажу вам це, аби ви могли вповні усвідомити реальність того, що Бог хоче здійснити, відповідальність, яку ви несете, і те, чого Бог очікує від вас. Це зрозуміло? (Зрозуміло.) Добре, що зрозуміло. Якщо це зрозуміло, то серця людей будуть свідомі. Вони в глибині знатимуть, над чим працювати далі, що робити і яку ціну вони мусять сплатити; у них буде напрямок.

Сьогодні Я спілкувався з вами про твердження, присвячене моральному поводженню: «Для шляхетної людини її слово – окови». Попередньо поспілкувавшись про кілька інших тверджень, присвячених моральному поводженню, які пропагує сатана, це твердження нам трохи легше розпізнати. Незалежно від того, про яке моральне твердження йдеться, сатана по суті хоче використати певну думку, щоб скувати й обмежити людську поведінку, а потім сформувати певну тенденцію в суспільстві. Створюючи цю тенденцію, він хоче ошукати, контролювати й ув’язнити розум усього людства і в такий спосіб налаштувати все людство проти Бога. Після того, як люди будуть налаштовані проти Бога, сатана хоче побачити, що Бог не має жодної можливості впливати на людей або виконувати роботу. Це мета, якої хоче досягти сатана, і в цьому сутність усіх тих речей, які він робить. Незалежно від того, який аспект поведінки або які ідеї та погляди вони представляють, ці пропаговані сатаною твердження про моральне поводження в будь-якому разі не мають відношення до істини, і вони також суперечать істині. Як люди повинні розбиратися з цими твердженнями про моральне поводження, які пропагує сатана? Дуже простий і засадничий принцип полягає в тому, що будь-яке твердження, яке походить від сатани, ми повинні викривати, препарувати, бачити наскрізь і відкидати. Оскільки вони походять від сатани, якщо наші серця бачать їх наскрізь, ми можемо їх засудити й відкинути. Ми не можемо дозволити сатанинським речам існувати в церкві й ошукувати, розбещувати та турбувати обраний народ Божий. Потрібно досягти мети, коли обраний народ Божий відкидає сатану, і в ньому немає навіть натяку на сатанинські єресі та омани. Замість цих єресей й оман слова Божі та істина мають панувати в серцях Божих обранців і стати їхнім життям. Саме таке людство Бог і хоче здобути.

Завершімо на цьому сьогоднішнє спілкування.

9 липня 2022 року


Чому людина мусить прагнути до істини

Останнім часом ми здебільшого спілкувалися про деякі твердження, пов’язані з моральним поводженням. Ми одне за одним аналізували, розбирали й викривали твердження щодо кожного аспекту морального поводження, висунуті в традиційній культурі. Це дало людям змогу розгледіти різноманітні твердження про моральне поводження, які в традиційній культурі вважаються чимось позитивним, і побачити їхню сутність наскрізь. Чітко зрозумівши ці твердження, людина почне відчувати від них нудоту, зуміє їх відкинути та після цього зможе поступово відпустити ці речі в реальному житті. Коли люди відмовляться від схвалення традиційної культури й сліпої віри в неї та припинять їй слідувати, вони зможуть прийняти Божі слова, прийняти в серце Його вимоги та принципи істини, які мають бути в людини, щоб ці принципи змогли витіснити з її серця традиційну культуру. Так людина зуміє втілювати в життя людську подобу та здобути Боже схвалення. Підсумовуючи, можна сказати, що ціль аналізу різноманітних тверджень про моральне поводження, які сповідує традиційна людська культура, – це дати людям чітко розгледіти й пізнати сутність, що стоїть за цими твердженнями, і те, як сатана використовує їх, аби розбещувати, спокушати й контролювати людство. Так люди зможуть достеменно розрізняти, що є істиною та які речі позитивні. Точніше кажучи, коли люди чітко побачать сутність, справжню природу й сатанинські хитрощі, що стоять за цими твердженнями про моральне поводження, вони мають навчитися точно визначати, що є істиною. Не ототожнюйте з істиною традиційну культуру та твердження про моральне поводження, які вона прищеплює людям. Ці речі – не істина, вони не можуть її замінити та, безперечно, не мають із нею нічого спільного. До чого б не зверталася традиційна культура та які б конкретні твердження чи вимоги вона не висувала, вона відображає лише настанови, пропаганду, обман і промивання мізків, яким сатана піддає людство. Вона відображає сатанинські хитрощі, природу й сутність. Вона не має нічого спільного з істиною й Божими вимогами. Отже, як би добре ти не практикував моральне поводження, не втілював його в життя й не розумів його, це не означає, що ти практикуєш істину та що в тебе є людська сутність і розум, і це точно не означає, що ти здатен задовольнити Божу волю. Жодне твердження й вимога щодо морального поводження, на яких би людей або поведінку вони не були спрямовані, не мають нічого спільного з Божими вимогами до людини. Вони не мають нічого спільного ні з істиною, практикувати яку Бог вимагає від людини, ні з принципами, яких людина повинна дотримуватися. Ви роздумували над цим питанням? Зараз ви чітко його розумієте? (Так.)

Без детального спілкування про ці різноманітні твердження з традиційної культури та їх розбору по пунктах люди не бачать, що ці твердження неправдиві, оманливі та хибні. У результаті люди в глибині сердець досі вважають різні твердження з традиційної культури частиною кредо чи правил, яких потрібно дотримуватись у своїх діях і поведінці. Люди досі ставляться до форм поведінки та морального поводження, які вважаються добрими в традиційній культурі, як до істини, дотримуються їх як істини та навіть змішують їх із нею. Гірше того, люди проповідують і пропагують ці твердження як правильні, як щось позитивне та навіть як істину; вони вводять людей в оману, непокоять і заважають їм прийти до Бога, щоб прийняти істину. Це вкрай реальна проблема, яку видно всім. Люди часто приймають за істину твердження про моральне поводження, які сприймаються людиною як добрі й позитивні. Люди навіть цитують твердження та слова з традиційної культури, коли бесідують і проповідують на зібраннях та спілкуються про Божі слова. Це дуже серйозна проблема. У Божому домі не має бути таких проблем і подій, але вони трапляються часто: це дуже поширена біда. І так виявляється ще одна проблема: коли люди не розуміють справжньої сутності традиційної культури та тверджень про моральність, вони часто ставляться до тверджень із традиційної культури про моральне поводження як до чогось позитивного, чим можна замінити чи замістити істину. Чи часто таке буває? (Так.) Наприклад, такі твердження з традиційної культури, як «Будь добрим до інших», «Гармонія – це скарб; терплячість – це великий розум», «Якщо ти б’єш інших, не бий їх по обличчю; якщо ти критикуєш інших, не критикуй їхні недоліки», «Від страт лише котяться голови; коли можеш, завжди будь поблажливим», «За краплю доброти плати бурхливим джерелом», і ще популярніші твердження на кшталт «Я за друга хоч під кулі», «Вірний підданий не служить двом царям, добра жінка не виходить заміж двічі», уже стали кредо, якими люди керуються у своїй поведінці, і критеріями та стандартами, за якими люди судять про чужу шляхетність. Отже, навіть почувши багато Божого слова й істини, люди досі використовують твердження та теорії традиційної культури як стандарти, за якими оцінюють інших і дивляться на речі. У чому тут проблема? Це вказує на вкрай серйозну проблему, яка полягає в тому, що традиційна культура займає дуже важливе місце глибоко в серці людини. Хіба не так? (Так.) Усі різноманітні ідеї, які сатана прищепив людям, пустили в їхніх серцях глибоке коріння. Вони взяли гору та стали масовими повсюди в людському житті, середовищі й суспільстві. Отже, традиційна культура не тільки займає важливе місце в глибині людських сердець, а й глибоко впливає на принципи та ставлення, світогляд і методи, на основі яких люди дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють; ба більше, традиційна культура контролює всі ці речі. Навіть коли люди приймають завоювання Божих слів, їхнє викриття, суд і кару, ці ідеї з традиційної культури все одно займають важливе місце в їхньому духовному світі та глибинах їхніх сердець. Тобто ці ідеї контролюють напрямок, цілі, принципи, ставлення й точки зору, на основі яких люди дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють. Хіба це не означає, що люди повністю потрапили в полон сатани? Хіба це не факт? (Факт.) Це факт. Спосіб життя людей, їхні життєві цілі, погляди та ставлення, з якими люди підходять до всього, повністю ґрунтуються на традиційній культурі, яку заохочує та прищеплює їм сатана. Традиційна культура займає домінантне становище в житті людей. Можна сказати, що після того, як людина прийшла до Бога, почула Його слова та навіть прийняла від Нього деякі правильні твердження й погляди, різноманітні думки з традиційної культури все одно посідають домінантне, важливе місце в її духовному світі та глибині її серця. Через ці думки люди дивляться на Бога, Його слова та роботу лише крізь призму методів, поглядів і установок із традиційної культури, бо просто не можуть інакше. Люди виходять із них, навіть коли судять, аналізують і вивчають Божі слова, роботу, ідентичність і сутність. Хіба не так? (Так.) Це незаперечний факт. Навіть коли люди завойовані Божими словами й роботою, Його діями, сутністю, силою й мудрістю, традиційна культура все одно посідає в глибині людських сердець настільки важливе місце, що її не може витіснити ніщо. Звісно, це стосується й Божого слова та істини. Навіть коли люди завойовані Богом, Його слова й істина не можуть посунути традиційну культуру з того місця, яке вона посідає в людських серцях. Це дуже сумно та страшно. Люди слідують за Богом, слухають Його слова, приймають від Нього істину та різні ідеї – і при цьому чіпляються за традиційну культуру. На позір ці люди ніби й слідують за Богом, але різні ідеї, погляди й точки зору, які їм прищепили традиційна культура та сатана, у людських серцях непорушні та незамінні. Хоча люди можуть щодня їсти й пити Божі слова, часто молитовно читати їх і роздумувати над ними, проте основні погляди, принципи та методи, згідно з якими вони дивляться на людей і речі, поводяться й діють, досі базуються на традиційній культурі. Отже, традиційна культура впливає на людей, піддаючи їх маніпуляціям, керівництву та контролю в повсякденному житті. Її не відкинеш, і від неї не втечеш, як від власної тіні. Чому так відбувається? Тому що люди не можуть ні виявити, ні проаналізувати, ні викрити різні ідеї й погляди в глибині свого серця, які їм прищепили традиційна культура та сатана; люди не можуть розпізнати й розгледіти ці речі, збунтуватися проти них і відмовитися від них; люди не можуть дивитися на інших людей і речі, поводитись і діяти так, як їм каже Бог, як Він учить і наставляє. У якому ж скрутному становищі через це досі перебуває більшість людей? У такому, що в глибині душі вони жадають дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, не порушувати Божу волю та не йти проти істини, але все ж беззахисно, мимоволі продовжують взаємодіяти з людьми, поводитись і робити справи за методами, яких навчає сатана. У глибині душі людина тягнеться до істини й бажає шалено жадати Бога та дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, не порушувати принципів істини, – але все завжди виходить геть не так, як вона хоче. Навіть якщо людина починає старатися ще більше, вона все одно отримує не той результат, якого жадає. Як би люди не боролися, скільки б зусиль не докладали, скільки б не мали рішучості й жаги набути любові до позитивного, проте кінець кінцем тієї істини, яку вони здатні практикувати, і принципів істини, яких вони здатні дотримуватись у реальному житті, досить мало. Це те, що найбільше мучить людей у глибині сердець. Яка ж у цього причина? Одна з причин – те, що різні ідеї та погляди, яких навчає людей традиційна культура, досі домінують у їхніх серцях і контролюють їхні слова, вчинки, ідеї, а також методи й способи поведінки та дій. Тому люди повинні пройти певний процес, аби розпізнати традиційну культуру, проаналізувати, викрити, розрізнити й розгледіти її та зрештою назавжди від неї відмовитися. Це дуже важливо – це не та річ, яку можна робити за бажанням. Причина в тому, що традиційна культура вже домінує в глибині людських сердець і навіть над особистостями всіх людей. Це означає, що у своєму житті люди просто не здатні втриматися від порушення істини в тому, як вони поводяться та роблять справи, і не можуть не піддатися контролю та впливу традиційної культури, яких зазнавали й зазнають аж до сьогодні.

Якщо людина у своїй вірі в Бога бажає повністю прийняти істину, ретельно практикувати та здобувати її, для початку вона мусить глибоко розкопати, розкрити й пізнати різноманітні конкретні ідеї та погляди з традиційної культури. Очевидно, що ці ідеї з традиційної культури посідають важливе місце в серці кожної людини, але різні люди чіпляються за різні аспекти того, що пропагує ця культура; кожна людина зосереджується на чомусь своєму. Деякі люди особливо відстоюють твердження «Я за друга хоч під кулі». Вони дуже віддані своїм друзям, і вірність для них понад усе. Вірність – це їхнє життя. Від самого народження вони живуть заради вірності. А деякі люди дуже цінують доброту, і якщо хтось виявляє до них доброту: хоч велику, хоч малу, – вони беруть її близько до серця, і відплатити за неї стає для них найважливішою справою в житті, їхньою життєвою місією. Деяким людям важливо справляти на інших гарне враження; вони приділяють багато уваги тому, щоб стати чесними, шляхетними, порядними, аби інші поважали їх і були про них високої думки. Такі люди хочуть мати гарну репутацію, хочуть, щоб інші говорили про них добре, підносили їх і дуже хвалили. Кожна людина прагне до тих тверджень традиційної культури й моральності, яким приділяє найбільше уваги. Хтось цінує славу й багатство, хтось – доброчесність, хтось – чистоту, хтось – відплату за доброту. Хтось цінує вірність, хтось – пристойність: такі люди з усіма шанобливі й виховані, завжди поступаються місцем і пропускають інших уперед, – а хтось цінує доброзичливість тощо. У кожного свої пріоритети. Отже, якщо ти хочеш зрозуміти, як традиційна культура вплинула на тебе й контролює тебе, якщо ти хочеш дізнатися, яку вагу вона має в глибині твого серця, ти повинен проаналізувати, яка ти людина та що цінуєш. Може, тобі важлива «пристойність» або «доброзичливість»? А може, ти цінуєш «надійність» або «терплячість»? Подивися з різних точок зору та проаналізуй свою реальну поведінку, щоб зрозуміти, який аспект традиційної культури справив на тебе найглибший вплив і чому ти прагнеш до традиційної культури. До якої б сутності традиційної культури ти не прагнув, саме такою людиною ти і є. Якою б людиною ти не був, саме це й домінує у твоєму житті – і що б у ньому не домінувало, саме це тобі й потрібно розпізнати, проаналізувати й розгледіти, а потім збунтуватися проти цього й відмовитися від нього. Розкривши та зрозумівши це, ти зможеш поступово відрізати себе від традиційної культури, по-справжньому відмовитися та зрештою повністю відірватися від неї, викорінити її з глибин свого серця. Тоді ти зумієш повністю зректися та викорінити її. Коли ти це зробиш, традиційна культура перестане відігравати у твоєму житті найважливішу роль; натомість Божі слова й істина поволі посядуть у глибині твого серця провідне місце та стануть твоїм життям. Божі слова й істина помалу займуть там важливе місце, і Божі слова та Бог сядуть на престол у твоєму серці та володарюватимуть як твій Цар. Вони проникнуть у кожну частинку тебе. Хіба тоді тобі не буде менш болісно жити? Хіба твоє життя не ставатиме дедалі менш болісним? (Так і буде.) Хіба тобі не буде легше в усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій? (Буде.) Тобі буде набагато легше. Я бачу, що всі ви щодня дуже зайняті своїми обов’язками. Крім читання Божих слів, ви також мусите щодня спілкуватися про істину, читати, слухати, запам’ятовувати й писати. Ви витрачаєте багато часу та сил, платите велику ціну, сильно страждаєте та, можливо, розумієте багато доктрин. Однак коли справа доходить до виконання вашого обов’язку, дуже шкода, що ви не можете практикувати істину та не здатні зрозуміти принципи. Ви стільки разів слухали різні аспекти істини та спілкувалися про них, але коли з вами щось трапляється, ви не знаєте, як переживати Божі слова, практикувати й застосовувати їх. Ви не знаєте, як практикувати істину; вам досі доводиться шукати її й обговорювати з іншими. Чому Божі слова так довго вкорінюються в серці людини? Чому це так важко – зрозуміти істину та діяти згідно з принципами за допомогою Його слів? Не можна виключати, що головна причина тут – величезний вплив традиційної культури на людей. Вона вже дуже довго посідає в їхніх серцях важливе місце, контролює їхні думки та свідомість. Традиційна культура дає волю розбещеним людським характерам; розкриваючи їх, люди почуваються вільно, як м’ясник із ножем або риба у воді. Хіба не так? (Так.) Традиційна культура тісно пов’язана з розбещеними людськими характерами. Вони працюють разом і підсилюють одне одного. Коли розбещені характери стикаються з традиційною культурою, вони можуть розкрити все, на що здатні, як риба у воді. Розбещені характери люблять традиційну культуру та потребують її. Отже, під тисячолітнім тиском норм традиційної культури людина дедалі глибше розбещується сатаною, а її розбещені характери стають дедалі тяжчими й роздутішими. Під маскою та в обгортці традиційної культури ці характери стають не тільки дедалі тяжчими, а й дедалі замаскованішими. Такі характери, як пиха, підступність, злостивість, непоступливість і пересиченість істиною, ховаються та маскуються дедалі глибше, розкриваючись у дедалі хитромудріші способи, через що людям важко їх помітити. Отже, на що поступово перетворився людський світ під впливом того, як традиційна культура формувала поведінку людства, настановляла, спокушала й контролювала його? Світ людства став світом демонів. Люди не живуть по-людськи й не мають ні людської подоби, ні людської сутності. Однак при цьому люди, які чіпляються за традиційну культуру й довго зазнавали її пропаганди, були просякнуті й одержимі нею, дедалі більше переконуються у власній величі, шляхетності, незрівнянності. Вони неймовірно егоїстичні, і ніхто з них не думає, що він незначний і нічого не вартий, що він просто крихітне створіння. Ніхто з них не бажає бути нормальною людиною; усі вони хочуть бути відомими, великими, мудрими. Під впливом традиційної культури люди хочуть перевершити не тільки себе, а й весь світ і все людство. Ти ж чув ту пісню, яку співають безбожники: «Я хочу злетіти вище, вище», – і ту, у якій говориться: «Я лише маленька пташка, я хочу літати, але не можу злетіти високо». Хіба ці слова не позбавлені розуму, всякої людської сутності й сенсу? Хіба вони не дике виття сатани? (Так і є.) Це звук божевільного виття сатани. Отже, як не крути, а отрута традиційної культури вже давно просочилась у серце людини, і цього не можна позбутися за одну ніч. Це не так просто, як побороти особисту ваду чи шкідливу звичку: тут треба розкрити свої думки, погляди, розбещений характер і вирвати зі свого життя гіркий корінь традиційної культури згідно з істиною. А потім ти муситимеш дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами та вимогами, зробивши істину Його слів своїм життям. Тільки так ти воістину йтимеш правильним шляхом, слідуючи за Богом і вірячи в Нього.

Ми вже багато попрацювали над розбором і розкриттям теми традиційної культури та чимало поспілкувалися на цю тему. Як би багато та як би довго ми про це не спілкувалися, наша незмінна ціль – подолання різних труднощів і проблем, що виникають під час прагнення людей до істини чи їхнього входження в життя. Нашою метою є усунути всі перепони, перешкоди та труднощі – здебільшого це різноманітні твердження, ідеї та погляди з традиційної культури – на шляху людей, що прагнуть до істини. На сьогодні ми, по суті, завершили наше спілкування на тему традиційної культури. А чи закінчили ми спілкування на теми, що стосуються прагнення до істини? (Ні.) Чи були наше спілкування та розбір традиційної культури пов’язані з прагненням до істини? (Так.) Вони були пов’язані з прагненням до істини. Традиційна культура – це найбільша складність, з якою люди стикаються на шляху прагнення до істини. Тепер, коли ми закінчили спілкуватися про традиційну культуру, – найбільшу перешкоду прагненню людини до істини, – сьогодні ми побесідуємо про таке питання: «Чому людина мусить прагнути до істини?». Чому ж людина мусить прагнути до істини? Чи спілкувалися ми раніше про це питання? Навіщо нам про це спілкуватися? Це важливе питання? (Так.) Чому воно важливе? Поділіться своїми думками із цього приводу. (Я так розумію, що прагнення до істини безпосередньо стосується спасіння людини. Оскільки в усіх нас тяжко розбещені характери й ми змалку піддавалися пропаганді традиційної культури та глибоко нею отруєні, нам потрібно прагнути до істини, інакше ми не зможемо розпізнавати негативні речі, які походять від сатани. Ми також не зможемо практикувати істину й не знатимемо, як діяти позитивно та згідно з Божою волею. У нас не буде іншого вибору, крім як діяти й поводитися відповідно до наших розбещених характерів. Якщо людина віритиме в Бога саме так, то кінець кінцем вона все одно залишиться живою сатаною, і Бог її не спасе. Тому прагнути до істини дуже важливо. Крім того, наші розбещені характери можна очистити тільки через прагнення до істини; це також єдиний спосіб виправити наші помилкові погляди на те, як ми маємо дивитися на людей і речі, поводитись і діяти. Тільки зрозумівши та здобувши істину, людина зможе компетентно виконувати свій обов’язок і стати тим, хто підкоряється Богові. Інакше вона мимоволі слідуватиме своїм розбещеним характерам і під час виконання своїх обов’язків робитиме речі, які заважатимуть роботі церкви й порушуватимуть її.) Твоя відповідь складається з двох пунктів. Яким було Моє запитання? (Чому людина мусить прагнути до істини?) Це просте запитання? Воно звучить як просте, причинно-наслідкове запитання. Чи всі ви поділяєте погляд, що прагнення до істини пов’язане, з одного боку, зі спасінням людини, а з іншого – з тим, щоб не спричинювати переривань і порушень? (Так.) Коли ви ставите питання саме так, воно звучить досить просто. Але чи справді все так просто? Скажіть, що ви думаєте. (Думаю, з теоретичної точки зору відповісти на запитання «Чому людина мусить прагнути до істини?» простіше, але коли йдеться про його справжнє практикування та входження в його реальність, воно непросте.) «Чому людина мусить прагнути до істини?» – скільки питань включає ця фраза? Вона включає питання про те, яке значення має прагнення до істини, які його причини – а ще що? (Чому важливо прагнути до істини.) Правильно: вона також включає питання про те, чому важливо прагнути до істини; вона охоплює всі ці питання. Зважаючи на все це, чи запитання «Чому людина мусить прагнути до істини?» просте? (Ні.) Ще раз подумайте над запитанням «Чому людина мусить прагнути до істини?» у світлі цих речей. Спершу озирніться та пригадайте: що значить прагнути до істини? Яке визначення цього поняття? (Дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій.) Хіба? Ти пропустив слова «в усьому». Зачитай ще раз. («В усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій».) Питання «Чому людина мусить прагнути до істини?» стосується того, як люди дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють. У ньому йдеться про те, як треба дивитися на речі й людей, як слід поводитись і діяти та чому люди мусять у всьому дивитися на речі й людей, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Хіба це не корінь цього питання – те, чому люди мусять прагнути все робити саме так? Хіба фундаментальне питання не саме таке? (Таке.) Тепер ви зрозуміли фундаментальну суть цього питання. Повернімося до самого запитання: «Чому людина мусить прагнути до істини?». Воно непросте. Воно охоплює значення та цінність прагнення до істини, а ще дещо найважливіше: з огляду на свою сутність та інстинкти людство потребує істини як свого життя, а отже, воно мусить до неї прагнути. Природно, це також стосується майбутнього й виживання людства. Простіше кажучи, прагнення до істини пов’язане зі спасінням людей і зміненням їхніх розбещених характерів. Звісно, воно стосується й різних речей, які люди втілюють у життя, їхніх виливів і поведінки в повсякденному житті. Якщо людина не прагне до істини, то можна точно сказати, що її шанси на спасіння дорівнюють нулю. Якщо людина не прагне до істини, то можна бути на сто відсотків упевненим, що вона опирається Богу, зраджує й відкидає Його. Вона може будь-коли й будь-де виявити опір Богу та зрадити Його, і, природно, вона також може будь-коли й будь-де завадити роботі церкви та Божого дому чи спричинити якесь порушення або переривання. Це одні з найпростіших, найосновніших причин того, чому людям треба прагнути до істини, які можна побачити й усвідомити в повсякденному житті. Але сьогодні ми поспілкуємося лише про деякі ключові моменти питання «Чому людина мусить прагнути до істини?». Ми вже спілкувалися про його найфундаментальніші аспекти, які люди зрозуміли й визнали як питання доктрини, тому сьогодні ми не бесідуватимемо про ті прості основні запитання. Нам досить буде поспілкуватися про кілька головних компонентів. Чому ми спілкуємося на тему прагнення до істини? Очевидно, що вона включає ще якісь важливі питання, які люди не можуть розгледіти, не знають, не розуміють, але які вимагають їхнього усвідомлення й осмислення.

Чому людина мусить прагнути до істини? Ми не станемо починати ні з основних аспектів цього питання, які люди вже усвідомлюють і розуміють, ні з доктрини, яку люди вже знають. Із чого ж ми почнемо? Тут треба починати з кореня цього питання – з Божого плану управління та Божої волі. Що означає «починати з кореня питання»? Це означає, що ми почнемо з Божого плану управління та створення людства. Відколи з’явилися люди, відколи живі істоти – створені люди – прийняли Боже дихання, Бог запланував здобути з-поміж них певну громаду. Ця громада буде здатна усвідомлювати й розуміти Його слова та дотримуватися їх. Люди в ній зможуть діяти відповідно до Його слів як управителі всього сущого, незліченних Божих створінь: рослин, тварин, лісів, океанів, річок, озер, гір, струмків, рівнин тощо. Створивши цей план, Бог почав відповідно покладати на людство Свої надії. Він сподівається, що одного дня люди зможуть діяти як управителі цього людства, всього сущого, що існує на світі, і різних створінь, які поміж нього живуть: діяти впорядковано, згідно з методами, правилами та законами, які встановив Бог. Хоча Він уже сформував цей план і ці очікування, на досягнення Його остаточної мети знадобиться дуже багато часу. Це така річ, якої не можна досягти ні за десять, ні за двадцять, ні за сто, ні за двісті років, ні, безперечно, за тисячу-дві. Досягнення цієї мети займе шість тисяч років. Під час цього процесу людство має пережити різні періоди, доби, епохи та різні стадії Божої роботи. Воно має побачити, як рухаються зірки на небі, як висихають моря й осипаються скелі, і пережити величезні зміни. Починаючи з купки найперших людей, людство пережило великі злети й падіння, перипетії та зміни в цьому світі, після чого люди поступово зросли чисельно та здобули досвід, а сільське господарство, економіка, способи життя й виживання людства поступово змінились і породили нові методи. Лише після досягнення певного періоду й певної доби люди можуть вийти на той рівень, на якому Бог засудить, покарає та здобуде їх і на якому Він висловить їм істину, Свої слова та Свою волю. Щоб досягти цього рівня, людство пережило великі потрясіння, як і все суще в цьому світі. Природно, що величезні зміни також відбулись і в небі, і в космосі. Ця низка змін поступово відбувалася та проявлялася паралельно з Божим управлінням. Щоб люди дійшли до етапу, коли вони постали перед Богом і прийняли Його завоювання, суд і кару, а також забезпечення Його слів, знадобилося багато часу. Але це нормально; Бог може почекати, бо такий Божий план і таке Його бажання. Заради Свого плану й бажання Богу довелося чекати тривалий час. Він чекав дуже, дуже довго, і Він досі чекає.

Коли людство пройшло початкову стадію невігластва, омани та плутанини, Бог привів його в період Закону. Проте хоча людство вступило в новий період у Божому плані управління, хоча люди більше не жили нестримним, недисциплінованим життям, як отара овець, а ввійшли в життєве середовище, де мали провід, настанови та приписи закону, однак тоді вони знали лише кілька простих речей, про які навчав, говорив чи повідомляв закон або які вже були відомі в межах людського життя, як-от що таке крадіжка, перелюб, убивство, як люди відповідатимуть за скоєне вбивство, як взаємодіяти з ближніми, яку відповідальність люди нестимуть за те чи інше. Людство пройшло шлях від початкових обставин, у яких нічого не знало й не розуміло, до пізнання деяких простих, базових законів людського поводження, про які йому повідомив Бог. Після проголошення Богом цих законів люди, що під ними жили, уже знали, що треба слідувати правилам і дотримуватися закону, і в їхній свідомості та внутрішньому світі закон діяв як стримуючий фактор і скеровував їхнє поводження, а людство вже мало первісну подобу людини. Ці люди розуміли, що повинні слідувати певним правилам і дотримуватися певних законів. Неважливо, наскільки добре вони їх виконували й наскільки суворо дотримувалися: у будь-якому разі ці люди мали більше людської подоби, ніж ті, хто жив до закону. У поведінці та житті ці нові люди діяли й жили відповідно до певних стандартів і обмежень. Вони вже були не настільки розгубленими й нетямущими, як колись, не настільки позбавленими цілей у житті. Божі закони та всі твердження, які Бог їм проголосив, пустили коріння в їхніх серцях і посіли там певне місце. Люди більше не губились у здогадках, що їм робити; вони більше не жили без цілей, напрямку та стриманості. Проте вони все одно були дуже далекі від людей із Божих планів і бажань. Вони досі були далекі від того, щоб мати змогу діяти як пани всього сущого. Богу досі потрібно було чекати й терпіти. Хоча люди, які жили під законом, знали, що потрібно поклонятися Богу, вони робили це лише для годиться. Місце й образ Бога в глибині їхніх сердець були геть не такими, як істинна Божа ідентичність і сутність. Тож це досі були не ті створені люди, яких хотів Бог, якими Він їх уявляв, які були б здатні виступати управителями всього сущого. У глибині їхніх сердець Божа сутність, ідентичність і статус були просто сутністю, ідентичністю та статусом Правителя людства, а люди були тільки підданими цього Правителя чи отримували від Нього привілеї, не більше. Отже, Богові досі потрібно було вести вперед цих людей, які жили за законом і знали тільки закон. Ці люди не розуміли нічого, крім закону; вони не вміли діяти як управителі всього сущого; вони не знали, Хто Такий Бог і як правильно жити. Вони не знали, як поводитись і жити згідно з Божими вимогами, як жити значущіше, ніж раніше, до чого люди повинні прагнути у своєму житті тощо. Люди, які жили за законом, були в цих питаннях повними невігласами. Крім закону, ці люди нічого не знали ні про Божі вимоги, ні про істину, ні про Божі слова. Тому Богові доводилось і далі терпіти людство, поки воно жило за законом. Ці люди зробили великий крок уперед порівняно з тими, хто жив до них: вони принаймні розуміли, що таке гріх і що потрібно дотримуватися закону, слідувати йому та жити в його рамках, – але вони досі були дуже далекі від Божих вимог. Тим не менше Бог досі з нетерпінням очікував і сподівався.

З розвитком періодів і людства, процесами в усьому сущому, Божим володарюванням, проводом і керівництвом, з упорядкуванням, улаштованим Його руками, людство, усе суще та сам усесвіт постійно йдуть уперед. Після того, як людство тисячі років стримував закон, воно вже більше не могло дотримуватися закону й послідувало за Божою роботою в наступний започаткований Богом період – період Благодаті. З настанням періоду Благодаті Бог розпочав Свою роботу, передумовою для якої був той факт, що Він послав пророків, аби вони її провістили. Ця фаза роботи була не такою лагідною й бажаною, як люди собі фантазували у своїх уявленнях, і не такою приємною, як вони собі думали; натомість зовні здавалося, що все йде всупереч пророцтвам. Із цих умов виник факт, про який людина ніколи б не здогадалася: факт, що плоть, у яку втілився Бог, – Господь Ісус, – була прибита до хреста. Усе це було поза межами того, що людина передбачала. Зовні все це здавалося жорстокою, кривавою подією, на яку було моторошно дивитися, проте саме тоді Бог поклав край періоду Закону й започаткував новий період. Цей новий період – період Благодаті, про який ви всі тепер знаєте. Здавалося, що період Благодаті настав усупереч Божим пророцтвам, зробленим у період Закону. Звісно, він ще й прийшов в образі втіленої плоті Бога, прибитої до хреста. Усі ці події відбулися так несподівано й так природно, в умовах, які для них визріли. Ось такі засоби Бог використав, щоб покласти край старому періоду й розпочати новий – щоб породити новий період. Хоча все, що сталося на самому початку цього періоду, було таким жорстоким, кривавим, немислимим і навіть раптовим у своєму приході, і ніщо не було таким чудовим і лагідним, як людина собі уявляла, – хоча на вступну сцену періоду Благодаті було моторошно дивитись і вона розривала серце, – у ній було щось варте виславляння. Що саме? Кінець періоду Закону означав, що Богові більше не потрібно було терпіти, коли люди поводилися в усілякі визначені законом способи; це означало, що людство зробило великий крок уперед, у новий період, відповідно до Божої роботи та Його плану. Природно, це також означало, що дні Божого очікування скоротилися. Людство вступило в новий період, нову епоху, а це означало, що Божа робота зробила великий крок уперед і Його бажання поступово здійснюватиметься в міру того, як Його робота просуватиметься вперед. Початок періоду Благодаті був не дуже благоліпним, але в очах Бога людство, яке незабаром мало постати, – те саме людство, якого Він бажав, – дедалі більше наближалося до Його вимог і цілей. Ось це було чудово й похвально, це варто було виславляти. Хоча людство прибило Бога до хреста, і людям було скорботно на це дивитися, проте сам момент, коли Христос був прибитий до хреста, означав, що настав наступний Божий період – період Благодаті – і, звісно, що Божа робота в цьому періоді була на порозі свого початку. Ба більше, цей момент означав, що велику роботу того Божого втілення було завершено. Бог мав постати перед людьми світу як переможець, з новим ім’ям і образом, і людству був би відкритий і об’явлений зміст Його нової роботи. А тим часом люди зі свого боку більше не мусили постійно дратуватися через часті порушення закону, і за законом людей уже не мали карати за його порушення. Прихід періоду Благодаті дав людству змогу вийти з попередньої Божої роботи й увійти в абсолютно нове робоче середовище з новими етапами та методом роботи. Він дав людству нове входження та нове життя, і, звісно, завдяки ньому між Богом і людиною виникли стосунки, ближчі на крок. Завдяки Божому втіленню людина змогла зустрітися з Богом віч-на-віч. Людина почула справжній, реальний голос і слова Бога; людина побачила спосіб Його роботи, Його характер тощо. Людина почула все це на власні вуха й побачила на власні очі, в усіх аспектах; вона отримала яскравий досвід того, що Бог справді, воістину прийшов до людей, був віч-на-віч із людиною та прийшов жити серед людства. Хоча Божа робота в тому втіленні тривала недовго, вона дала тодішньому людству чіткий, відчутний досвід того, як це насправді для людини – жити разом із Богом. І хоч у тих, хто отримав цей досвід, він був недовгим, у тому втіленні Бог сказав багато слів, і ці слова були досить конкретними. Він також виконав багато роботи, і за ним послідувало багато людей. Людство остаточно закінчило жити за законом старого періоду та прийшло в абсолютно новий – період Благодаті.

Увійшовши в новий період, людство жило вже не згідно з обмеженнями закону, а відповідно до нових вимог і нових Божих слів. Завдяки новим Божим словам і вимогам у людства розвинулося нове життя з іншою формою – життя віри в Бога, форма та зміст якого були іншими. Це життя стало на крок ближчим до відповідності стандартам Божих вимог до людини, ніж попереднє життя за законом. Бог установив для людства нові заповіді та поведінкові стандарти, які були точнішими та більше підходили тогочасному людству, а також критерії й принципи того, як людина мала дивитися на інших людей і речі, поводитись і діяти. Тоді Він говорив не так конкретно й не так багато, як зараз, але тодішній людині, яка щойно вийшла з-під закону, тих слів і вимог було достатньо. З огляду на духовний стан людей того часу й те, чим вони були споряджені, вони більше нічого не могли досягти й набути. Наприклад, Бог казав людям бути смиренними, терплячими, терпимими, нести хрест тощо; усе це були конкретніші вимоги, поставлені Богом до людини після закону, що стосувалися того, як слід утілювати людську сутність у життя. Крім того, через прихід періоду Благодаті люди, які раніше жили під законом, стали тішитися рясним, безперервним потоком благодаті, благословень та інших подібних речей від Бога. У той період у людства було не життя, а казка. Усі були щасливі, і кожен був зіницею Божого ока, дитиною в Нього на руках. Люди мусили дотримуватися заповідей і до того ж виявляти кілька форм доброї поведінки, які відповідали людським уявленням і фантазіям, але для людства втіхи від Божої благодаті було більше. Люди зцілювалися від хвороб, спричинених, наприклад, одержимістю бісами, і з людей виганяли нечистих бісів і злих духів. Коли люди були в біді чи потребували чогось, Бог робив для них винятки та показував знамена й чудеса, зцілюючи людей від різноманітних хвороб, насичуючи їхню плоть, годуючи й одягаючи їх. У той період було так багато благодаті та благословень, якими люди могли тішитися. Крім простого дотримання заповідей, від людей вимагалося бути терплячими, терпимими, люблячими тощо, і все. У питаннях істини й Божих вимог до людей вони не мали жодного уявлення про щось більше. Оскільки люди були налаштовані тільки тішитися благодаттю й Божими благословеннями, а також через обітницю Господа Ісуса про час люди звикли тішитися Божою благодаттю, якій не було кінця-краю. Люди думали, що раз вони вірять у Бога, то мають тішитися Божою благодаттю, що це їхня законна частка. Однак вони не знали, що треба поклонятися Господу творіння, прийняти статус створіння, бути добрим створінням і виконувати його обов’язок. Вони також не знали, як підкорятися Богові, бути Йому вірними, приймати Його слова та брати їх за основу для своїх поглядів на людей і речі, своєї поведінки та дій. Люди нічого цього не тямили. І вони не тільки тішилися Божою благодаттю як чимось само собою зрозумілим, а й хотіли після смерті потрапити на небо, наче це було щось само собою зрозуміле, і там тішитися добрими благословеннями разом із Господом. Ба більше, люди, що жили в період Благодаті, серед благодаті та благословень, помилково вважали, що Бог – це просто милосердний, люблячий Бог, що Його сутність – це милосердя, любляча доброта й ніщо інше. Для них милосердя й любляча доброта були символом Божої ідентичності, статусу та сутності; для них слова «істина, шлях і життя» означали Божу благодать і благословення, а може, і спосіб просто прийняти хрест і йти хресною дорогою. Оце й було все, на основі чого в період Благодаті люди могли пізнавати Бога й орієнтуватися щодо Нього, а також пізнавати людство й самих людей і орієнтуватися щодо них. Отже, якщо говорити про причини та корінь цього, то що саме призвело до таких обставин? Тут ніхто не винен. Не можна звинувачувати Бога, що Він не працював або не говорив конкретніше чи ґрунтовніше, і не можна перекладати відповідальність на людину. Чому? Люди – створіння, створене людство. Вони вийшли із закону та прийшли в період Благодаті. Скільки б років досвіду поступу Божої роботи людина не мала, вона могла набути й пізнати лише те, що Бог подарував людині та що Він зробив. А решту – те, що Бог не зробив, не сказав і не відкрив, – людство не мало можливості ні зрозуміти, ні пізнати. Проте якщо подивитися на об’єктивні обставини й загальну картину, то коли людство, яке прогресувало тисячоліттями, прийшло в період Благодаті, його розуміння просто не могло сягнути далі, і Бог міг виконувати лише таку роботу, яку Він тоді виконував. Причина в тому, що людство, яке вийшло з періоду Закону, не потребувало ні кари, ні суду, ні завоювання, ні тим більше вдосконалення. Тоді людство потребувало лише одного. Що ж це було? Жертва за гріх, дорогоцінна Божа кров. Дорогоцінна Божа кров – ця жертва за гріх була єдиним, чого потребувало людство, що вийшло з періоду Закону. Отже, у ту епоху через потреби людства й фактичні обставини робота, яку мусив виконати Бог, полягала в тому, щоб принести в жертву за гріх дорогоцінну кров Свого власного втілення. Це був єдиний спосіб відкупити людство періоду Закону. Бог очистив людство від гріха Своєю дорогоцінною кров’ю, зробивши її платою й жертвою за гріх. І тільки після того, як людину було очищено від гріха, вона змогла стати безгрішною перед Богом, прийняти Його благодать і Його постійний провід. Дорогоцінну Божу кров було принесено в жертву людству, і так воно змогло здобути відкуплення. Що могло зрозуміти щойно відкуплене людство? Чого воно потребувало? Якби тих людей одразу завоювали, засудили й покарали, вони не спромоглися б це прийняти. Вони не мали такої здатності до прийняття, та й умови в них були не такими, щоб люди змогли все це зрозуміти. Отже, крім Божої жертви за гріх, а також Його благодаті, благословень, терпимості, терпіння, милосердя й люблячої доброти, люди, якими вони були тоді, могли прийняти не більше ніж кілька простих вимог, які Бог поставив до поведінки людини: тільки ці вимоги, і не більше того. Тодішнє людство не змогло б зрозуміти геть нічого з усіх тих істин, які глибше торкаються теми спасіння людини: які хибні ідеї та погляди має людство, які розбещені характери, у чому полягають сутності бунтарства людства проти Бога, як сатана розбещує людство, у чому сутність традиційної культури, якої дотримується людство, – про це ми нещодавно спілкувалися, – тощо. За таких обставин Бог міг лише напучувати людство та ставити до нього вимоги в найпростіші, найзрозуміліші способи, висуваючи до його поведінки найелементарніші вимоги. Тому в період Благодаті людство могло насолоджуватися лише благодаттю та скільки завгодно тішитися дорогоцінною Божою кров’ю як жертвою за гріх. Однак у період Благодаті вже було здійснено найбільше звершення. Яке ж воно було? Воно полягало в тому, що людство, яке Бог мав спасти, отримало прощення своїх гріхів завдяки дорогоцінній Божій крові. Це подія, гідна виславляння; це було найвеличніше звершення Бога в період Благодаті. Хоча людські гріхи було прощено й людина більше не мала поставати перед Богом у гріховному образі чи як грішник, бо натомість завдяки жертві за гріх отримала прощення своїх гріхів і тепер була гідна постати перед Богом, проте стосунки людини з Ним іще не досягли рівня стосунків створіння з Творцем. Це ще не були стосунки створеного людства з Творцем. Людство в благодаті було ще дуже, дуже далеким від ролі, якої Бог від нього вимагає: бути паном і управителем усього сущого. Тож Бог мусив чекати; Він мусив бути терплячим. Що для Бога означало чекати? Це означало, що людство мало й надалі жити серед Божої благодаті, серед різних способів Божої роботи в період Благодаті. Бог хоче спасти не просто жменьку людей або якусь одну расу, а набагато більше; Його спасіння аж ніяк не обмежується однією расою чи конфесією. Отже, період Благодаті мав тривати тисячі років, як і період Закону. Людство мало й надалі жити в новому періоді під проводом Бога, рік за роком, покоління за поколінням. Скільки епох людина мусить отак пережити: скільки зірок має зрушити зі свого місця на небозводі, скільки морів висохнути, скільки скель вивітритися, скільки океанів перетворитися на родючі землі, – і в різні доби людство та незліченні речі на землі мусять зазнати різних змін. І в міру того, як люди все це переживали, Божі слова, Його робота й факт відкуплення людства Господом Ісусом у період Благодаті поширювалися до кінців землі, по вулицях і провулках, у кожен куточок, поки не стали відомими в кожному домі. І саме тоді мав завершитися цей період – період Благодаті, який прийшов після періоду Закону. Робота, яку Бог виконував у цей період, полягала не лише в тому, щоб мовчки чекати; поки Він чекав, Він у різні способи працював над людством періоду Благодаті. Він продовжував Свою благодатну роботу, обдаровуючи людство цього періоду благодаттю й благословеннями, щоб Його дії, Його робота, Його мова, факти з Його роботи та Його воля в період Благодаті дійшли до вух кожної людини, яку Він збирався обрати. Він дав усім таким людям нагоду скористатися з Його жертви за гріх, щоб ця людина більше не поставала перед Ним у гріховному образі, як грішник. І хоча стосунки людини з Богом уже були не такими, як у людини, що ніколи Його не бачила, як у період Закону, а на крок вищими, як стосунки між віруючими й Господом, між християнами та Христом, – усе ж ці стосунки були не такими, яких Бог зрештою бажає між людством і Богом, між створіннями та Творцем. Тоді ці стосунки вочевидь були ще досить далекі від стосунків між створіннями та Господом творіння, але порівняно з відносинами між людьми й Богом у період Закону вони демонструють великий прогрес. Це було приводом для радості та виславляння. Але як би там не було, а Богові досі потрібно було вести людство; Йому потрібно було вести вперед людей, у глибинах сердець яких було повно уявлень про Бога, фантазій, прохань, вимог, бунтарства й опору. Чому? Тому що таке людство, може, і знало, як тішитися Божою благодаттю, знало, що Бог милосердний і люблячий, але на тому все й закінчувалося: тодішнє людство геть нічого не знало про справжню ідентичність, статус і сутність Бога. Оскільки таке людство зазнало сатанинського розбещення, його сутність і різні уявлення та думки в глибині серця досі суперечили Богу та йшли проти Нього, хоч це людство й тішилося Божою благодаттю. Людина не знала, як коритися Богові, як виконувати обов’язок створіння й тим більше як бути задовільним створінням. Ще менше, звісно, було тих, хто знав, як поклонятися Господу творіння. Якби незліченні речі світу було передано настільки розбещеному людству, це було б те саме, що передати їх сатані. Наслідки були б абсолютно однакові, без жодної різниці. Отже, Богу досі потрібно було продовжувати Свою роботу й вести людство далі, до наступної стадії роботи, яку Він мав виконати. Бог дуже довго чекав на цю стадію та сподівався на неї, і Він заплатив за неї Своїм попереднім довгим терпінням.

Тепер, коли людство натішилося достатньою, рясною Божою благодаттю, цей світ і це людство, як не поглянь, нарешті дійшли до рівня, на якому Бог виконає Свою справжню роботу зі спасіння людства. Вони дійшли до того часу, коли Бог завоює, покарає й засудить людство та висловить багато істин, щоб удосконалити людство та здобути з-посеред нього громаду, яка зможе бути управителями всього сущого серед цього. Цей час настав, і Богові більше не потрібно ні терпіти, ні й далі вести людство періоду Благодаті до життя в благодаті. Йому більше не потрібно й надалі забезпечувати людство періоду Благодаті, пасти, пильнувати та зберігати його; Йому більше не потрібно невтомно та безумовно забезпечувати людство благодаттю й благословеннями; Йому більше не потрібно бути безумовно терплячим із людством у благодаті, поки воно жадібно й безсоромно випрошує Його благодать, узагалі Йому не поклоняючись. Натомість Бог виразить Свою волю, Свій характер, істинний голос Свого серця та Свою сутність. У цей час Бог, забезпечуючи людство численними істинами та словами, яких воно потребує, також виливає й виражає Свій справжній характер – праведний характер. А виражаючи Свій праведний характер, Він не байдуже виголошує кілька фраз суду й засудження, та й годі; натомість Він, спираючись на факти, викриває розбещеність людства, його сутність і сатанинську потворність. Він викриває те, як людство бунтує проти Нього, опирається Йому, відкидає та зраджує Його, а також різні людські уявлення про Нього. У цей період те, що Він висловлює, здебільшого виходить за межі милосердя й люблячої доброти, які Він дарує людству: це ненависть, відраза, обридження й осуд, які Він відчуває до людства. Цей різкий, радикальний поворот і зміна в Божому характері та становищі застають людство зненацька та роблять його нездатним до прийняття. Бог виражає Свій характер і Свої слова з усією раптовою силою блискавки. Звісно, Він також забезпечує людство всім необхідним із безмежним терпінням і терпимістю. Бог у різні способи та під різними ракурсами промовляє до людства й виражає Свій характер у найбільш відповідні, належні, конкретні та прямі способи, у які варто ставитися до створінь із точки зору Його становища як Творця. Це ті способи мови й роботи, яких Бог жадав, чекаючи шість тисяч років. Шість тисяч років жадання, шість тисяч років очікування – усе це говорить про шість тисяч років Божого терпіння, що містять у собі шість тисяч років Його сподівання. Людство й досі залишається створеним Богом людством, але воно пройшло шість тисяч років безперервних змін, коли зірки мандрували небозводом, а моря висихали, тому тепер це вже не те людство, яке Бог створив на початку, і сутність у нього вже інша. Тож коли в цей день Бог починає працювати, людство, яке Він зараз бачить, усе одно викликає в Нього відразу, хоча Він і чекав, що воно буде саме таким, – і, звісно, дивитися на таке людство для Бога занадто прикро. Раніше Я говорив про три речі – пам’ятаєте, які саме? Таке людство все одно викликає в Нього відразу, хоча Він і чекав, що воно буде саме таким. Про що ще Я говорив? (Дивитися на таке людство для Бога занадто прикро.) Ще дивитися на таке людство для Бога занадто прикро. У людині присутні всі ці три речі водночас. Чого ж чекав Бог? Що таке людство, переживши закон, а потім відкуплення, нарешті дійде до сьогоднішнього дня на фундаменті розуміння деяких фундаментальних законів і заповідей, яких людина повинна дотримуватися, і більше не буде простим людством із порожнечею в глибині серця, як Адам і Єва. Бог чекав, що натомість у серцях людей з’явиться певна частка нового. Ось чого Бог чекав: що людство буде цим наділене. Однак водночас людство – це й таке людство, яке викликає в Бога відразу. То що ж саме викликає в Бога відразу? Хіба ви всі не знаєте? (Людське бунтарство й опір.) Людство наповнене розбещеним сатанинським характером і живе жахливим життям: вони не зовсім люди й не демони. Людство вже не настільки просте, щоб не зуміти встояти перед спокусою змія. Хоча в людей і є власні думки та погляди, власні чіткі переконання та способи ставлення до безлічі подій і речей, проте в людських поглядах на інших людей і речі, у їхній поведінці та діях немає нічого з того, чого хоче Бог. Люди можуть думати й мати певні погляди, і за їхніми діями стоять певні підстави, засоби та ставлення, але все оце, чим вони наділені, походить від сатанинської розбещеності. Усе це засновано на сатанинських поглядах і філософіях. Коли людина приходить до Бога, у її серці немає жодного сліду покірності перед Богом і жодної щирості. Людина просякнута сатанинськими токсинами, наповнена його вихованням і думками, його розбещеним характером. Про що це свідчить? Бог мусить багато говорити та працювати для людини, щоб змінити її спосіб існування та ставлення до Бога – а конкретніше, звісно, щоб змінити способи та критерії того, як вона дивиться на людей і речі, поводиться й діє. Поки всіх цих змін не відбудеться, у Божих очах людство буде чимось таким, що викликає відразу. Що потрібно Богові, коли Він спасає предмет Своєї відрази? Чи є в Його серці радість? А щастя? А розрада? (Ні.) Немає там жодної розради та щастя. Його серце сповнене огиди. Єдине, що Бог зробить за таких обставин, окрім того, що невтомно говоритиме й говоритиме, – це вправлятиметься в терпінні. Відраза – це другий компонент того, що Бог відчуває до такого людства, яким Він його бачить. Третій компонент полягає в тому, що дивитися на таке людство занадто прикро. У світлі первісного наміру, з яким Бог створював людство, стосунки Бога з людиною – це стосунки батька й дитини, сімейні стосунки. Цей вимір їхніх відносин, може, і не схожий на людську кровну спорідненість, але для Бога він вищий за плотську кровну спорідненість між людьми. У людства, яке Бог створив на початку, була зовсім інша подоба, ніж у людства, яке Він бачить в останні дні. На початку людина мала просту, дитячу подобу, і хоча люди були невігласами, їхні серця були чистими й незаплямованими. У їхніх очах можна було побачити ясність і прозорість глибин їхніх сердець. У них не було тих різноманітних розбещених характерів, які є в людей зараз; у них не було непоступливості, пихи, злочестивості, підступності й точно не було характеру, який нудить від істини. З мови та дій людей, з їхніх очей і облич було видно, що це було те людство, яке Бог створив на початку та до якого ставився прихильно. Але зрештою, коли Бог знову дивиться на людство, глибини серця людини вже не такі чисті, а очі вже не такі ясні. Серце людини наповнене розбещеним сатанинським характером, і коли вона зустрічається з Богом, її обличчя, мова та дії Йому огидні. Однак є факт, який ніхто не може заперечити, і саме через нього Бог каже, що для Нього занадто прикро дивитися на таке людство. Що ж це за факт? Ось він, і ніхто не може його заперечити: Бог Своєю власною рукою створив це людство, яке знову постало перед Ним, але воно вже не те, яким було на початку. Воно сповнене опору та зради Богові в усьому, від очей до думок і глибин сердець; у всьому, від очей до думок і глибин сердець, з людей виплескується не що інше, як сатанинський характер. Сатанинські характери людини: непоступливість, пиха, підступність, злочестивість і нудота від істини – неприховано та природно виплескуються і з її погляду, і з виразу обличчя. Навіть коли людина стикається з Божими словами чи опиняється віч-на-віч із Богом, її розбещений сатанинський характер і розбещена сатаною сутність виплескуються саме так, неприховано. Є лише одна фраза, яка може передати те, що відчуває Бог від появи цього факту. Ось вона: «На це занадто прикро дивитися». З точки зору як загального середовища людини, так і кожного окремого аспекту ситуацій і умов, у яких опиняються люди, людство, яке дійшло до сьогоднішнього дня й до цієї епохи, досягло рівня Божих вимог для останньої, третьої стадії Його роботи, а саме спасіння людства, – але навіть будучи сповненим сподівань на це людство, Бог також сповнений ненависті до нього. Бог, звісно, досі відчуває, що на людей занадто прикро дивитися, оскільки бачить один приклад людської розбещеності за іншим. Проте Богові більше не потрібно безглуздо терпіти й чекати заради людини, і цьому вже варто порадіти. Що Богові потрібно робити, то це виконувати роботу, на яку Він чекав і сподівався шість тисяч років, якої дожидав шість тисяч років: казати Свої слова, виражати Свій характер і кожну істину. Звісно, це також означає, що серед цього людства, яке Бог обрав, постане громада людей, яких Бог давно чекав і які будуть управителями всього сущого та стануть його панами. Якщо поглянути на ситуацію загалом, то все так далеко відійшло від очікуваного; усе було так боляче й сумно. Але найбільша Божа радість – це те, що завдяки плину часу та новому періоду дні, коли людство зазнавало сатанинського розбещення, уже минули. Людство пройшло через хрещення законом і Боже відкуплення; нарешті воно дійшло до останнього етапу Божої роботи: стадії, на якій людство спасеться в кінцевому результаті прийняття Божої кари, суду й завоювання. Для людства це, безсумнівно, чудова новина, а для Бога, безперечно, те, на що Він уже давно чекав. Як не поглянь, це настання найвеличнішої епохи для всього людства. З якого ракурсу не поглянь – чи то людської розбещеності, чи то світських віянь, чи то соціальних структур, чи то людської політики, чи то нинішніх лих, – результат людства близький: це людство підійшло до фінішної прямої. Однак у Божій роботі це найбільш кульмінаційний час, який найбільше заслуговує на людську згадку й виславляння, і, звісно, це також настання найважливішого, найкритичнішого часу за шість тисяч років Божої роботи над Його планом управління – часу, у який вирішується доля людства. Тож що б не відбувалося з людством, скільки б Бог не чекав і не терпів, усе воно було того варте.

Повернімося до теми, яку ми збирались обговорити: «Чому людина мусить прагнути до істини». Божий план управління ділиться на три стадії роботи серед людства. Попередні дві стадії Бог уже завершив. Якщо поглянути на стадії, що відбувалися донині, то користь і закону, і заповідей для людини полягала лише в тому, що завдяки ним люди дотримувалися закону, заповідей, Божого імені, віри в глибині серця, низки форм доброї поведінки й кількох добрих догматів, і не більше. Людина докорінно не може відповідати стандарту, якого вимагає Бог: бути управителем і стати паном усього сущого. Хіба не так? Людина за своєю суттю не відповідає вимогам для цього. Якби людину, що пройшла закон і період Благодаті, змусили робити те, що від неї вимагає Бог, вона була б здатна взаємодіяти з усім сущим лише за допомогою закону чи благодаті та благословень, дарованих їй у період Благодаті. Це сильно не дотягує до стандарту, якого вимагає Бог: щоб людина була управителем усього сущого, – і людство сильно не дотягує до того, щоб здійснити все те, чого Бог від нього вимагає, і виконати те зобов’язання й обов’язок, виконання яких вимагає Бог. Людина просто не в змозі відповідати стандарту, якого вимагає Бог: бути паном усього сущого та наступного періоду, – і вона не здатна виправдати ці очікування. Тому на завершальній стадії Своєї роботи Бог висловлює й каже людству всі істини та принципи практики, яких воно потребує, в усіх їхніх аспектах, щоб людина знала, якими є стандарти, що їх вимагає Бог, як вона має взаємодіяти з усім сущим і ставитися до нього, як їй слід бути управителем усього сущого, яким має бути спосіб її існування та як саме вона повинна жити перед Богом як істинна створена істота під пануванням Творця. Якщо людина зрозуміла ці речі, вона знає й те, які вимоги до неї висуває Бог; виконавши їх, вона також досягне відповідності стандартам, яких від неї вимагає Бог. Оскільки закон, заповіді та прості критерії поведінки не здатні замінити істину, в останні дні Бог висловлює дуже багато слів та істин, які стосуються практики людей, їхнього життя по-людськи та дій, а також поглядів на інших людей і речі. Бог говорить людині, як дивитися на інших людей і речі, як жити по-людськи та діяти. Що означає те, що Бог говорить людині про все це? Це означає, що Бог вимагає від тебе, щоб ти дивився на людей і речі, жив по-людськи й діяв згідно з усіма цими істинами та жив у світі саме так. Який би обов’язок ти не виконував і яке б доручення не прийняв від Бога, Його вимоги до тебе незмінні. Зрозумівши Божі вимоги, ти мусиш практикувати, виконувати свій обов’язок і здійснювати Боже доручення тобі згідно з Його вимогами, як ти їх розумієш, незалежно від того, чи Він поруч із тобою й чи перевіряє тебе. Тільки так ти можеш справді стати гідним паном усього сущого, у якому Бог упевнений, який відповідає стандарту і вартий Його доручення. Хіба це не торкається теми того, чому людина мусить прагнути до істини? (Торкається.) Тепер ви розумієте? Це ті факти, які Бог зробить реальністю. Отже, прагнути до істини – це значить не просто відкинути свій розбещений характер і не опиратися Богові. У прагненні до істини, про яке ми говоримо, є більше значення й більша цінність. Воістину, це стосується місця призначення людини та її долі. Розумієте? (Так.) Чому людина мусить прагнути до істини? У вузькому масштабі причина пояснюється тими найбазовішими доктринами, які людина розуміє. У широкому масштабі найголовніша причина полягає в тому, що, якщо дивитися на це з Божої точки зору, прагнення до істини пов’язане з Його управлінням, Його очікуваннями від людства та надіями, які Він покладає на людство, – це одна із частин Божого плану управління. Судячи із цього, неважливо, хто ти і як довго віриш у Бога: якщо ти не прагнеш істини і не любиш її, то зрештою неминуче станеш об’єктом відсіювання – це ясно як день. Бог виконує три стадії роботи; у Нього є план управління з того часу, як Він створив людство, і далі Він здійснював над людством кожну із цих стадій, крок за кроком ведучи людство до сьогоднішнього дня. Бог віддав стільки крові Свого серця і так довго терпів із кінцевою метою вкласти в людину істини, які Він виражає, і всі грані Його необхідних критеріїв, які Він повідомляє людству, і перетворити їх на життя й реальність людини. На Божий погляд, це настільки важлива справа, і Бог надає їй такої ваги. Бог виразив так багато слів, а перед тим провів дуже велику підготовчу роботу. Якщо тепер ти так і не прагнутимеш до цих слів і не ввійдеш у них після того, як Він їх виразив, то як Бог на тебе подивиться? Який вердикт тобі винесе? Це ясно як день. Отже, що стосується кожної людини, то незалежно від твого рівня, віку й того, скільки років ти віриш у Бога, ти мусиш докладати зусиль до того, щоб іти шляхом прагнення до істини. Не слід наголошувати на жодних об’єктивних виправданнях; ти повинен прагнути істини беззастережно. Не живи абияк. Припустімо, ти вважаєш прагнення істини великою справою свого життя, стараєшся й докладаєш зусиль для цього, і, можливо, зрештою ти не зможеш здобути й досягнути такого обсягу істини у своєму прагненні, як тобі хотілося б, але Бог каже, що Він дасть тобі належне місце призначення, зважаючи на твоє ставлення, яке полягає в прагненні до істини, і твоєї щирості, – як це буде чудово! Поки що не зосереджуйся на тому, яким буде твоє місце призначення та фінал, що станеться далі та що чекає в майбутньому, чи зможеш ти уникнути лиха й не померти, – не думай про це й не проси про таке, що цього стосується. Просто зосередься на Божих словах і вимогах, прийди до прагнення до істини, добре виконуй свій обов’язок, задовольняй Божі наміри та не підведи шеститисячолітнє очікування Бога та Його шеститисячолітнє сподівання. Дай Богові трохи розради; дай Йому побачити в тобі надію, дай Його бажанням здійснитись у тобі. Скажи Мені, хіба Бог обійшовся б із тобою несправедливо, якби ти так учинив? Звісно, що ні! І навіть якщо кінцеві результати будуть не такі, як тобі хотілося б, як тобі, будучи створеною істотою, треба ставитися до цього факту? Треба в усьому підкорятися Божим улаштуванням і упорядкуванням, не маючи жодних особистих планів. Хіба це не та точка зору, яку належить мати створеним істотам? (Так і є.) Мати таку установку – це правильно. На цьому ми завершимо нашу бесіду про суть того, чому людина мусить прагнути до істини.

Щойно ми в нашому спілкуванні розглянули здебільшого те, чому людина мусить прагнути до істини в аспекті Божого плану управління, з Божої точки зору. Якщо подивитися з іншого боку, це питання дещо простіше. Якщо говорити про саму людину, про її точку зору, то чому людина мусить прагнути до істини? Кажучи максимально просто, якби людина жила за законом і не розуміла істини, якби вона просто дотримувалася закону, і не більше, то що б зрештою вийшло з її прагнення? Хіба що те, що за законом людину було б засуджено за її нездатність його дотримуватися. Якщо ж узяти пізніший період Благодаті, у той час людина багато чого зрозуміла та здобула від Бога багато нової інформації про людину, а саме настанови та заповіді щодо людської поведінки. З точки зору доктрини людина отримала чималу вигоду. Однак, не зрозумівши істини, люди досі сподівалися, що отримають більше Божого захисту, прихильності, благословень і благодаті; людська точка зору досі полягала в тому, щоб просити в Бога те, чого потребували люди, і коли вони щось просили, їхнє прагнення досі було націлено та спрямовано на життя плоті, на втіхи плоті й на краще плотське життя. Ціль людського прагнення досі суперечила істині та йшла проти неї. Людина досі була не здатна прагнути до істини й не могла ввійти в таке реальне життя, як те, у якому істина є підвалиною існування людини. Такими є реалії життя людини, яка живе на фундаменті розуміння всіх законів або заповідей і обмежень періоду Благодаті, на фундаменті того, що вона ще не розуміє істину. Коли реалії життя людей саме такі, ті часто втрачають свій напрямок, самі того не усвідомлюючи. Як кажуть люди: «Я заплутався й розгубився». У таких умовах безперервної плутанини людина, розтривожена, часто занурюється в порожнечу, не знаючи, навіщо люди живуть і яким буде її майбутнє, не кажучи вже про те, як їй слід реагувати на різних людей, події та речі, які їй посилає реальне життя, і в який правильний спосіб їй слід на них реагувати. Є навіть багато віруючих, послідовників Бога, які, дотримуючись заповідей і тішачись великою кількістю Божої благодаті та благословень, при цьому все одно прагнуть до статусу, багатства, багатообіцяючого майбутнього, щасливих шлюбів, сімейного благополуччя й удачі, визнання серед таких самих людей, як вони, – а в сучасному суспільстві вони прагнуть утіх плоті, життя й легкості; вони прагнуть розкішних особняків і автомобілів; вони прагнуть подорожувати по всьому світу, досліджуючи таємниці та майбутнє людства. Приймаючи норми й обмеження безлічі законів і поведінкових критеріїв, людство залишається нездатним позбутися своєї схильності досліджувати майбутнє, таємниці людства й усе, що лежить за межами людського кругозору. А роблячи все це, люди часто почуваються спустошеними, пригніченими, ображеними, роздратованими, неспокійними й наляканими – настільки, що коли з ними багато всього трапляється, їм важко контролювати свою гарячковість і емоції. Деякі люди занепадають духом, упадають у депресію, пригніченість тощо, коли стикаються з будь-якими хвилюючими обставинами, як-от важкими умовами на роботі, сімейними сварками чи непорозуміннями, проблемами в шлюбі чи дискримінацією в суспільстві. Деякі люди навіть поринають у крайнощі почуттів; є й такі, що вирішують покінчити із життям якимись крайніми засобами. Звісно, є ще й такі, що обирають затворництво та самотність. І що ж це породило в суспільстві? Відлюдників і відлюдниць, клінічну депресію тощо. Цих явищ не бракує й у житті християн; таке трапляється часто. Зрештою першопричина цього полягає в тому, що людство не розуміє ні того, що таке істина, ні того, звідки людина прийшла й куди йде, ні того, чому людина жива та як вона мусить жити. Коли люди реагують на найрізноманітніших людей, події та речі, з якими стикаються, то не знають, як із ними впоратися, як подолати, відкинути й розгледіти їх, як збагнути всі ці речі, щоб жити щасливо та спокійно, під володарюванням і розпорядженнями Творця. У людства немає такої здатності. Без висловленої Богом істини, без Його слів людині про те, як потрібно дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, люди покладаються на власні зусилля, набуті знання, опановані життєві навички, ті правила гри, які людям удалось усвідомити, а також правила поведінки чи філософії життя. Люди покладаються на свій досвід людського життя, на те, що вони пережили, навіть на те, що дізналися з книжок, – але коли вони стикаються з усіма труднощами реального життя, то все одно виявляються безсилими. Для тих, хто живе в таких умовах, читання Біблії не приносить ніякої користі. Навіть молитви Господу Ісусу не приносять їм користі, не кажучи вже про молитви Єгові. Читання того, що віщували стародавні пророки, також не може розв’язати жодної з їхніх проблем. Тому деякі люди подорожують по всьому світу, досліджують Місяць і Марс, шукають пророків, які можуть передбачати майбутнє, і розмовляють із ними. Але й після цього серця людей залишаються неспокійними, безрадісними та невтішними. Напрямок і ціль їхнього поступу все одно здаються їм такими невловимими, такими пустими. Загалом життя людства залишається дуже пустим. Для людського життя це звичайний стан, тому люди вигадують безліч способів розважитися, як-от сучасні відеоігри, стрибки з тарзанки, серфінг, альпінізм, стрибки з парашутом, якими захоплюються західні люди, і різноманітні драми, пісні й танці, які люблять китайці, і шоу з транссексуалами в Південно-Східній Азії. Люди навіть дивляться те, що задовольняє їхній духовний світ і плотські пожадання. Проте якими б не були їхні розваги, що б вони не дивилися, у найглибших глибинах їхніх сердець залишається розгубленість перед майбутнім. Скільки б разів людина не об’їхала навколо світу чи навіть не побувала на Місяці та Марсі, проте коли вона повернеться та її життя трохи ввійде в старе русло, вона почуватиметься геть знесиленою, як і раніше. Ба більше, вона буде ще сумнішою та неспокійнішою, ніж якби взагалі нікуди не їздила. Люди думають, що вони такі пусті, безсилі, розгублені та приголомшені, що прагнуть дослідити прийдешнє та невідоме через те, що не знають, як розважитися та як їм жити. Вони думають, ніби причина в тому, що люди не вміють насолоджуватися життям або моментом; на їхню думку, їхні інтереси й захоплення простенькі, недостатньо масштабні. Але скільки б інтересів у людей не було, у скількох би розвагах вони не брали участь, скільки б місць у світі не відвідали, вони все одно відчувають, що те, як вони живуть, напрямок і ціль їхнього існування не такі, як їм хотілося б. Словом, те, що люди відчувають загалом, – це порожнеча й нудьга. Через цю порожнечу й нудьгу деякі люди прагнуть посмакувати всіма вишуканими делікатесами світу; куди б вони не пішли, вони думають, як би поїсти. Інші ж жадають розваг, куди б не пішли, – і вони веселяться, і їдять, і розважаються досхочу, але, наївшись, напившись і повеселившись, почуваються ще пустішими. Як дати цьому раду? Чому цього відчуття неможливо позбутися? Опинившись у глухому куті, деякі люди починають уживати наркотики, опіум, екстазі, стимулювати себе найрізноманітнішими матеріальними речами. І який від цього результат? Хіба хоч якийсь із цих методів хоч якось допомагає подолати людську порожнечу? Хіба хоч якийсь із них може подолати проблеми в самому корені? (Ні.) А чому ні? Тому що люди живуть за своїми почуттями. Вони не розуміють істини, не знають, що породжує людські проблеми порожнечі, неспокою, розгубленості тощо, і не знають, якими засобами їх подолати. Вони думають, ніби якщо подбати про плотські втіхи, наситити й наповнити світ свого тілесного духу, то відчуття порожнечі в ньому зникне. Чи так це працює? Ні, не так. Якщо, вислухавши ці проповіді, ти приймеш їх як доктрину, але геть не станеш їх практикувати та прагнути до них, якщо ти не візьмеш ці Божі слова за основу та критерій для своїх поглядів на людей і речі, своєї поведінки та дій, то твій спосіб існування й погляд на життя ніколи не зміняться. А в такому разі твоє життя, його стиль і цінність його існування теж ніколи не зміняться. А якщо стиль і цінність існування твого життя ніколи не зміняться, що це значить? Це значить, що одного дня, рано чи пізно, доктрини, які ти розумієш, здадуться тобі стовпами духу, що рано чи пізно вони стануть для тебе коронними фразами й теоріями, якими ти затикатимеш ту порожнечу у своєму внутрішньому світі, коли ситуація цього вимагатиме. Якщо напрямок і ціль твого прагнення не зміняться, ти будеш таким же, як і ті люди, що не чули жодного Божого слова. Напрямком і ціллю твого прагнення все одно буде пошук розваг, плотської розради. Ти все одно намагатимешся подолати свою порожнечу й розгубленість, подорожуючи світом і досліджуючи таємниці. І тоді, безсумнівно, ти підеш тим самим шляхом, що й ті люди. Вони відчувають порожнечу після того, як скуштували делікатесів з усього світу й насолодилися його пишними розкошами; так само буде й із тобою. Ти можеш триматись істинного шляху й Божих слів, але якщо ти їх не практикуєш і не прагнеш до них, то зрештою так само, як і ті люди, часто почуватимешся пустим, приголомшеним, обуреним і пригніченим, не матимеш справжнього щастя, справжньої радості, справжньої свободи й, ба більше, справжнього миру. І тоді твій результат кінець кінцем буде таким самим, як і їхній.

На що дивиться Бог, визначаючи результат людини? Він не зважає на те, скільки ти прочитав Його слів чи прослухав проповідей. Бог на таке не дивиться. Він оцінює, скільки істин ти здобув у своєму прагненні, скільки істин ти можеш практикувати; Він оцінює, чи береш ти в житті Його слова за основу, а істину – за критерій своїх поглядів на людей і речі, своєї поведінки та дій: чи маєш ти такий досвід і свідчення. Якщо у твоєму повсякденному житті й у ході твого слідування за Богом немає такого свідчення й усі ці речі геть нічим не підкріплені, то Бог поставиться до тебе так само, як і до безбожників. Чи закінчиться все на тому, що Він так до тебе поставиться? Ні, це далеко не той випадок, коли Бог саме так до тебе поставиться та на тому все й залишить. Натомість, спираючись на це, Він визначить твій результат. Він робить це відповідно до шляху, яким ти йдеш; Він визначає твій результат на основі того, як ти поводишся в масі своїх прагнень і цілей, як ти ставишся до істини й чи ступив на шлях прагнення до неї. Чому Він визначає твій результат саме так? Коли людина, яка просто не прагне до істини, почитала Божі слова та почула багато з них, але все одно не може взяти Його слова за критерій своїх поглядів на людей і речі, своєї поведінки та дій, то зрештою вона просто не зуміє спастися. А найголовніше питання ось яке: що могло б вийти з такої людини, якби вона залишилася? Чи змогла б вона стати паном усього сущого? Чи змогла б бути управителем усього сущого замість Бога? Чи гідна вона доручення? Чи гідна довіри? Якби Бог передав тобі все суще, чи робив би ти так, як людство зараз: без розбору вбиваючи створених Богом живих істот, розпорошуючи створені Богом міріади, оскверняючи міріади, якими Бог обдарував людство? Звісно, ти б так і робив! Отже, якби Бог передав цей світ і все суще тобі, із чим би зрештою зіткнулось усе суще? У нього не було б справжнього управителя; розбещене сатаною людство осквернило б усе суще й розпорошило нанівець. Зрештою все суще, живі істоти серед усього сущого та розбещене сатаною людство спіткала б та сама доля: Бог би їх знищив. А такого Бог не хоче бачити. Отже, якщо така людина чула багато слів Божих, а зрозуміла лише багато доктрин у Його словах, але досі не здатна ні взяти на себе обов’язок бути паном усього сущого, ні дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, то Бог точно не доручить їй жодної справи, бо вона цього не гідна. Бог не бажає вдруге побачити, як розбещене сатаною людство розпорошує й оскверняє нанівець усе суще, яке Він ревно творив, і Він не бажає бачити, як від рук таких людей знищується людство, яким Він керував шість тисяч років. Єдине, що Він хоче бачити, – це як усе суще, що його Він ревно творив, продовжує існувати під управлінням громади людей, які здобудуть Його спасіння, під Божою опікою, захистом і керівництвом, живучи згідно з порядком речей і законами, що їх заповідає Бог. Що ж за люди зможуть нести такий важкий тягар? Це люди лише одного сорту – ті, про кого Я говорю: люди, які прагнуть до істини, тобто можуть дивитися на людей і речі, поводитись і діяти у суворій відповідності до Божих слів, маючи істину за критерій. Такі люди гідні довіри. Їхній спосіб існування повністю залишив за собою способи розбещеного сатаною людства; у цілі та способі своїх прагнень, у поглядах на людей і речі, у поведінці та діях такі люди здатні в усьому відповідати Божим словам і прийняти істину за свій критерій. Саме такі люди справді гідні жити далі, і саме вони гідні того, щоб Бог передав їм у руки все суще. Саме такі люди можуть нести настільки важкий тягар, як Боже доручення. Бог, безумовно, не віддасть усе суще в руки людини, яка не прагне до істини. Він точно не віддасть усе суще тим, хто просто не слухає Його слів, і точно не доручить таким людям жодного завдання. Вони не можуть добре виконувати навіть власні обов’язки, не кажучи вже про Боже доручення. Якби Бог довірив їм усе суще, вони не мали б жодної вірності й не діяли б згідно з Його словами. Вони б трохи працювали, коли вони в настрої, а коли ні, то йшли б їсти, пити й веселитися. У серці вони часто почувалися б пустими, неспокійними, знудьгованими та не мали б жодної вірності Божому дорученню. Такі люди, безумовно, не ті, хто потрібен Богу. Отже, якщо ти розумієш Божу волю, знаєш недоліки розбещеного людства й те, яким шляхом воно має йти, почни з прагнення до істини. Послухай Божі слова та почни з того, щоб у всьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Орієнтуйся на цю ціль, на цей напрямок, і рано чи пізно настане день, коли Бог згадає та прийме те, як ти повністю присвячував себе Йому та яку ціну платив. Тоді твоє життя матиме цінність; Бог тебе схвалить, і ти перестанеш бути звичайною людиною. Тебе не просять протриматися стільки ж, скільки Ной, коли будував ковчег, але ти мусиш протриматися принаймні протягом цього життя. Чи доживеш ти до ста двадцяти років? Ніхто не знає, але тут достатньо відзначити, що сучасне людство стільки не живе. Прагнути до істини зараз набагато легше, ніж було побудувати ковчег. Як важко було його будувати, та ще й без сучасних інструментів: усі роботи виконувалися вручну, і до того ж у несприятливому середовищі. Це зайняло багато часу, і Ною мало хто допомагав. Зараз вам набагато легше прагнути до істини, ніж йому колись було будувати ковчег. Ваше загальне середовище й конкретні умови вашого життя дають вам велику перевагу та роблять прагнення до істини дуже зручним.

Сьогоднішнє спілкування на тему «Чому людина мусить прагнути до істини» здебільшого охоплювало два аспекти цієї теми. Одним із них було просте спілкування з точки зору Бога про Його план управління, Його бажання та жагу; іншим – аналіз проблем із самими людьми з їхньої власної точки зору, який був потрібен для пояснення, чому прагнути до істини необхідно й важливо. З будь-якого із цих ракурсів прагнення до істини надзвичайно важливе для людини та критично нагальне. Як не подивися, прагнення до істини – це шлях і ціль у житті, які мусить обрати кожен послідовник Бога, кожен, хто чув Його слова. Прагнення до істини не слід сприймати як певний ідеал або побажання, а твердження про нього – як якусь духовну розраду; натомість треба брати слова, які говорить Бог, і Його вимоги до людини та цілком прагматично перетворювати їх на принципи й основу своєї практики в реальному житті, щоб ціль твого життя й спосіб існування змінилися, що, природно, ще й робить життя вартіснішим. Завдяки цьому, коли ти прагнутимеш до істини, у меншому масштабі дорога, якою ти йдеш, і твій вибір будуть правильними, а в більшому масштабі ти завдяки прагненню до істини зрештою позбудешся свого розбещеного характеру й будеш спасенний. Як це бачить Бог, ті, хто спасеться, – не просто зіниці Його ока та скарби в Його руці й тим більше не тільки прості підвалини Його Царства. Благословення, що чекає на тебе, члена майбутнього людства, воістину велике – таке, якого ніхто ніколи не бачив і більше не побачить; блага приходитимуть до тебе одне за одним у такий спосіб, якого твій розум не може збагнути. У будь-якому разі зараз тобі насамперед потрібно поставити ціль свого прагнення до істини. Це необхідно не для того, щоб подолати порожнечу твого духовного світу, чи пригніченість і обурення, чи невпевненість і розгубленість у глибині твого серця. Ця ціль потрібна не для того. Натомість вона покликана слугувати справжньою, непідробною метою, відповідно до якої можна поводитись і діяти. Ось і все. Просто, чи не так? Ви не наважуєтеся цього сказати, але насправді все дуже просто: усе зводиться до того, чи є в людини рішучість прагнути до істини. Якщо в тебе справді є ця рішучість, то в якої істини немає конкретного шляху практики? В усіх істин є шляхи, чи не так? (Так.) Мати конкретну основу для практики істини в будь-якій її сфері та конкретні принципи практики для будь-якого проекту в роботі – ця мета досяжна для тих, у кого справді є рішучість. Хтось може сказати: «Я досі не знаю, як практикувати, коли стикаюся з проблемами». Це тому, що ти не шукаєш. Якби ти шукав, у тебе був би шлях. Хіба немає такого вислову: «Шукайте і знайдете, стукайте і відчинять вам» (Матвія 7:7). А ти шукав? Ти стукав? Ти роздумував над істиною, читаючи Божі слова? Якщо ти роздумував старанно, то зможеш усе зрозуміти. Уся істина – у Божих словах; тобі треба тільки читати їх і роздумувати над ними. Не байдикуй; будь дуже уважним. Якщо ти не можеш подолати певну проблему сам, помолися Богу та певний час пошукай істину, а часом знадобиться й набратися терпіння та почекати, поки настане визначений Богом час. Якщо Бог улаштовує для тебе певне середовище, у якому відкриває все й висвітлює для тебе уривок Своїх слів, вносячи ясність у твоє серце, і в тебе є конкретні принципи практики, то хіба це не означає, що ти здобув розуміння? Отже, прагнення до істини – це не так уже й абстрактно чи важко. І в повсякденному житті, і у твоєму обов’язку, і в церковній роботі, і у взаєминах з іншими – під будь-яким ракурсом можна шукати істину, щоб визначити напрямок і критерії практики. Це зовсім не важко. Зараз людині набагато легше вірити в Бога, ніж у минулому, тому що Божих слів так багато, і ви слухаєте так багато проповідей, і про кожен аспект істини проводиться так багато бесід. Якщо хтось розбирається в духовних питаннях і має духовний рівень, то він уже має розуміння. Лише ті, кому бракує духовного розуміння та хто має жахливий духовний рівень, постійно кажуть, що не розуміють того чи іншого й ніколи не можуть нічого розгледіти. Щойно з ними щось трапляється, вони торопіють; спілкування про істину прояснює їхнє питання, але за деякий час вони знову торопіють. Це все тому, що вони безтурботно марнують свої дні. Вони просто занадто ліниві та не шукають. Усе буде легко зрозуміти, якщо ти шукатимеш і читатимеш більше Божих слів із відповідних питань, адже всі ці слова сказано простою, зрозумілою мовою. Їх може збагнути будь-яка нормальна людина, крім розумово відсталих. У цих словах ясно сказано про багато речей, і вони говорять тобі про все. Якщо ти не вважаєш прагнення до істини великою проблемою, якщо в серці ти справді жадаєш здобути істину та сприймаєш прагнення до неї як найважливішу справу свого життя, то ніщо не зможе ні перешкодити, ні завадити тобі в розумінні та практикуванні істини.

Найпростіша практика прагнення до істини полягає в тому, що ти мусиш приймати все від Бога й коритися в усьому. Це один аспект. Інший аспект полягає в тому, що коли йдеться про твої обов’язок і зобов’язання, а в ширшому масштабі – про доручення, дане тобі Богом, і про якусь важливу роботу, доручену тобі Богом, тобі завжди слід платити ціну. Хоч би як важко це було – хоч би довелося гнути спину, хоч би тебе спіткало переслідування, чи навіть якби це поставило твоє життя під загрозу – ти маєш не скупитися на ціну, а виявляти свою відданість і коритися аж до смерті. Це справжній прояв, справжня затрата й істинна практика прагнення до істини. Це важко? (Ні, неважко.) Мені подобаються люди, які кажуть, що це неважко, бо вони мають серце, сповнене жаги, рішучості й віри щодо прагнення до істини – у їхніх серцях є ця сила, – тому ніщо, що їх спіткає, не є важким. Тривожить те, що деяким людям справді бракує віри, подібно до невпевненості в собі, про яку люди часто згадують. У такому разі їм кінець. Припустимо, людина – безнадійний випадок, невмотивована виконувати будь-яку належну роботу, але оживає, коли йдеться про їжу, пиття та веселощі. Проте вона стає негативно налаштованою, стикаючись із труднощами, і їй бракує ентузіазму, і в неї немає навіть крихти мотивації, коли йдеться про бесіду про істину. Що це за людина? Це той, хто не любить істину. Якби від людини вимагалося прагнути до істини в період Благодаті чи в період Закону, це було б для неї дещо складно, це було б нелегко. Це тому, що обставини людства тоді були іншими, як і стандарти, яких Бог вимагав від них. Тому в минулі періоди було небагато людей, які могли слухати Божі слова й коритися Йому, окрім таких видатних постатей, як Ной, Авраам, Йов і Петро. Але Бог не звинувачував людей тих двох періодів, бо Він не казав їм, як діяти, щоб відповідати стандартам для спасіння. Зрештою, на цьому етапі роботи в останній період Бог чітко говорить людям про кожен аспект істин, які вони мають практикувати. Якщо люди однаково не практикують їх і однаково не можуть відповідати Божим вимогам, Бог за це не відповідає; це проблема того, що вони не люблять істину й відчувають до неї відразу. Отже, вимагати від людей прагнути до істини в нинішній період переживання Божої роботи – це не ускладнювати їм життя; радше це те, чого вони здатні досягти. З одного боку, ця вимога Бога є абсолютно доречною; з іншого боку, люди мають достатні умови й достатню основу для прагнення до істини. Якщо хтось усе ж не здобуває істини зрештою, то це тому, що його проблеми надто тяжкі. Така людина заслуговує на будь-яке покарання, якого вона зазнає, на будь-який фінал, який вона отримає, на будь-яку смерть, яка її спіткає. Вона не заслуговує на жалість. Для Бога не існує таких понять, як жалість чи співчуття до людей. Він судить, який фінал має бути в людини, і визначає, якими будуть для неї це життя і світ прийдешній, на основі Свого характеру, а також законів і правил, які Він установив, Своїх вимог до людей і того, які прояви має ця людина. Усе настільки просто. Богові байдуже, скільки людей виживе зрештою, або скільки буде зрештою покарано. Що ви зрозуміли із цих слів? Чи знаєте ви, яку інформацію ці слова доносять до вас? Дайте-но Я подивлюся, чи достатньо ви розумні й кмітливі, щоб відповісти. Ви не можете відповісти, тому Я оціню вас одним словом – безтолкові. Чому Я кажу, що ви безтолкові? Я вам скажу. Я сказав, що Богові байдуже, скільки людей виживе, або скільки буде знищено й покарано зрештою. Про що це вам говорить? Це говорить вам, що Бог не завчасно призначив певну кількість людей і що ти можеш цього прагнути. Бог не виносить вердикт про те, чи ти, хтось інший чи ще хтось зрештою виживе чи буде покараний; Він дивитиметься на ваші прояви. Бог говорить і працює так, як Він робить це зараз; Він ставиться до кожної людини справедливо й дає кожній людині достатньо можливостей. Він дає тобі достатньо можливостей, і достатньо благодаті, і достатню міру Своїх слів, і Своєї роботи, і Своєї милості й терпимості. Він справедливий до кожної людини. Якщо ти прагнеш до істини, і став на шлях слідування за Богом, і якщо, хоч би яких великих страждань ти не зазнавав або з якими б труднощами не стикався, ти можеш прийняти істину, і твої розбещені характери очищені, тоді ти будеш спасенний. Якщо ти можеш свідчити про Бога й стати створеною істотою, що відповідає стандарту, господарем усього сущого, який відповідає стандарту, ти виживеш. Якщо ти виживеш, то не тому, що тобі випав добрий жереб, а завдяки тому, що ти сам прагнув, присвячував себе й докладав зусиль. Це буде заслужено, і ти матимеш на це право. Тобі не знадобиться, щоб Бог давав тобі ще щось понад те. Бог не дає тобі додаткового керівництва й зрощування; Він не говорить тобі додаткових слів і не виявляє особливого благовоління. Він такого не робить. Тут усе як у природі: виживають найсильніші. Кожна тварина дає потомство згідно з порядком і правилами, встановленими Богом, скільки б того потомства не народжувалось і не вмирало. Ті, що можуть вижити, виживають, а ті, що не можуть, умирають, а потім народжуються нові. Скільки їх виживе після цього, стільки їх і буде. У поганий рік не виживає жодна особина, у добрий – виживає більше. Зрештою в усьому сущому зберігається рівновага. То як же Бог ставиться до людства, яке Він створив? Бог ставиться до всіх однаково, тож Він справедливо дає шанс кожній людині та промовляє до кожної людини, публічно й задарма. Він дає благодать кожній людині та підносить кожну людину; Він веде кожну людину, доглядає за нею й захищає її. Якщо кінець кінцем завдяки прагненню до істини ти виживеш і відповідатимеш стандартам, яких вимагає Бог, ти досягнеш успіху. Але якщо ти повсякчас безтолково марнуватимеш свої дні, думаючи, що ти нещасливий і схильний завжди перегинати палицю, не знаючи, що робити, живучи тільки за своїми почуттями, не прагнучи до істини та не йдучи правильним шляхом, то кінець кінцем ти нічого не здобудеш. Якщо ти хочеш постійно жити абияк, ігноруючи роботу, яку Бог у тобі виконує, нітрохи не дбаючи про те, що Він веде тебе, дає тобі можливості, дисциплінує, просвіщає, підтримує, то Він побачить, що ти заціпенілий дурень, і вже не звертатиме на тебе уваги. Бог працюватиме над тобою в той день, коли ти прагнутимеш до істини. Він не пам’ятає твоїх переступів. Якщо ти не прагнеш до істини, Бог не стане тебе змушувати чи тягнути силоміць. Якщо ти прагнутимеш, ти здобудеш; якщо не прагнутимеш, не здобудеш. Люди можуть прагнути до істини або не прагнути, як їм того хочеться. Це їхнє рішення. Коли Божа робота дійде кінця, Він спитає з тебе твої відповіді на іспиті й оцінить тебе за стандартами істини. Якщо в тебе не буде жодного свідчення, тебе треба буде відсіяти, і ти не зможеш вижити. Ти скажеш: «Я виконував так багато обов’язків, так багато трудився. Я багато присвячував себе та заплатив велику ціну!». А Бог скаже: «Але чи прагнув ти до істини?». Ти поміркуєш над цим питанням, і тобі здасться, що за двадцять, тридцять, сорок або п’ятдесят років віри в Бога ти так і не прагнув до істини. Бог скаже: «Ти сам говориш, що не прагнув до істини. Тож іди собі. Іди куди хочеш». Ти скажеш: «Хіба Богові не шкода, що Він спас на одну людину менше, ніж мав би, що Йому не вистачатиме ще одного пана всього сущого?». Чи зжалився б таки Бог після цього? Бог достатньо довго терпів; Він достатньо довго чекав. Його очікування щодо тебе вичерпають себе; Він утратить надію, яку покладав на тебе, і більше не звертатиме на тебе уваги. Він не проллє за тобою жодної сльозинки, не терпітиме більше болю та страждань через тебе. Чому? Тому що фіналу всього сущого буде досягнуто, і Божа робота дійде кінця, і Його план управління буде виконано, і Він спочине. Бог не радітиме за жодну людину й не страждатиме, не ридатиме, не плакатиме через жодну людину. Звісно, Він не радітиме та не веселитиметься й через те, що хтось залишиться живий або зможе стати паном усього сущого. Чому це так? Бог витратив на це людство забагато сил і часу, і Йому потрібен відпочинок. Йому потрібно закінчити історію про шість тисяч років Свого плану управління, і далі Він більше не приділятиме їй жодної уваги, нічого не плануватиме, не говоритиме жодних слів і не виконуватиме над людиною жодної роботи. Він передасть майбутню роботу та прийдешні дні панам наступного періоду. Про що ж саме Я вам кажу? А ось про що: прагнення до істини таке важливе. Вам слід знати, які люди залишаться після великих катастроф, які ті, хто залишиться, матимуть прояви, що допоможуть їм вижити, чому буде відсіяно тих, кого буде відсіяно – вам слід мати чітке розуміння цих питань у свої серцях. Це дає вам можливість пориватися, допомогає вам зрозуміти, що єдиним шляхом поривання є прагнення до істини. Не проживайте свої дні абияк; не годиться бути безтолковими. Це вас зруйнує. Якщо настане день, коли Бог більше не пам’ятатиме нічого з того, що ти заплатив, і Йому буде байдуже, яким шляхом ти йдеш і яким буде твій фінал, то в цей день твій фінал воістину буде визначено. Що ж ви мусите робити зараз? Поки серце Бога ще гарує заради людства, поки Він іще будує для людства плани, поки Він іще тужить і переживає через кожен людський рух і жест, ви мусите зробити свій вибір якомога швидше і визначити ціль і напрямок свого прагнення. Не зволікайте зі своїми планами, аж доки настануть дні Божого відпочинку, і не чекайте аж до того часу, перш ніж відчувати справжні каяття, жаль, горе та скорботи: то буде вже запізно. Ніхто не зможе тебе спасти – навіть Бог. Причина в тому, що коли прийде той час, той момент, коли Божий план дійсно дійде кінця й Бог зробить останню позначку та завершить цю історію, Він більше не працюватиме. Богу потрібен відпочинок; Йому потрібно насолодитися породженими Його шеститисячолітнім планом управління плодами та тим, як люди, що залишаться, управлятимуть для Нього всім сущим. Бог хоче тішитися видом того, як люди, що залишаться, управлятимуть усім сущим згідно з установленими Ним правилами й приписами, скрупульозно та відповідно до порядку, який Він створив для пір року, всього сущого та людства, нітрохи не порушуючи Його волі та бажань. Бог хоче тішитися Своїм відпочинком; Він хоче тішитися Своїм комфортом, не турбуючись більше про людей і не працюючи заради них. Ви це розумієте? (Так.) Цей день скоро настане. Якби люди жили стільки, як за часів Адама і Єви, то в запасі в них, може, залишалося б іще досить багато часу – цілі століття. Подивіться, скільки часу знадобилося Ною, щоб побудувати ковчег. Сьогодні ж, думаю, дуже мало людей проживе понад сто років, а навіть якщо ти доживеш до дев’яноста чи ста, скільки десятиліть у тебе залишається? Не багато. Навіть якщо сьогодні тобі двадцять, а ти доживеш до дев’яноста, тобто проживеш іще сімдесят років, це однаково менше часу, ніж знадобилося Ною, щоб побудувати ковчег. Для Бога шість тисяч років – це коротка мить, а те, що для людини шістдесят, вісімдесят або сто років, – це для Бога кілька секунд, максимум кілька хвилин; це коротка мить. Навіть люди, які не йдуть правильним шляхом і не прагнуть до істини, часто кажуть: «Життя коротке: в одну мить ми постаріємо, в одну мить дім наповниться дітьми й онуками, в одну мить наше життя добіжить кінця». А якщо ти прагнеш до істини? Тобі треба спішити ще більше. Люди, які не прагнуть до істини й живуть у світі порожнечі, марнують свої дні та відчувають, що час минає дуже швидко. А якщо ти таки прагнеш до істини? Будь-яке середовище, будь-яка людина, справа чи річ, організовані Богом, – це щось таке, що тобі доречно переживати певний час, і ти здобудеш ту крихітну дещицю знань, розуміння та досвіду лише за тривалий час. Це нелегко. Коли в тебе справді будуть ці знання й досвід, ти збагнеш: «Матінко! Таж людина не так уже й багато здобуває за ціле життя прагнення до істини!». Зараз багато людей пише нариси зі своїми досвідними свідченнями, і Я бачу, що деякі з тих, хто вірить у Бога вже двадцять-тридцять років, просто пишуть про свої невдачі й падіння десяти- чи двадцятирічної давнини. Вони хотіли б написати про щось недавнє, про своє нинішнє життя-входження, але не мають такого досвіду. Їхній досвід жалюгідно мізерний. Пишучи нариси з досвідними свідченнями, дехто мусить озиратися на свої минулі невдачі й падіння, а тим, у кого погана пам’ять, ще й потрібна допомога інших, щоб пригадати. Ота дрібка – це все, що вони здобули за десять, двадцять, навіть тридцять років віри в Бога, і записати це – важка праця. Деякі нариси навіть незв’язні, і їхні розрізнені частини незграбно зліплено докупи. Власне, їх навіть не можна вважати життєвим досвідом; вони не мають нічого спільного з життям. Ось наскільки жалюгідна людина, коли вона не прагне до істини. Хіба не так? (Так.) Саме так. Сподіваюся, що ніхто з вас не дійде до того дня, коли Божа робота закінчиться, і ти, розкаявшись перед Ним, упадеш на коліна та скажеш: «Тепер я пізнав себе! Тепер я знаю, як прагнути до істини!». Це вже буде запізно! Бог не зверне на тебе уваги; Йому вже буде байдуже, чи ти прагнеш до істини, який у тебе розбещений характер, як ти ставишся до Бога, як глибоко ти був розбещений сатаною та що ти за людина. Коли це станеться, хіба ти не заціпенієш до глибини душі? (Так і буде.) Уяви собі зараз: якби ця мить справді настала, ти б засмутився? (Так.) Чому б ти засмутився? Тому що в тебе ніколи не з’явилося б іншого шансу. Ти більше ніколи не почув би Божих слів, і Бог більше ніколи не переживав би про тебе; Він більше ніколи не дбав би про тебе, і ти більше ніколи не був би Його створеною істотою. Ти не мав би з Ним жодних стосунків. Як страшно про це думати. Якщо зараз ти можеш це собі уявити, але день, коли ти дійдеш до такого стану, справді настане, хіба ти не будеш приголомшений? Усе буде саме так, як сказано в Біблії: коли прийде той час, люди битимуть себе в груди та спини, плакатимуть, скреготітимуть зубами, ридаючи так, наче прийшла їхня смерть. І ридання до смерті будуть марними – усе буде запізно! Бог більше не буде твоїм Богом, і ти більше не будеш Його створеною істотою. Ти не матимеш із Ним жодних стосунків; ти будеш Йому не потрібен. Те, яким ти будеш, більше не матиме нічого спільного з Богом. Тебе більше не буде в Його серці, і Він більше про тебе не хвилюватиметься. Хіба тоді ти не дійдеш до кінця свого шляху віри в Бога? (Так і буде.) Ось чому ти повинен цінувати сьогодення, якщо ти здатен уявити, що може настати час, коли Бог відцурається тебе. Бог може карати й судити тебе, і обтинати тебе; Він може навіть проклинати тебе й сильно сварити. Усе це варто цінувати: Бог принаймні досі визнає тебе Своєю створеною істотою та має щодо тебе якісь очікування, і ти принаймні досі в Його серці, і Він досі готовий сварити та проклинати тебе, а це означає, що в глибині душі Він досі за тебе хвилюється. Це хвилювання – не те, на що можна проміняти життя. Отже, не будьте дурними! Зрозуміли? (Так.) Якщо так, то насправді ви не дурні; ви прикидаєтеся, чи не так? Я дуже сподіваюся, що насправді ви не дурні. Якщо ви все це зрозуміли, не марнуйте своїх днів. Прагнення до істини – це велика справа людського життя. Жодна інша справа не настільки важлива, як прагнення до істини, і не перевершує здобуття істини за цінністю. Чи легко було слідувати за Богом до сьогоднішнього дня? Поспіши зробити своє прагнення до істини справою першорядної важливості! Ця стадія роботи в останні дні – найважливіша стадія роботи, яку Бог виконує над людьми у Своєму шеститисячолітньому плані управління. Прагнення до істини – це найвище очікування, яке Бог покладає на обраних Ним людей. Він сподівається, що люди йтимуть правильним шляхом, тобто шляхом прагнення до істини. Не підведи Бога й не розчаруй Його, щоб Він не викреслив тебе зі свого серця, коли прийде остання мить, та не припинив хвилюватися за тебе і щоб навіть геть не втратив почуття ненависті до тебе. Не допусти такого. Розумієш? (Так.)

Якою була тема нашого сьогоднішнього спілкування? (Чому людина мусить прагнути до істини.) Чому людина мусить прагнути до істини – це трохи важка тема, чи не так? Чому вона важка? Тому що вона важлива. Вона вкрай важлива для майбутнього та життя кожної людини, для того, як кожна людина існуватиме в наступному періоді. Тож Я сподіваюся, що ви прослухаєте сьогоднішню розмову на цю тему ще пару разів, щоб ваші враження від неї стали трохи глибшими. Незалежно від того, чи прагнув ти до істини в минулому й чи готовий ти робити це зараз, починаючи із сьогоднішнього спілкування на тему «Чому людина мусить прагнути до істини» й надалі намагайся прийняти вольове рішення та вибрати прагнення до істини. Це найкращий вибір. Ти зможеш це зробити? (Так.) Чудово. Сьогодні ми поспілкувалися про те, чому людина мусить прагнути до істини. Тема нашого наступного спілкування – як прагнути до істини. Тепер, коли Я розповів вам, що це таке, поміркуйте над цим і подивіться, що ви знаєте про цю тему у своєму серці. Спочатку трохи попередньо розгляньте її. На цьому сьогоднішнє спілкування завершено.
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Як прагнути до істини (1)

На яку тему ми спілкувалися на нашому останньому зібранні? (Чому людина мусить прагнути до істини.) Коли ми закінчили спілкування, Я дав вам тему для самостійних роздумів. Яку саме? (Як прагнути до істини.) Чи роздумували ви над цією темою? (Боже, я трохи над нею роздумував. У питанні прагнення до істини головне – досліджувати наші щоденні виливи розбещеності та розбещених характерів, які відбуваються щоразу, коли ми стикаємося з різноманітними людьми, подіями та речами, а потім шукати істину, щоб подолати ці проблеми. Водночас виконання обов’язку зачіпає певні принципи, тому нам треба шукати відповідні істини, щоб зрозуміти, як діяти згідно із цими принципами в підході до різних обов’язків: це ще один спосіб практикувати прагнення до істини.) Отже, з одного боку, це пошук істини в повсякденному житті, а з іншого – пошук принципів істини при виконанні свого обов’язку. Чи є в цього прагнення ще якісь інші аспекти? Це ж має бути нескладна тема, хіба ні? Чи роздумували ви над тим, як прагнути до істини? Як ви над цим роздумували? Над цією темою потрібно було спершу подумати певний час, а потім занотувати знання, здобуті в результаті цих роздумів. Якщо ви лише побіжно розглянете тему та трохи подумаєте про неї, але не станете витрачати на неї ні часу, ні сил, не поміркуєте над нею ретельно, то це не роздуми. Тут треба справді постаратись і серйозно поміркувати про це питання, здобути певні конкретні знання, отримати прозріння й освітлення, певні винагороди – саме такі результати будуть від справжніх роздумів. Тож чи дійсно ви роздумували над цією темою? Ніхто з вас так і не зробив цього як слід, хіба ні? Минулого разу Я дав вам домашнє завдання, тему, щоб ви могли підготуватися, але ніхто з вас не роздумував над цією темою, і ви не сприйняли її всерйоз. Чи ви сподівалися, що Я вам усе розжую? Чи ви думали: «Ця тема дуже проста, у ній немає ніякої глибини. Ми вже в ній розібралися, тому нам не потрібно над нею роздумувати: ми й так усе розуміємо»? Чи річ у тім, що вас не цікавлять питання та справи, пов’язані з прагненням до істини? У чому тут проблема? Не може ж вона бути в тому, що ви занадто зайняті роботою, чи не так? Ну ж бо, у чому тут причина? (Тепер, коли я вислухав Божі запитання та поміркував над собою, я думаю, що головна причина в тому, що я не люблю істину. Я не сприймав Божі слова всерйоз і не роздумував над істиною як слід. Також я сподівався, що мені все розжують. Я сподівався, що коли Бог закінчить спілкування на цю тему, я зможу її зрозуміти. Ось таке в мене було ставлення до цього питання.) Чи більшість людей такі самі? Складається враження, що ви звикли, коли вам усе розжовують. У питаннях істини ви не дуже ретельні й не особливо стараєтеся. Ви ну дуже любите робити справи й метушитися наосліп. Ви тільки й робите, що марнуєте свій час; коли ви маєте справу з істиною, у вас плутається в голові, і ви не сприймаєте її всерйоз. Це ваш справжній стан.

«Як прагнути до істини» – одна з найчастіших тем для спілкування в Божому домі. Більшість людей розуміє трохи доктрини про те, як шукати істину, і знає деякі підходи та способи її практикування. Деякі люди вже давно вірять у Бога, більш-менш мають якийсь реальний досвід і переживали невдачі й падіння, негатив і слабкість. У процесі прагнення до істини вони також пережили багато злетів і падінь, навчилися на своєму досвіді й отримали певні нагороди. Природно, що вони також стикалися з багатьма труднощами, перешкодами та різними реальними проблемами у своєму житті чи середовищі. Словом, більшість людей має певний рівень розуміння щодо прагнення до істини, – чи то суто формальний, чи то на матеріалі певних практичних проблем, – а також певні доктринальні знання про це. Щойно люди починають вірити в Бога чи йти шляхом прагнення до істини, практично всі з них отримують певне розуміння цього прагнення, незалежно від того, чи вони дійсно заплатили на цьому шляху ціну, а чи у своєму підході до прагнення до істини вони лише доклали невеличких зусиль. Для тих, хто любить істину, це розуміння – справжня дорогоцінна винагорода, але ті, хто не прагне до істини, не мають досвіду, не вчаться на досвіді й не отримують винагород. Загалом у прагненні до істини більшість людей рухається вперед нерішуче та займає вичікувальну позицію, водночас здобуваючи трохи досвіду того, як відчувається це прагнення. У думках, поглядах і свідомості більшості людей прагнення до істини – це щось позитивне, найважливіше. Люди думають про нього як про життєву мету, до якої слід прагнути, ба більше – як про правильну дорогу, якою треба слідувати в житті. Чи то на теоретичному рівні, чи на основі свого реального досвіду та знань усі люди вважають прагнення до істини чимось добрим і найпозитивнішим. Жодне людське прагнення та шлях не зрівняються з прагненням до істини та шляхом до неї. Прагнення до істини – це єдина правильна дорога, якою мусять слідувати люди. Прагнення до істини має бути життєвою метою кожного, хто належить до роду людського, і на це прагнення слід дивитися як на правильний шлях, яким мусять слідувати люди. Як же слід прагнути до істини? Щойно ви навели кілька простих, теоретичних ідей, з якими, мабуть, погодиться більшість людей. Усі думають, що ці види прагнень і практик якось стосуються прагнення до істини. Усі вважають, що конкретні прояви прагнення до істини – це просто пізнання себе, сповідь і покаяння, потім пошук у Божих словах принципів істини для практикування, а зрештою втілення Його слів у своє повсякденне життя та входження в реальність істини. Більшість людей розуміє й уявляє прагнення до істини саме так. Крім методів, які ви можете впізнати та збагнути, Я узагальнено сформулював деякі конкретніші шляхи й методи практики прагнення до істини. Сьогодні ми поговоримо про це детальніше.

Крім тих кількох методів, які ви перерахували, Я заглибився в деталі й узагальнено сформулював два методи прагнення до істини. Один метод – це «відпускання». Звучить просто? (Так.) Він не абстрактний і не хитромудрий, а ще його легко запам’ятати та зрозуміти. Звісно, практикувати його може бути дещо складно. Бач, цей метод набагато простіший, ніж названі вами. Те, про що ви говорили, – це просто купа теорій. Вони видаються піднесеними та глибокими, і, звісно, у них є й конкретна сторона, але вони набагато хитромудріші, ніж те, про що Я щойно вам сказав. Перший метод – це «відпускання», а другий – «самовіддача». Лише ці два методи – усього два слова. Щоб їх зрозуміти, людям достатньо просто поглянути на ці слова, і про ці методи не треба спілкуватися, щоб уміти їх практикувати. Крім того, їх легко запам’ятати. Який перший метод? (Відпускання.) А другий? (Самовіддача.) Бачиш? Хіба вони не прості? (Прості.) Вони набагато лаконічніші, ніж те, що ви говорили. Як це називається? Це називається влучністю. Якщо сказати щось у небагатьох словах, чи завжди сказане буде влучним? (Не обов’язково.) Влучність не має значення. Найголовніше те, чи доноситься ключова думка та чи працює вона, коли люди втілюють її в життя. Крім того, важливо дивитися на те, які результати дає практика сказаного, чи може воно подолати практичні труднощі людей, чи дає людям змогу подолати свої розбещені характери в самому корені, чи допомагає слідувати шляхом прагнення до істини та прийти до Бога, прийняти Його слова й істину та тим самим досягти необхідних результатів і цілей прагнення до істини. Так? (Так.) Тепер ви почули про ці два методи: «відпускання» й «самовіддача» – і знаєте їх. Який зв’язок між цими двома методами та прагненням до істини? Вони пов’язані з тими методами, про які говорили ви, чи суперечать їм? Це досі не дуже зрозуміло, чи не так? (Так, не дуже зрозуміло.) Загалом конкретні методи практикування прагнення до істини – це ті два, про які Я щойно говорив. Який конкретний зміст першого із цих двох методів – відпускання? Що найпростіше та найочевидніше спадає вам на думку, коли ви чуєте слово «відпускати»? Як практикувати цей метод? Які його конкретні компоненти та зміст? (Відпускати свій розбещений характер.) А що ще, крім розбещеного характеру? (Уявлення й фантазії.) Уявлення й фантазії, емоції, власну волю та вподобання. Що ще? (Сатанинські філософії життя, хибні цінності та погляди на життя.) (Свої наміри та бажання.) Словом, коли люди намагаються пригадати, що їм слід відпустити, вони думають як про різні форми поведінки, пов’язані з розбещеними характерами, так і про те, із чого складаються думки й погляди людей. Отже, тут два основних компоненти: один стосується розбещених характерів, а інший – думок і поглядів людей. Що ще ви можете пригадати, крім цих двох компонентів? Ви спантеличені, чи не так? Чому саме? А тому, що передусім вам спадають на думку ті теми, з якими ви часто стикаєтесь у повсякденному житті, відколи почали вірити в Бога, і про які люди часто говорять. Проте коли справа доходить до проблем, про які ніхто не згадує, але які тим не менш існують у людях, то ви не знаєте про них і не усвідомлюєте їх, ви не зуміли до них додуматися, та ще й просто ніколи не вважали їх проблемами, вартими роздумів. Ось чому ви спантеличені. Я обговорюю це з вами, бо хочу, щоб ви обдумали та ретельно розглянули питання, про яке ми спілкуватимемося далі, і щоб у вас залишилося від нього глибоке враження.

Зараз ми поспілкуємося про дві основні речі, пов’язані з тим, як прагнути до істини: перша – це відпускання, а друга – самовіддача. Почнімо з бесіди про першу річ – відпускання. Це не просто відпускання почуттів, мирських філософій, свавілля, жадання благословень та інші подібні загальні інтерпретації. Практика «відпускання», про яку Я сьогодні спілкуватимуся, має конкретніше позначення й вимагає, щоб люди досліджували та практикували її в повсякденному житті. Що насамперед слід сказати про відпускання? Перше, що люди мусять відпустити в ході прагнення до істини, – це різноманітні людські емоції. Про що ви думаєте, коли Я згадую «різноманітні емоції»? Що до них належить? (Гарячковість, свавілля та пасивність.) Гарячковість – це емоція? (Я так розумію, що емоції – це коли люди, виконуючи свої обов’язки, діють відповідно до власних почуттів. Вони по-різному ставляться до речей залежно від того, у доброму вони гуморі чи ні.) Це ті емоції, про які Я говорив? Чи так слід пояснювати емоції? (Боже, моє розуміння емоцій полягає в тому, що вони здебільшого включають дражливість, роздратування, а також задоволення, злість, смуток і радість.) Це доречне узагальнення. Отже, оце щойно згадане «коли люди діють відповідно до власних почуттів» – це емоція? (Це лише прояв.) Це різновид проявів емоцій. Поганий настрій, дражливість, пригніченість – усе це прояви емоцій, але геть не їх визначення. Тож як людям розуміти перше, що насамперед потрібно відпустити в ході прагнення до істини: різноманітні емоції? Коли людина відпускає різноманітні емоції, що саме вона відпускає? Ось що: почуття, думки й емоції, які виникають у різних ситуаціях і контекстах, а також щодо різних людей, подій і речей. Деякі із цих емоцій людини стають свавіллям, а деякі хоч і не стають, але все ж часто можуть впливати на позицію людини в її діях. Що ж входить у ці емоції? Це, наприклад, зневіра, ненависть, злість, дражливість, неспокій, а також пригніченість, меншовартість, сльози радості – усе це можна вважати емоціями. Це конкретні прояви емоцій? (Так.) Тим не менше чи знаєте ви, що таке емоції? Вони якось стосуються пасивності й гарячковості, про які ви говорили? (Ні.) Вони їх ніяк не стосуються. Тоді що це – ті речі, які ви згадували? (Розбещені характери.) Це різновиди проявів розбещених характерів. А емоції, які Я щойно перерахував: пригніченість, зневіра, меншовартість тощо, – якось стосуються розбещених характерів? (Емоції, про які щойно говорив Бог, не пов’язані з розбещеними характерами, не є розбещеними характерами або ще не досягли рівня розбещеного характеру.) Отже, що ж вони таке? Це задоволення, злість, смуток і радість нормальної людської сутності; це емоції та прояви, які виникають, коли людина стикається з певними ситуаціями. Деякі з них, можливо, спричинені розбещеним характером, а інші не досягли цього рівня й не настільки пов’язані з розбещеними характерами, але все це справді існує в думках людей. За таких обставин ці емоції, природно, незалежно від ситуації й контексту людини часто певною мірою впливають на її судження та погляди, а також на позицію, яку вона мусить зайняти, і шлях, яким вона має йти. Різноманітні емоції, про які ми щойно говорили, здебільшого досить негативні. А чи є такі емоції, що радше нейтральні, не особливо негативні й не особливо позитивні? Ні, немає жодної такої емоції, що була б відносно позитивною. Депресія, зневіра, ненависть, злість, меншовартість, дражливість, неспокій, пригніченість – усе це досить негативні емоції. Чи можуть якісь із цих емоцій допомогти людині позитивно сприймати життя, людське існування та ситуації, з якими вона стикається в житті? Хіба тут немає жодної позитивної емоції? (Немає.) Усе це відносно негативні емоції. То які ж емоції дещо кращі? Як щодо жадання й туги? (Вони радше нейтральні.) Так, вони можуть бути нейтральними. А ще які? Ностальгія, туга та плекання. Чого стосуються емоції, про які ми зараз говоримо? Усе це речі, які часто ховаються в глибині людського серця й душі; вони часто можуть заполоняти людські серця й думки та впливати на почуття людей, їхні погляди та ставлення до справ. Тож де б не проявлялися ці емоції: чи в реальному житті людей, чи в їхній вірі в Бога та прагненні до істини, – вони більшою чи меншою мірою втручаються в повсякденне життя людей або впливають на нього, а також на їхнє ставлення до своїх обов’язків. І, звісно, ці емоції впливають на судження людей і позицію, яку ті займають у прагненні до істини; зокрема, ці досить пасивні й негативні почуття мають величезний вплив на людей. Коли в людей з’являються спогади та різноманітні власні емоції чи починає формуватися свідомість, яка розпізнає події й речі, навколишнє середовище та інших людей, то починають поступово виникати й формуватися різноманітні емоції. Після їх формування вони поступово дедалі більше вкорінюються в глибині серця людини в міру того, як вона дорослішає й отримує новий досвід мирських справ, і так ці емоції стають домінантною рисою її особистої людської сутності. Вони поступово спрямовують її індивідуальну особистість, її задоволення, злість, смуток і радість, її пристрасті, а також її прагнення до цілей і напрямок у житті тощо. Ось чому ці емоції незамінні для всіх і кожного. Чому Я так кажу? Бо щойно людина стає здатною суб’єктивно усвідомлювати навколишнє середовище, ці емоції поступово починають впливати на її задоволення, злість, смуток і радість, її судження й пізнання людей, подій і речей, її особистість. Звісно, ці емоції впливають ще й на ставлення та погляди людей щодо того, як реагувати на інших людей, події й речі навколо себе та як мати з ними справу. Ще важливіше те, що ці негативні емоції впливають на способи та принципи, які визначають поведінку людей, цілі, до яких вони прагнуть, і їхній базовий стандарт людської поведінки. Можливо, вам здається, що сказане Мною не так легко зрозуміти, що це досить абстрактно. Я наведу вам приклад, і тоді ви, можливо, зрозумієте трохи краще. Наприклад, деякі люди в дитинстві були не дуже кмітливими, не виділялися зовнішністю й не вміли гарно говорити, і тому їхні рідні та люди з їхнього соціального середовища давали їм досить неприхильні оцінки, кажучи щось на кшталт: «Цей хлопець некмітливий і туподумний, він не може двох слів докупи зв’язати. Подивіться на чужих дітей: вони так добре говорять, що можуть вити з людей мотузки. А ця дитина тільки дується цілими днями. Він не знає, що сказати при знайомстві, і не вміє розважити людей. Коли він зробить щось не так, то не вміє ні пояснити свій учинок, ні виправдатися. Ця дитина – ідіот». Так кажуть батьки, так кажуть родичі та друзі, так кажуть і вчителі. Це середовище чинить на таких людей певний невидимий тиск. Коли вони переживають такі середовища, у цих людей несвідомо розвиваються певні установки. Які саме? Ці люди думають, що вони некрасиві, не дуже подобаються іншим і їм ніхто ніколи не радий. Вони вважають, що туподумні й не можуть учитися добре, завжди соромляться відкривати рота й говорити в присутності інших. Коли їм щось дають, вони соромляться навіть подякувати, а самі думають: «Ну чому я завжди такий недорікуватий? Чому інші люди вміють так гарно говорити? Я просто дурний!». Підсвідомо такі люди вважають себе нікчемними, але все одно не бажають визнати, що вони такі нікчемні, такі дурні. У глибині душі вони постійно питають себе: «А чи справді я такий дурний? Чи справді я такий несимпатичний?». Вони не подобаються ні батькам, ні братам і сестрам, ні вчителям і однокласникам. А іноді члени сім’ї, родичі та друзі кажуть про них: «Він низький на зріст, у нього маленькі очі й ніс, і з такою зовнішністю він не буде успішним, коли виросте». І коли людина дивиться в дзеркало, то бачить, що в неї справді маленькі очі. У такій ситуації опір, незадоволення, небажання та неприйняття в глибині її серця поступово перетворюються на прийняття й визнання власних недоліків, вад і проблем. Хоча вона може прийняти цю реальність, у глибині її серця виникає стійка емоція. Як називається ця емоція? Меншовартість. Люди, які почуваються меншовартісними, не знають, у чому їхні сильні сторони. Вони просто думають, що нікому не подобаються, постійно почуваються дурними та не вміють давати лад справам. Словом, їм здається, що вони ні на що не здатні, непривабливі, нерозумні та на все реагують повільно. Вони нічим не вирізняються з-поміж інших, а в навчанні не отримують хороших оцінок. Якщо людина виросла в такому середовищі, ця установка на меншовартість поступово починає над нею панувати. Вона перетворюється на своєрідну емоцію, яка постійно переслідує тебе, обплутує серце й заповнює розум. Цього почуття меншовартості, яке тобі змалечку прищепило твоє середовище, неможливо позбутися, який би в тебе не був соціальний статус – навіть якщо ти вже дорослий, поїздив по світу, одружився та зробив кар’єру. Навіть після того, як ти починаєш вірити в Бога та приєднуєшся до церкви, ти все одно думаєш, що в тебе посередня зовнішність, низький інтелектуальний рівень, що ти не вмієш гарно говорити й ні на що не здатен. Ти думаєш: «Я просто робитиму що можу. Мені не потрібно тягнутися до посади керівника, не потрібно прагнути до глибоких істин – я просто вдовольнятимуся тим, що я найнезначніший, і хай інші ставляться до мене як хочуть». Коли з’являються антихристи й неправдиві керівники, тобі здається, що ти не можеш їх розпізнати й викрити, що ти для такого не годишся. Ти вважаєш, ніби якщо ти сам не антихрист або неправдивий керівник, то цього достатньо; ніби якщо ти не спричинюєш порушень і переривань, то все гаразд; ніби поки ти можеш обіймати власну позицію, цього достатньо. У глибині серця тобі здається, що ти гірший за інших і ні на що не годишся, що інші, можливо, – об’єкти для спасіння, а ти максимум прислужник, і тому тобі здається, що ти не зумієш прагнути до істини. Скільки б істини ти не міг зрозуміти, тобі все одно здається, що раз Бог наперед визначив тобі саме такий духовний рівень і зовнішність, то, можливо, Він наперед визначив, що тобі належить бути простим прислужником, і тобі годі прагнути до істини, стати керівником, зайняти відповідальну посаду чи бути спасенним; натомість ти готовий бути найнезначнішою людиною. Це почуття меншовартості, може, і не вроджене, але, на іншому рівні, через твоє сімейне оточення та середовище, у якому ти виріс, тебе піддавали помірним ударам або неправильним судженням, і це викликало в тебе почуття меншовартості. Ця емоція впливає на правильний напрямок твоїх прагнень і належне стремління до них, а також пригнічує твої належні прагнення. Коли пригнічуються твої належні прагнення та рішучість, які мають бути у твоїй людській сутності, це придушує твою мотивацію прагнути до позитивного та до істини. Причина цього придушення – не середовище, що тебе оточує, і не якась людина, а Бог тим більше не визначав тобі від цього страждати. Натомість це придушення викликає дуже негативна емоція глибоко у твоєму серці. Хіба не так? (Так.)

На перший погляд, меншовартість – це емоція, яка проявляється в людях, але насправді її першопричиною є суспільство, людство та середовище, у якому люди живуть. Також меншовартість породжується й власними об’єктивними причинами людей. Годі й говорити, що суспільство та людство походять від сатани, бо все людство перебуває під владою лукавого, глибоко розбещене сатаною, і не може такого бути, щоб хтось навчав наступне покоління згідно з істиною й тим, чого вчить Бог: дітей навчають згідно з тим, що походить від сатани. Тому внаслідок навчання наступного покоління та людства сатанинським речам не просто розбещуються характери й сутність людей: таке навчання ще й викликає в них негативні емоції. Якщо вони тимчасові, то не мають величезного впливу на життя людини, але якщо якась негативна емоція глибоко вкорінюється в глибині душі та серця людини й назавжди застрягає там, так що людина геть не в змозі ні забути про неї, ні позбутися її, то ця емоція обов’язково впливатиме на кожне рішення людини, її підхід до всіляких людей, подій і речей, її вибір у принципових питаннях і на те, яким шляхом вона піде по життю: це і є той вплив, який справжнє людське суспільство справляє на кожну людину. Інший аспект – це власні об’єктивні причини людей. Тобто все те, як людей змалечку виховують і чому навчають, усі думки, ідеї та способи поведінки, які люди приймають, а також різні людські вислови – усе це походить від сатани, настільки, що люди не здатні розв’язувати й усувати проблеми, з якими стикаються, з правильної точки зору та позиції. Тому, коли людина несвідомо перебуває під впливом цього суворого середовища, пригнічена й контрольована ним, у ній не можуть не розвиватися різні негативні емоції, і їй нічого не залишається, крім як намагатися за допомогою цих емоцій опиратися проблемам, які вона не в змозі подолати, змінити чи усунути. Візьмімо для прикладу почуття меншовартості. Твої батьки, вчителі, старші й усі інші люди навколо тебе нереалістично оцінюють твій духовний рівень, людську сутність і особистість, і зрештою це нападає на тебе, переслідує, душить, стримує та зв’язує тебе. Зрештою, коли в тебе вже немає сил опиратися, у тебе не залишається іншого вибору, крім як обрати життя, у якому ти мовчки приймаєш образи та приниження, цю кривдну, несправедливу реальність, хоч і сам розумієш, що це неправильно. Коли ти приймаєш цю реальність, емоції, які в тебе зрештою виникають, не радісні, не вдоволені, не позитивні й не прогресивні; у тебе в житті не більшає мотивації та спрямованості, і ти тим більше не прагнеш до точних і правильних цілей людського життя: навпаки, у тебе виникає глибоке почуття меншовартості. Коли в тобі виникає ця емоція, ти відчуваєш, що тобі немає куди податися. Коли ти стикаєшся з проблемою, яка вимагає від тебе висловити свою думку, то в глибині душі хтозна-скільки разів обмірковуєш цю думку та слова, які хочеш сказати, але все ніяк не можеш змусити себе заговорити. Коли хтось висловлює погляд, який ти поділяєш, ти дозволяєш собі відчути в серці підтвердження того, що ти не гірший за інших. Але коли та сама ситуація повторюється, ти все одно кажеш собі: «Мені не можна висловлюватися мимохідь, робити необдумані вчинки, виставляти себе на посміховисько. Я нікудишній, дурний, нерозумний, я ідіот. Мені треба навчитися ховатись і просто слухати, а не говорити». Звідси ми бачимо, що від моменту виникнення почуття меншовартості й до того, коли воно глибоко вкорінюється в глибині серця людини, вона позбавлена свободи волі та законних прав, дарованих їй Богом, хіба не так? (Так.) Її цього позбавили. Хто ж це зробив? Ти не можеш сказати точно, чи не так? Ніхто з вас не може сказати точно. А причина в тому, що впродовж усього цього процесу ти виступаєш не тільки жертвою, але й кривдником: ти жертва як інших людей, так і самого себе. Чому так відбувається? Я щойно сказав, що одна з причин почуття меншовартості походить від твоїх власних об’єктивних причин. Відколи ти почав усвідомлювати себе, джерелом твоєї основи для суджень про події й речі було сатанинське розбещення, і ці погляди прищеплені тобі суспільством і людством – це не Бог їх тебе навчив. Тож незалежно від того, коли та в якому контексті в тебе виникло почуття меншовартості й наскільки воно розвинулося, воно тебе безнадійно зв’язує та контролює, і у своєму підході до людей, подій і речей навколо себе ти користуєшся способами, які тобі прищепив сатана. Коли почуття меншовартості глибоко вживлене у твоє серце, воно не тільки дуже сильно впливає на тебе, а й домінує над твоїми поглядами на людей і речі, твоєю поведінкою й діями. Отже, як же сприймають людей і речі ті, над ким домінує почуття меншовартості? Вони вважають інших людей і навіть антихристів кращими за себе. Навіть хоча в антихристів лихі характери та погана людська сутність, такі люди все одно вважають, що треба наслідувати їх і вчитись у них. Вони навіть кажуть собі: «Та хай у нього поганий характер і лиха людська сутність, але він обдарований і здібніший до роботи, ніж я. Він може спокійно демонструвати свої здібності перед іншими та виступати перед стількома людьми, не червоніючи, і серце в нього не калатає. Оце він сміливий. Я не можу з ним зрівнятися. У мене просто не стане хоробрості, та й годі». Чому так сталося? Треба сказати, що частково причина в тому, що твоє почуття меншовартості вплинуло на твої судження про сутності людей, а також на твою точку зору й позицію в поглядах на інших. Хіба не так? (Так.) Тож як почуття меншовартості впливає на те, як ти поводишся? Ти кажеш собі: «Я народився дурним, не маю жодних талантів і сильних сторін, і я ніколи не ловлю нічого на льоту. Узяти хоч ту людину: хай вона іноді спричиняє порушення й переривання, діє свавільно та нерозважливо, але принаймні вона обдарована та має сильні сторони. Куди не піди, такі люди всім потрібні, а я – ні». Коли щось трапляється, перше, що ти робиш, – це виносиш собі вирок і замикаєшся в собі. Якою б не була проблема, ти відступаєш і уникаєш ініціативи, боїшся брати на себе відповідальність. Ти кажеш собі: «Я народився дурним. Куди б я не пішов, я нікому не подобаюся. Мені не можна висовуватись і показувати свої мізерні здібності. Якщо мене хтось рекомендує, це доводить, що я ще нічого. Але якщо мене ніхто не рекомендує, то не варто брати на себе ініціативу й говорити, що я можу взятися за цю роботу та зробити її добре. Якщо я в чомусь не впевнений, то й говорити про це не варто. Бо що, як я все зіпсую, – що мені тоді робити? Що, як мені влаштують розбір? Мені буде так соромно! Хіба це не принизливо? Я не можу допустити, щоб зі мною таке сталося». Поглянь – хіба це не вплинуло на твою поведінку? Певною мірою твоє почуття меншовартості впливає на твоє ставлення до того, як ти поводишся, і контролює його. Певною мірою це можна назвати наслідком твого почуття меншовартості.

Як це почуття меншовартості впливає на твоє ставлення до різних людей: з нормальною людською сутністю, такою собі, лихою чи взагалі без усякої людської сутності? Жоден із твоїх поглядів на людей не відповідає ні істині, ні Божим словам, ні тим більше Божим вимогам. Водночас під впливом цього почуття меншовартості ти навмисно поводишся обережно, сторожко та боязко, і більшу частину часу ти пасивний і пригнічений. У тебе немає ініціативності, завзяття, рішучості й мотивації, а коли ти таки відчуваєш певний позитивний, активний потяг і бажання взяти на себе трохи роботи, то думаєш: «А чи не поводжуся я пихато? Чи не висовуюся? Чи не виставляю себе напоказ? Чи не випендрююся? Хіба це не прояв мого жадання статусу?». Ти не можеш зрозуміти, у чому саме полягає природа твоїх власних дій. Правомірні потреби, стремління, рішучість і бажання людської сутності, а також те, чого ти можеш пориватися досягнути, належні речі, які тобі слід робити, – над усім цим ти раз у раз розмірковуєш у душі та прокручуєш це в голові. Коли ти не можеш заснути вночі, то знов і знов роздумуєш: «А чи варто мені братися за цю роботу? Ой, ну я для цього не годжуся, я на таке не наважуся. Я дурний і тупий. Я не маю ні таких талантів, ні такого духовного рівня, як у тієї-то людини!». Коли ти їси, то думаєш: «Та-то людина їсть тричі на день і добре виконує свій обов’язок, і її життя має цінність. Я їм тричі на день, але не виконую свій обов’язок добре, і моє життя не має ніякої цінності. Я в боргу перед Богом, перед своїми братами й сестрами! Я не заслуговую навіть однієї тарілки їжі, я не гідний її з’їсти». Коли людина занадто боягузлива, вона нічого не варта й не здатна нічого досягти. Коли така боягузлива людина стикається з якимись труднощами, вона щулиться й відступає, що б із нею не сталося. Чому? Одна з причин полягає в її почутті меншовартості. Вона почувається меншовартісною й тому не наважується вийти перед людьми, не може взяти на себе навіть тих зобов’язань і повинностей, які мусить, і того, чого насправді здатна досягти в межах своїх здібностей, духовного рівня та досвіду власної людської сутності. Це почуття меншовартості впливає на всі аспекти її людської сутності, на її особистість і, звісно, на характер. Серед інших така людина рідко висловлює власні погляди, і від неї майже ніколи не почуєш, щоб вона пояснювала власну позицію чи думку. Коли вона стикається з проблемою, то не наважується висловитися, а натомість завжди щулиться й відступає. Коли навколо мало людей, вона ще зважується посидіти серед них, але коли людей багато, вона знаходить собі темніший куточок і йде собі туди, бо не насмілюється бути серед інших. Коли вона відчуває, що хотіла б позитивно й активно сказати щось, висловити власні погляди й думки, щоб показати, що вона вважає правильним, їй не вистачає сміливості навіть на це. Щоразу, коли в неї з’являються такі думки, усе її почуття меншовартості виливається та контролює й душить її, кажучи їй: «Не відкривай рота, ти ж нікчема. Не висловлюй своїх поглядів, просто тримай свої думки при собі. Якщо в тебе в серці є щось таке, про що ти дуже хочеш сказати, просто зроби собі нотатку на комп’ютері й обміркуй її наодинці. Не треба тобі нікому про це розповідати. Що, як ти скажеш щось не так? Тобі буде так соромно!». Цей голос постійно каже тобі не робити цього чи того, не говорити цього чи того, змушуючи тебе ковтати кожне слово, яке ти хочеш вимовити. Коли ти хочеш сказати щось таке, що давно вже крутиш у голові, то відступаєш, не наважуючись висловитися, або соромишся, вважаючи, що не треба тобі говорити, а якщо таки кажеш, то почуваєшся так, ніби порушив якесь правило чи закон. І коли одного дня ти все ж таки активно висловлюєш власну думку, то в глибині душі відчуваєш незрівнянну тривогу й бентегу. І хоча це сильне почуття бентеги поступово минає, проте почуття меншовартості повільно душить твої ідеї, наміри та плани щодо твого бажання говорити, висловлювати власні погляди, бути нормальною людиною, таким самим, як усі інші. Ті, хто тебе не розуміє, вважають тебе небагатослівною, тихою, сором’язливою людиною, яка не любить виділятися. Коли ти говориш перед багатьма людьми, то соромишся й червонієш; ти трохи інтроверт, і насправді тільки ти знаєш, що почуваєшся меншовартісним. Твоє серце наповнене цим почуттям меншовартості, яке з тобою вже давно – це не щось тимчасове. Навпаки, це почуття жорстко контролює твої думки з глибини твоєї душі, міцно запечатує твої вуста, тож як би правильно ти не розумів речі, які б погляди та думки не мав щодо людей, подій і речей, ти наважуєшся лише крутити їх у голові та міркувати про себе, і тобі постійно бракує сміливості сказати про них уголос. Що б інші люди не сказали про твої слова: чи схвалили їх, чи поправили й покритикували тебе, – ти не наважишся зіткнутися з таким результатом і побачити його. Чому так відбувається? Тому що в тобі живе почуття меншовартості, яке каже тобі: «Не роби цього, ти просто на таке не здатен. У тебе немає такого духовного рівня, у тебе немає такої реальності, не треба тобі це робити, це просто не твоє. Нічого зараз не роби та не думай. Ти будеш справжнім собою, лише коли житимеш у меншовартості. Ти не годишся прагнути до істини, відкривати серце, говорити що хочеш і встановлювати контакт із людьми так, як це роблять інші. А все тому, що ти нікудишній і гірший за інших». Це почуття меншовартості скеровує думки у свідомості людей; воно заважає їм виконувати зобов’язання нормальної людини та жити життям нормальної людської сутності, яким вони мають жити, а також визначає способи й засоби, напрямок і цілі того, як ці люди ставляться до інших людей і речей, поводяться й діють. Навіть якщо така людина вважає, що мусить бути чесною, і їй це подобається, вона ніколи не наважується ні на словах, ні на ділі виразити своє бажання бути чесною людиною, щоб увійти в життя такої людини. Через почуття меншовартості вона не наважується навіть бути чесною людиною – у неї геть немає сміливості. Коли ж вона таки говорить щось чесне, то поспішає поглянути на людей навколо з думкою: «Може, у когось із них зараз формується ставлення до мене? Чи не подумає хтось: “Ти що, намагаєшся бути чесною людиною? Ти ж хочеш бути таким лише для того, щоб спастися, хіба ні? Хіба це не просто бажання бути благословенним?”. Ой ні, я не наважуся нічого сказати. Усі ці люди можуть говорити чесно, тільки я один не можу. Вони для цього годяться, а я ні, я стою на найнижчому щаблі». Із цих конкретних проявів і виявлень ми бачимо: щойно ця одна негативна емоція – почуття меншовартості – починає діяти й пускає коріння в глибині людських сердець, без прагнення до істини їм дуже важко її викорчувати й вирватися з-під її контролю, і вони керуються нею в усьому, що роблять. Хоча це почуття не можна назвати розбещеним характером, воно вже спричинило дуже негативний ефект; воно сильно шкодить їхній людській сутності й має великий негативний вплив на різноманітні емоції, мову й дії їхньої нормальної людської сутності, і в цього впливу дуже серйозні наслідки. Другорядний вплив почуття меншовартості полягає в тому, що воно позначається на натурі, пристрастях і стремліннях людини; його основний вплив позначається на цілях людини та її напрямку в житті. На який би аспект цього почуття меншовартості ми не дивилися: чи на причини, чи на процес або наслідки, до яких воно призводить, – хіба це не така річ, яку людям слід відпустити? (Так і є.) Дехто каже: «Я не вважаю себе меншовартісним і не перебуваю під якимось контролем. Мене ніхто ніколи не провокував, не принижував, не придушував. Я живу дуже вільно – хіба це не означає, що я не маю цього почуття меншовартості?». Це так і є? (Ні, іноді почуття меншовартості все ж таки присутнє.) Воно все одно може бути присутнє більшою чи меншою мірою. Воно може не домінувати в глибині твого серця, але миттєво зринає в деяких ситуаціях. Наприклад, ти не зможеш не почуватися меншовартісним, якщо раптом зустрінеш людину, яку боготвориш, когось набагато талановитішого чи обдарованішого за тебе, хто має більше особливих навичок або вище становище, хто владніший, зарозуміліший, нечестивіший або вищий і привабливіший за тебе, хто має статус у суспільстві, багатий, освіченіший, старший і довше вірить у Бога чи має у вірі в Бога більше досвіду й реальності. Коли виникає це почуття меншовартості, твоє «живу дуже вільно» зникає, ти стаєш боязким і починаєш панікувати, роздумуєш, як правильно висловитися, вираз обличчя в тебе стає неприродним, слова й рухи – скутими, ти починаєш ховатися в обгортку. Ці та інші прояви бувають через те, що в тебе виникає почуття меншовартості. Звісно, це почуття миттєве, і коли воно виникає, потрібно просто дослідити себе, розпізнати його й не дати йому контролювати себе.

Різноманітні емоції, які необхідно відпускати та які ми сьогодні обговорюємо, – це речі, глибоко вкорінені в душах людей. Вплив цих речей на тебе не тимчасовий – навпаки, він далекосяжний і глибокий. Коли тобі важко заснути серед ночі, коли ти сам-один, у твоїй свідомості поволі зринають ті люди, події й речі, які викликали в тебе негативні емоції та глибоко вкоренились у твоїй пам’яті. Якесь слово, звук, навіть прокляття, побої, сцена, річ, група людей або певна послідовність подій від початку до кінця – усі ці люди, події та речі з глибин твоєї пам’яті, які викликали в тебе всілякі негативні емоції, прокручуються у твоїй свідомості, наче фільм, знов і знов, поки ти зрештою, сам того не усвідомлюючи, не уходиш назад у ті негативні емоції, що ховаються глибоко у твоїй душі, і до того моменту, який вплинув на твої почуття, людську сутність, особистість і майбутнє життя. Коли ти сам-один, коли ти стикаєшся з труднощами, коли тобі потрібно прийняти рішення, коли ти у відчаї, ти не можеш не скрутитись у клубок і не уникати всіх, уходячи в глибину свого внутрішнього світу, до тієї ситуації, події чи групи людей, які завдали тобі болю. Навіть якщо ці люди, події та речі змусили тебе почуватися під нападом, завдали тобі болю, посіяли в тобі всілякі негативні емоції, проте коли ти почуваєшся пригніченим і пониклим, стикаєшся з невдачами, навіть коли зазнаєш обтинання й розбору чи тебе відкидають твої брати й сестри, ти все одно не можеш не уходити назад у те негативне почуття, яке впливає на твоє життя: чи то депресію, чи ненависть, чи злість, чи меншовартість. Хоча ці емоції завдавали тобі всілякого болю чи викликали тривогу, сльози або дражливість, ти все одно не можеш зупинити себе й постійно повертаєшся до негативної емоції, яку відчував у той момент. Коли ти повертаєшся до того моменту, ця негативна емоція знову посилює свій вплив на тебе. Коли ця негативна емоція знову й знову впливає на тебе, нагадує тобі про себе та тривожить тебе, вона невидимо порушує твоє слухання Божих слів і розуміння принципів істини. Коли ці негативні емоції знову піднімаються в глибинах твого серця й утверджують своє домінування над твоїми думками, твій інтерес до істини слабшає, навіть переходить в огиду, або в тебе може з’явитися почуття непокори. Через те, що в минулому тебе кривдили й несправедливо до тебе ставилися, ти можеш дивитися на людство та суспільство з більшою ворожістю й ненавидіти все, що сталося, і, звісно, все, що станеться в майбутньому. Ці емоції невпинно проявляються у твоєму серці та раз за разом впливають на твої почуття, стан і самопочуття. Крім того, вони постійно впливають на твої почуття, ставлення й погляди при виконанні свого обов’язку та, звісно ж, на твою мотивацію й рішучість у прагненні до істини. Буває, що ти тільки-но прийняв рішення прагнути до істини та більше ніколи не впадати у відчай, не вважати, що ти для цього не годишся, і не відступати знову; проте коли твоє серце наповнює миттєва негативна емоція, твоя мотивація прагнути до істини може повністю зникнути, безслідно щезнути в одну мить. Коли в такій ситуації мотивація прагнути до істини щезає безслідно, тобі починає здаватися, що прагнути до істини нецікаво, а віра в Бога та спасіння не мають для тебе ніякого сенсу. Через виникнення такого почуття й стану ти не хочеш знову приходити до Бога та слухати чи молитовно читати Божі слова, не кажучи вже про якусь рішучість або бажання втілювати Божі слова в життя чи стати тим, хто прагне до істини. Ось така величезна перешкода та вплив стають результатом цих різноманітних негативних емоцій у людей, які йдуть шляхом прагнення до істини. Точніше кажучи, ці емоції приносять людям порушення та шкоду, а час від часу забирають у тебе ту крихту впевненості, якої ти щойно зумів набратися, і ті кілька принципів поводження, які ти щойно зрозумів, і зводять їх нанівець. В одну мить вони роблять тебе нездатним бачити в глибині серця існування Бога, Божі благословення, Боже володарювання й те, як Він забезпечує тебе, і в одну мить ти наповнюєшся якоюсь із цих негативних емоцій. Коли ти наповнюєшся цими негативними емоціями, твої розбещені характери миттєво починають тебе контролювати. Коли тобою оволодівають розбещені характери, ти миттєво стаєш іншою людиною й показуєш інше обличчя людям, подіям і речам навколо тебе. Зникає твоя минула любов, терпіння, твої сили страждати, платити ціну, переносити тяготи й завзято працювати, зникає твоя мотивація трохи менше поспати чи не поїсти, щоб добре виконати свій обов’язок, а їхнє місце займає ворожість до всіх і кожного. Яке першоджерело цієї ворожості? Вона походить від твого розбещеного характеру, а також від ситуацій, людей, подій і речей, які ти пережив у минулому та які викликали в тобі негативні емоції. Ти кажеш: «Я терпимий до інших, але хто терпимий до мене? Я виявляю розуміння до інших, але хто виявляє розуміння до мене? Навіть мої батьки, брати й сестри не виявляють до мене розуміння! Усі люди помиляються, тож і мені можна! Інші люди, коли з ними розбираються й обтинають їх, дають волю негативу, а мені чому не можна? Іншим можна інтригувати заради впливу й посад, а мені чому не можна? Якщо тобі можна, то й мені можна! Інші люди, виконуючи свої обов’язки, обманюють і намагаються ухилитися від своїх повинностей, тож і я робитиму так само. Інші люди не прагнуть до істини, тож і я не буду. Інші люди діють безпринципно, і я теж буду. Інші люди не захищають інтереси Божого дому, тож і я не буду. Я просто робитиму так само, як і всі інші. Що в цьому поганого?». Що це за прояв? Як на нього не подивися: чи з точки зору твоїх думок, чи характеру, який ти виявляєш, – це радикальна зміна на протилежне, наче ти став іншою людиною, не менше. Що тут відбувається? Першопричина цього – те, що ти зазнав внутрішньої зміни. Зовні ти можеш виглядати так само, займатися тими самими повсякденними справами, розмовляти тим самим тоном, твоя зовнішність не змінилася, ніхто тебе не обманює й не підбурює за лаштунками – то звідки ж цей раптовий сплеск емоцій? Одна з причин – це негативні емоції, вкорінені глибоко у твоєму серці. Якщо людина постійно таїть у собі негативні почуття ненависті та злості, то в доброму стані вона часто приходить до Бога молитися, читає Божі слова, а в прагненні до істини й виконанні свого обов’язку дбає, щоб усе йшло нормально. Якщо ж вона стикається із чимось, що їй не до вподоби, трохи втрачає обличчя або зазнає в роботі чи особистому житті якоїсь невдачі, провалу, ганьби чи шкоди своїм інтересам, то ненависть і злість, викликані негативними емоціями всередині неї, призводять до того, що ця людина впадає в шаленство та несамовитий гнів. Можливо, раніше вона пережила якусь подію, що виходила за рамки звичайного: чи її скривдили, чи ні за що побили якісь лиходії, чи відібрали майно, чи цькували або навіть принижували якісь нечестиві люди; комусь колеги чи начальство створювали проблеми на роботі, а хтось страждав від дискримінації та несправедливого ставлення з боку однокласників і вчителів у школі через низькі оцінки, погані умови в сім’ї чи те, що його батьки були селянами з нижчого прошарку суспільства, тощо. Коли людина зазнає в суспільстві всілякого несправедливого ставлення, коли її позбавляють людських прав, інтересів або відбирають її власність, у глибині її серця природно сіється насіння ненависті, і само собою зрозуміло, що людина привноситиме цю ненависть у те, як вона підходитиме до суспільства, людства й навіть до власної сім’ї, друзів і родичів. Погляди тих, у кого в серці посіяно ненависть, перебувають під впливом цієї ненависті, і їхні емоції теж, природно, будуть нею забарвлені.

Коли ненависть укорінюється глибоко в людському серці, вона природно стає емоцією, і коли людина живе в цій емоції ненависті, її точка зору на людство й усі питання вже не належна. Погляди такої людини на інших людей і речі стають викривленими та протилежними нормальним. Людина втрачає здатність правильно розуміти будь-яку нормальну та належну людину, подію чи річ: вона всіх їх судить і засуджує. Вона постійно шукає нагоду виплеснути свої образи й ненависть. Вона сподівається, що колись матиме владу, вплив і зможе виправити всі ці образи та помститися тим, хто її цькував і кривдив. Однак поки вона ніяк не може цього досягти, і зрештою дехто з таких людей приходить до віри в Бога. Почавши вірити в Бога, вони думають: «О, тепер я вірю в Бога й можу високо нести голову. Я дозволю Богові вирішувати за мене, щоб ті нечестиві люди отримали справедливу кару. Як же добре!». Тож тепер, коли вони вірять у Бога, вони ховають свою ненависть і злість глибоко всередині, віддають усі сили, повністю присвячують себе Богові, платять ціну, страждають, метушаться та працюють у Божому домі, сподіваючись, що одного дня їхні зусилля принесуть їм удачу та змінять ситуацію на краще, а як настане день, коли вони стануть сильнішими та більше не будуть слабкими, то вони конче зроблять так, щоб ті, хто їх цькував і так принижував, понесли покарання. Мета всього, що роблять такі віруючі, – побачити на власні очі покарання й відплату, що спіткають людей, які завдали їм такого нескінченного болю та приниження. Такі віруючі привносять ці емоції в те, як вони вірять у Бога, платять ціну та повністю присвячують себе Богові. На перший погляд здається, ніби вони ніколи не скаржаться, нічого не жадають і не вимагають, що вони просто всім серцем віддаються виконанню свого обов’язку в Божому домі та для них немає завеликих страждань. Насправді ж ті емоції ненависті та злості в глибині їхніх сердець залишаються неподоланими та невідпущеними. Щойно хтось висловлює такій людині свою думку та викриває її розбещений характер, вона реагує на цю проблему та намагається розв’язати її, відразу ж підсвідомо тікаючи назад у свої емоції ненависті та злості. Вона думає: «Ти мене зневажаєш? Ти намагаєшся мене цькувати, бо думаєш, що я простодушний? Мене цькує так багато людей, але ти тільки почекай – і побачиш, який їм приготовано кінець!». Хтось просто щось скаже про таку людину – і він уже її образив, навіть ненавмисно. Але якщо ці слова зачіпають якусь болючу точку, то в такій людині розворушуються емоції ненависті та злості, що змушує її несвідомо тікати назад, у почуття ненависті до всього на світі. Ясно, що ця точка зору, ця емоція вплинула на її бачення людей і речей та ставлення до них, а також на способи й засоби її поведінки та дій. Хто б не висловив їй якусь правомірну думку чи пропозицію, вона щоразу думає: «Він дивиться на мене зверхньо та хоче з мене познущатися. Він що, думає, що мною легко помикати?». Реагуючи на ситуацію, така людина спирається на цю точку зору та цей спосіб дій, і весь цей час її емоції ненависті та злості дедалі більше вростають у її серце. Міцно вкоренившись у глибині її серця, вони починають постійно посилюватися, і людина постійно спирається на них, маючи справу з усілякими людьми, подіями та речами, а також невпинно нагадує собі, що вона мусить усіх ненавидіти й ніхто з нею не приязний. Навіть якщо вона на мить повірить, що хтось до неї добрий, то дуже скоро мимоволі підсвідомо скаже собі: «Не думай так. Тільки Бог по-справжньому добрий, а добрих людей немає. Усі зловтішаються з твоїх нещасть, і ніхто не бажає тобі добра. Люди думають, що ти простодушний, тому цькують тебе, а коли бачать, що тобі щось удалося, то просто лестять тобі та намагаються втертися до тебе в довіру. Тож не вір нікому та не дивися ні на кого з добротою. Ти мусиш бути з іншими настороженим і підозрілим». Щоразу, коли хтось щось говорить такій людині, вона аналізує ці слова й думає: «Він що, хоче зі мною посваритися? Чому він це сказав? Може, він намагається на мене напасти й поквитатися за щось? А може, він пробує мною помикати?». Ці почуття підозри, ненависті та злості постійно нагадують такій людині про себе та змушують її підсвідомо спиратися на них у тому, як вона підходить до всіляких людей, подій і речей та як має з ними справу, і при цьому сама така людина абсолютно не усвідомлює, що все це – різні типи негативних емоцій. Ці негативні емоції жорстко контролюють її судження та міцно зв’язують її мислення, заважаючи їй дивитися на будь-яку людину, подію чи річ із правильної точки зору та позиції. Коли людина починає жити під владою цих негативних емоцій, їй стає дуже важко вирватися з-під їхнього контролю. Поки людина не відпустить ці негативні емоції, вона несвідомо живе в них, дивлячись крізь них на людей, події та речі, підходячи до людей, подій і речей із неправильними поглядами, що виросли із цих негативних емоцій. По-перше, це неминуче призводить до впадання в крайнощі, підозрілості, сумнівів і навіть гарячковості, а ще така людина дивиться на інших вороже та нападає на них. Ці негативні емоції скеровують думки й погляди людини в її серці, кожне її слово та вчинок. Ось чому коли людина, яка прагне до істини, загрузає в цих негативних емоціях, вони створюють перешкоди в її серці та розумі, впливають на них, і тому вона практикує істину набагато менше. Через забруднення, порушення та шкоду від цих негативних емоцій вона може втілювати в життя лише певний обмежений обсяг істини, а коли така людина стикається з якоюсь ситуацією, то завжди потрапляє під вплив своїх почуттів. Звісно, найважливіший наслідок – те, що вона потрапляє під вплив цих різноманітних негативних емоцій, і тому для неї стає виснажливо практикувати істину. Така людина не здатна використовувати ні совість і розум, властиві нормальній людській сутності, ні вільну волю й інстинкт, створені Богом, ні принципи істини, що їх людина повинна практикувати й дотримуватись у своєму підході та судженнях щодо людей і речей навколо.

З того, про що Я говорив до цього моменту, ясно: як не подивися, розум кожної людини більшою чи меншою мірою займають різні негативні емоції. Через це в людей виникають певні труднощі з практикуванням істини. Ось чому в процесі прагнення до істини люди мусять постійно відпускати інших людей, події та речі, які викликають у них негативні емоції – наприклад, емоцію меншовартості, про яку ми говорили раніше. Яка б ситуація, людина чи подія не викликала в тебе почуття меншовартості, ти мусиш зберігати правильне розуміння власного духовного рівня, своїх сильних сторін, талантів і якості власної людської сутності. Почуватися меншовартісним так само неправильно, як і почуватися вищим за інших: це негативні емоції. Меншовартість може зв’язувати твої дії й думки, впливати на твої погляди та позицію. Так само й почуття вищості має той же негативний ефект. Тож і з меншовартістю, і з іншими негативними емоціями потрібно зберігати правильне розуміння тлумачень, які призводять до виникнення цієї емоції. По-перше, ти маєш розуміти, що ці тлумачення неправильні: у питаннях і твого духовного рівня, і твого таланту, і якості твоєї людської сутності всі спричинені цими тлумаченнями оцінки та висновки завжди хибні. То як же точно оцінити й пізнати себе, як вирватися з почуття меншовартості? Слід узяти за основу пізнання себе Божі слова й дізнатися, яка твоя людська сутність, духовний рівень, талант і сильні сторони. Наприклад, припустімо, що ти колись любив співати, і в тебе добре виходило, але якісь люди постійно критикували тебе та принижували, кажучи, що в тебе немає слуху й ти фальшивиш, і тепер тобі здається, що ти не можеш співати добре, і ти більше не наважуєшся робити це перед іншими. Через тих безтолкових мирських посередностей, які неправильно оцінювали й судили тебе, було урізано права, на які заслуговує твоя людська сутність, і придушено твій талант. Як наслідок, ти не наважуєшся навіть заспівати пісню, і тобі вистачає хоробрості дати собі волю й заспівати, лише коли нікого немає поруч або ти на самоті. Оскільки зазвичай ти почуваєшся так жахливо пригніченим, ти не наважуєшся заспівати пісню, коли ти не один; ти насмілюєшся співати лише на самоті, насолоджуючись моментами, коли ти можеш співати в увесь голос, і які ж це дивовижні моменти розкутості! Хіба не так? Через шкоду, яку тобі заподіяли інші люди, ти не знаєш або не можеш ясно побачити, на що ти насправді здатен і що в тебе виходить добре, а що ні. У такій ситуації потрібно правильно оцінити себе згідно з Божими словами. Треба з’ясувати, чого ти навчився, у чому твої сильні сторони, а далі йти й робити те, що вмієш; а те, чого ти робити не можеш, твої недоліки й вади слід обміркувати та пізнати, і ще слід точно оцінити й пізнати свій духовний рівень – чи він добрий, чи поганий. Якщо ти не можеш зрозуміти або ясно пізнати власні проблеми, то попроси людей із розумінням із твого оточення оцінити тебе. Незалежно від того, чи будуть їхні слова точними, це принаймні дасть тобі якусь опору та поживу для роздумів, і так ти зумієш скласти базове судження про себе чи самохарактеристику. А далі ти зможеш розв’язати ключову проблему таких негативних емоцій, як меншовартість, і поступово вийти з них. Таке почуття меншовартості легко долати, якщо вміти його розпізнавати, усвідомлювати й шукати істину.

Чи легко людям, які зазнали нерівного ставлення, кривди й дискримінації в суспільстві, у різних професіях і середовищах, подолати почуття ненависті та злості? (Так.) Як їх подолати? (Потрібно ставитися до всіх людей, подій і речей згідно з Божими словами й відпустити ці негативні емоції ненависті та злості, а також людей, події й речі, які в минулому завдали людині болю.) «Відпустити» – це лише слово, а як конкретно це зробити? Скажімо, якась жінка зустрічається з певним чоловіком, і зрештою він обманом затягує її в ліжко та виманює в неї гроші. Згадуючи про це, вона щоразу відчуває раптовий приплив злості, і коли в ній здіймається ця злість, жінка стискає кулаки, а глибини її серця наповнюються ненавистю. Вона згадує обличчя цього чоловіка та все, що він їй говорив, усе те, чим він її скривдив, і що більше вона про це думає, то більше злиться й лютує, то більше розпалюється її гнів і зростає ненависть. Вона постійно про це думає, їй більше не хочеться виконувати свій обов’язок, і їй дедалі гіршає. Вона наказує собі не відпочивати, а просто працювати далі та розмовляти з іншими, а коли вночі не може заснути, їй доводиться приймати снодійне. Вона не наважується ні бути на самоті, ні давати своєму серцю відпочити. Щойно вона залишається на самоті, щойно пробує відпочити, у ній здіймається ця ненависть, і вона хоче помститися, щоб її кривдник помер якнайнеприємнішою смертю. Ця жінка зможе відпустити свої почуття ненависті та злості, лише якщо одного дня справді почує новину, що той чоловік загинув трагічною смертю. Подумайте ось про що: якби він справді загинув, якби він поніс заслужене покарання, чи змогла б ти викреслити з пам’яті ту подію, яка викликала в тебе ненависть і злість, і той спогад, так глибоко похований у твоєму серці? Чи справді ти змогла б відпустити ненависть, породжену тією подією? Чи справді б вона змогла зникнути? (Ні.) Отже, якщо ти відплатиш своєму кривднику, змусиш його зникнути й понести покарання, померти якнайнеприємнішою смертю чи погано закінчити, це буде правильний спосіб подолати ненависть і злість? Це буде правильний спосіб відпустити ненависть і злість? (Ні.) Отже, дехто каже: «Коли ти виявляєш, що в тобі таяться ці емоції ненависті та злості, ти маєш їх відпустити». Це правильний шлях практики? (Ні.) То що ж це таке, коли хтось каже: «Ти маєш їх відпустити»? (Це доктрина.) Так, це доктрина, а не шлях практики. Я щойно розповів вам, як подолати почуття меншовартості, і це один зі способів відпустити меншовартість. У вас тепер є шлях практики? (Так.) То як же відпустити ненависть і злість? Може, шлях практики полягає в тому, щоб не думати про них? (Ні.) Дехто каже, що треба викреслити їх зі своєї пам’яті. Це правильний спосіб розв’язання проблеми? Він дасть тобі відпустити ці почуття? (Ні.) Похитати головою, заплющити очі й ні про що не думати або чимось себе зайняти – це не спосіб розв’язати таку проблему, і це не правильний шлях практики відпускання таких негативних емоцій. То який же тут конкретно шлях практики? Як відпустити ці речі? Як вирішити це питання? Чи знаєте ви добрий метод, як це зробити? Щоб відпустити ці речі, потрібно зустрітися з ними обличчям до обличчя, а не ховатися від них і не тікати. Хіба ти не боїшся залишатися на самоті? Хіба не боїшся згадувати ту подію? Хіба не боїшся, що хтось знову роз’ятрить твою рану? То подивися своїм емоціям в очі: згадай усіх тих людей, події та речі з минулого, які тебе ранили та викликали ненависть і злість, усіх тих людей, які справили на тебе глибоке враження та яких ти тільки можеш пригадати, і запиши їх усіх. По черзі розпізнай людську сутність кожного з них згідно з Божими словами, пізнай їхні характери та проаналізуй, розкрий і пізнай їхню сутність. Подивися, що це за люди. Твій остаточний висновок – єдиний можливий висновок – буде таким, що всі ці люди лихі, що вони демони, а не люди! Яким би методом вони не кривдили тебе, не заманювали в пастку чи не шкодили тобі, їхня сутність – це сутність демонів, а не людей, і вони точно не обрані Богом об’єкти. Серед тих людей немає жодного, хто здатен прийти до Божого дому, тоді як ти – Божий обранець. Ти тепер можеш слухати проповіді в Божому домі, виконувати свій обов’язок у Божому домі, і ти можеш приходити до Бога – це Бог піднімає тебе та проявляє до тебе доброту. З іншого боку, у тих людях Бог ніколи не бачив людей. Ось чому, коли ти почав вірити в Бога, тобі слід було встановити дистанцію між собою й ними. Якщо ти досі хочеш спілкуватися з ними, ти точно не зможеш узяти над ними гору, і вони тебе гнобитимуть і каратимуть, дискримінуватимуть і ображатимуть, шкодитимуть тобі й навіть знущатимуться з тебе. Усі їхні дії показують, як роблять демони й сатана. Якщо тобі подобається спілкуватись і сваритися з ними, ти теж не людина. Ти такий самий, як і вони, і ти здатен на те саме, що й вони. Причина в тому, що демони не тільки заманюють людей у пастку, а й шкодять один одному: така демонська природа. Ти обраний Богом і належиш до людства, яке створив Бог, тож як би демони до тебе не чіплялися? Як би вони тобі не шкодили й не заманювали в пастку? Вони шкодять усім. Вони й один одному шкодять, тож вони тим більше не відступляться й не дадуть спокою людям! Це показує, що цей світ і людство демонічні й повністю наводнені вчинками сатани. Бути доброю людиною неймовірно важко, і бути просто звичайною людиною, яка не хоче, щоб нею хтось помикав, так само неймовірно важко. Ти намагаєшся цього уникнути, але не можеш. Так улаштований світ. Чи є на світі хоч одна людина, якою за її життя – відколи вона почала розуміти достатньо, щоб піти до школи, і до входження в суспільство, початку роботи й аж до самої смерті – ніколи не помикали, яку ніколи не обманювали й не переслідували? Немає жодної такої людини. Яким би кваліфікованим або здібним ти не був, завжди знайдеться хтось солідніший за тебе, хто тобою помикатиме. Однак різниця полягає в тому, що в кожного свої філософії життя. Деякі люди терплять негаразди й миряться з ними, а деякі люди інакші. Після того як їх багато разів обманювали та цькували стільки, що вони вже не змогли терпіти таких тяжких страждань, у них з’являються такі емоції, як ненависть і злість, і такі люди ненавидять усе людство й суспільство. Коли ти ясно побачиш сутність і природу тих, хто тобі шкодить, і зрозумієш, що в них сутність демонів, твої ненависть і злість буде спрямовано вже не на людей, а на демонів. Хіба тоді твоя ненависть не ослабне? (Ослабне.) Твоя ненависть дещо ослабне. А в чому перевага того, що вона дещо ослабне? У тому, що коли ти знову зіткнешся з такою ситуацією, вона не викличе в тебе таких емоцій, як раніше, і ти поставишся до неї не гарячково, а правильно. Ти розрізниш її та підійдеш до неї, спираючись на Божі слова й істину, ти поставишся до тих, хто вчергове тобі шкодить, з точки зору совісті й розуму людської сутності, і у своєму підході до них ти використовуватимеш спосіб, якого навчив тебе Бог, спосіб і принципи, про які Бог тобі розповів. Коли ти підходитимеш до цих ситуацій так, як сказав тобі Бог, у тобі вже не зринатимуть ненависть і злість – навпаки, ти пізнаєш розбещеність людства й обличчя демонів, а також набагато глибше та прогресивніше підтвердиш і переконаєшся, що Божі слова – істина. Коли ти дивитимешся на такі питання, спираючись на Божі слова та спосіб, про який розповів тобі Бог і якого Він тебе навчив, то ці питання не тільки не шкодитимуть тобі знов і не поглиблюватимуть твою ненависть і злість: навпаки, завдяки таким ситуаціям ненависть і злість у глибині твого серця поступово слабшатимуть, і в міру того, як ти знов і знов переживатимеш подібні речі, твій духовний стан зростатиме, а характер змінюватиметься.

Що ж до того, як саме слід відпускати ті минулі ненависть і злість, про які ми говорили, то один з аспектів полягає в тому, щоб чітко бачити цих так званих нелюдей і те, що їхня природа й сутність – це природа й сутність диявола-сатани, що їхня сутність шкідлива для людей, ідентична сутності диявола-сатани й великого червоного дракона та має те саме джерело, що ці нелюди заманюють тебе в пастку та шкодять тобі так само, як сатана розбещує людство. Коли ти це зрозумієш, хіба ти певною мірою не відпустиш емоції ненависті та злості? (Так і буде.) Дехто каже: «Просто розуміти ці речі недостатньо. Іноді мені стає сумно від самих лише думок про це!». Що робити, коли тобі сумно? Хіба можна взагалі не сумувати? Шрами завжди залишають сліди, але мати такі сліди не завжди погано. Саме ці явища несправедливості в суспільстві, саме ці люди, події та речі, які викликають у тобі ненависть і злість, якраз і дають тобі відчути несправедливість у суспільстві, злобу, зловмисність і зло людства, несправедливість і спустошеність світу, тим самим викликаючи в тобі бажання пориватися до світла й жадання того, щоб Спаситель спас тебе від усіх цих страждань. Отже, чи є в цього бажання контекст? (Так.) Чи легко приходить це бажання? (Ні.) Якби тобі ніколи не шкодили серед людей або в суспільстві, ти б думав, що навколо багато добрих людей. Якщо ти вийдеш на вулицю та спіткнешся, а хтось підійде, щоб допомогти тобі піднятися, або ти підеш за покупками й у тебе не вистачить грошей, а людина поруч тобі допоможе, або ти загубиш гаманець, а хтось знайде його й поверне тобі, ти думатимеш, що навколо багато добрих людей. Якщо в тебе буде такий настрій і розуміння суспільства, наскільки ти розумітимеш сенс Божого спасіння людства та необхідність того, щоб Бог виконував роботу спасіння? Наскільки великим буде твоє бажання, щоб Спаситель прийшов і спас тебе з моря страждань? Ти не дуже сильно цього хотітимеш, чи не так? Це буде просто якесь бажання, якась фантазія. Що більше людина зазнає у світі тягот і страждань, терпить усіляке несправедливе ставлення, або, інакше кажучи, що довше людина живе в цьому суспільстві та серед людей – людина, у якій зародилася глибока ненависть і злість до людства й суспільства, – то більше така людина бажатиме, щоб Бог якнайшвидше поклав край цьому лихому періоду, знищив це лихе людство та спас її з моря страждань, відплатив лихим і захистив добрих – хіба не так? (Так.) Тож зараз, у цей момент, ти роздумуєш: «Ой, тим демонам справді треба подякувати. Треба подякувати їм за їхнє несправедливе ставлення, за те, що вони дискримінували мене, ображали та пригнічували. Саме їхні лихі вчинки та шкода, яку вони мені заподіяли, змусили мене прийти до Бога та перестати жадати світу й життя серед цих людей, породили в мені готовність прийти до Божого дому та до Бога, добровільно й повністю присвячувати себе Йому, віддавати Йому все своє життя, жити осмисленим життям і більше не спілкуватися з лихими людьми. Інакше я досі був би таким же, як вони, слідував би світським віянням, прагнув слави й наживи, доброго життя, плотських утіх і чудового майбутнього. Тепер я вірю в Бога, тож мені більше не потрібно йти цією покрученою стежкою. Я більше не дивлюся на тих демонів із ворожістю. Я чітко бачу, ким вони завжди були. Вони потрібні, щоб прислужувати й бути тлом для Божої роботи. Без них я не зміг би точно побачити, у чому сутність цього світу й цього людства, і досі думав би, що вони стають дедалі прекраснішими. Тепер, коли я пережив це страждання, я більше не покладатиму свої стремління й надії на цей світ або на якусь велику людину. Натомість я сподіваюся на прихід Божого Царства й на те, що справедливість і праведність Божа візьмуть гору». Коли ти роздумуєш саме так, твої емоції ненависті та злості поступово слабшають, хіба ні? (Так і є.) Вони слабшають. А твоя точка зору та погляди у твоєму серці на людей, події й речі хіба не змінилися? Хіба це не означає, що шлях, яким ти підеш у майбутньому, твої вибори та цілі поступово змінюються й ти поступово навертаєшся до того, щоб прагнути до правильних цілей і напрямку? (Так і є.) Ти згадуєш те, що сталось у минулому, що розбило твоє серце та змусило зненавидіти світ, і коли ти ясно бачиш значення й сутність цих речей, твоє серце наповнюється вдячністю Богові. Коли ти наповнюєшся вдячністю, хіба ти не занурюєшся в утіху від неї? Хіба ти не думаєш: «Тих безбожників, які не вірять у Бога, досі обманює й пожирає сам цар дияволів, сатана; він досі їм шкодить. Це так жалюгідно! Якби я не вірив у Бога та не прийшов до Нього, я був би таким самим, як і вони, прагнув би до світу, метушився б у пошуках слави, наживи та статусу, зазнавав би стількох страждань, і мені б ніколи не спало на думку піти в іншому напрямку. Я був би занурений у непозбутній гріх. Як це сумно! Тепер, коли я вірю в Бога, я розумію істину й можу розгледіти суть цього питання. Шлях, яким повинні слідувати люди, полягає в прагненні до істини – це найцінніше та найзначущіше. Тепер, коли Бог проявив до мене таку доброту та я більше не мушу зазнавати цих страждань, я поставлю собі за мету слідувати за Богом до кінця, слухати Його слова та жити згідно з ними, а не так, як я жив раніше: взагалі не по-людськи». Бачиш, у тебе виникло це добре стремління, так? Хіба в думках і свідомості людей поступово не сформувалися правильні цілі й життєвий напрямок? І хіба тепер люди не здатні стати на правильний життєвий шлях? (Здатні.) Отже, коли виникають ці позитивні емоції та стремління, чи потрібно ще думати про ті негативні емоції? Коли ти поміркуєш над ними деякий час або кілька разів обдумаєш їх, поки не зрозумієш, коли ці питання більше не турбуватимуть твій розум і не контролюватимуть шлях, яким ти йдеш, тоді ти, сам того не усвідомлюючи, відпустиш ці емоції ненависті та злості, і вони більше не займатимуть твоє серце, а із часом ти подолаєш проблему свого розбещеного характеру. Чи пов’язане питання подолання розбещеного характеру з прагненням до істини? (Так.) І хіба це не означає, що ти став на правильний життєвий шлях? Стати на нього неважко; спершу треба відпустити всі свої різноманітні погляди на світ, людську сутність і людство, які не узгоджуються з фактами. Як можна ясно побачити погляди, що не узгоджуються з фактами? Як їх подолати? Ті погляди, що не узгоджуються з фактами, приховані в емоціях твого серця та скеровують судження й мислення твоєї людської сутності, а також твою натуру, мову, дії та, звісно, твою совість і розум. Що ще важливіше, вони скеровують твої життєві цілі та шлях, яким ти йдеш, і впливають на них. Тож відпусти всі негативні емоції й усі емоції, які тебе контролюють: це перший крок, який необхідно практикувати в прагненні до істини. Спершу розв’яжи проблему різноманітних негативних емоцій: долай їх у міру того, як ти їх виявляєш, і не залишай позаду жодної проблеми. Коли ці питання буде вирішено, ти більше не будеш скутий кайданами, не нестимеш ці негативні емоції із собою у своєму прагненні до істини та зможеш шукати істину й долати розбещені характери, які виявлятимеш. Чи легко цього досягти? Насправді це не так легко.

Поки Я спілкувався й аналізував ці негативні емоції, чи приміряли ви Мої слова на себе? Дехто каже: «Я молодий, без особливого життєвого досвіду. Я ніколи не зазнавав жодних невдач, провалів, не переживав жодних травм. Хіба це не означає, що я не маю жодних негативних емоцій?». Вони є в кожного; кожен зіткнеться з багатьма труднощами та буде схильний до негативних емоцій. Наприклад, у контексті лихих суспільних віянь цього періоду багато дітей росте в неповних сім’ях: хтось без любові матері, а хтось без любові батька. Якщо хтось позбавлений любові матері чи батька, можна вважати, що йому чогось бракує. У якому б віці ти не втратив любов батька чи матері, з точки зору нормальної людської сутності це обов’язково справить на тебе більший чи менший вплив. Хтось замкнеться в собі, хтось почуватиметься меншовартісним, хтось стане дражливим, у когось з’являться почуття неспокою й невпевненості, а хтось почне дискримінувати протилежну стать і уникати її. У будь-якому разі в тих, хто зростає саме в такому середовищі, більшою чи меншою мірою розвиваються певні відхилення від нормальної людської сутності. Говорячи сучасною мовою, такі люди дещо спотворюються. Наприклад, дівчата, які ростуть без любові батька, відносно мало знатимуть про чоловіків. Їм доводиться змалечку вчитися дбати про власні базові потреби та навіть нести важкий тягар сімейних фінансів і різних справ, які потрібно робити, так само як і їхнім матерям. Такі дівчата мимоволі рано вчаться перейматися життєвими питаннями та вирішувати їх або захищати себе, свою матір і сім’ю. Вони гостро усвідомлюють необхідність самозахисту й мають дуже сильне почуття меншовартості. Якщо дівчина виросла в такому середовищі, то, сама того не розуміючи, вона несвідомо відчуватиме в глибині серця, що вона нібито неповноцінна, і це почуття буде з нею незалежно від того, чи воно колись серйозно впливало на її судження або рішення. Словом, коли людина буде вже дорослою, у неї залишатимуться якісь дуже старі негативні емоції, що скеровуватимуть її думки, і для цих емоцій завжди буде якась причина. Наприклад, коли деякі хлопчики, що ростуть у неповних сім’ях без батька, змалечку вчаться виконувати домашні обов’язки разом із матір’ю, їхні характери стають дещо материнськими. Їм подобається доглядати за дівчатками, вони відчувають із ними взаєморозуміння, приймають дівчат як своїх і люблять захищати жінок, а до чоловіків відчувають відносну упередженість. Деякі з них навіть відчувають у глибині душі якусь глуху неприязнь і відразу до чоловіків та дискримінують їх, вважаючи, що всі чоловіки безпорадні, безвідповідальні та не чинять так, як правильно й годиться. Звісно, серед таких людей є й цілком нормальні. Однак неминуче знайдуться й такі, що мають специфічні, нереалістичні чи недоречні думки про чоловіків або жінок, і в людській сутності всіх таких людей будуть недоліки й вади. Якщо хтось виявить, що в тебе є така проблема, і вкаже тобі на неї або ти сам шляхом самоаналізу виявиш і дізнаєшся, що в тебе є така серйозна негативна емоція й що вона вже впливає на твої вибори та практику в поглядах на людей і речі, у поведінці та діях, тоді тобі слід поміркувати над собою й пізнати себе. Тобі потрібно розпізнати й подолати цю негативну емоцію у світлі Божих слів, постаратися скинути пута, контроль і вплив цієї негативної емоції, поборотися за те, щоб задоволення, злість, смуток, радість, мислення, судження, совість і розум твоєї людської сутності не спотворювалися, не доводилися до крайнощів і не виходили за рамки. Що ще? Коли ти постараєшся запобігти всьому цьому, то зможеш жити нормальним життям із совістю й розумом нормальної людської сутності, а також її інстинктами та свободою волі, які Бог дав людині. Тобто ти стараєшся тримати свої думки, інстинкти, свободу волі, здатність до судження, совість і розум у межах нормальної людської сутності, визначеної Богом. Тож яка б негативна емоція тебе не контролювала, у тебе проблема з відповідним аспектом твоєї нормальної людської сутності. Ти це розумієш, чи не так? (Так.)

Прагнення людей до істини досягається на основі нормальної совісті, розуму, інстинкту та свободи волі нормальної людської сутності, а також спектру нормальних людських емоцій. Бач, у межах нормальної людської сутності, даної людині Богом, немає ніяких крайнощів, нічого надмірного чи спотвореного, немає роздвоєння чи збочення особистості. Як проявляється надмірність? Коли людина постійно думає, що вона ніщо й нікуди не годиться, – хіба це не надмірність? Хіба це реалістично? (Ні.) Сліпо ставитися до чоловіків із великою повагою, вірити, що чоловіки добрі та здібніші за жінок, що жінки некомпетентні та нікудишні, менш здібні й загалом гірші за чоловіків, – хіба це не надмірність? (Так і є.) У чому проявляється доведення до крайнощів? Це коли людина постійно хоче виходити за рамки того, що може досягти інстинктивно, і розширювати свої межі. Дехто бачить, що інші сплять по п’ять годин на добу, а потім можуть нормально працювати цілий день, і собі вирішує, що спатиме по чотири години на добу та подивиться, скільки днів він зможе так протриматися. Дехто бачить, що інші їдять двічі на день і при цьому мають повно сил та можуть працювати цілий день, і собі вирішує, що їстиме один раз на день, – хіба це не фізично шкідливо? Який сенс постійно намагатися здаватися здібнішим, ніж ти є насправді? Навіщо ти змагаєшся з власною плоттю? У деяких людей за п’ятдесят хитаються зуби, і такі люди вже не можуть навіть обгризати кістки й жувати цукрову тростину. Вони кажуть: «Та не хвилюйтеся, хай у мене й випаде пара зубів – це не страшно, я просто жуватиму далі! Я мушу подолати ці труднощі. Якщо я не спробую їх подолати, то я просто слабкий і нікчемний!». Хіба це не доведення до крайнощів? (Так і є.) Людина вважає, що мусить досягти того, чого вона досягти не може та чого її людська сутність не може добитись інстинктивно. Її талант, мудрість, духовний стан, здобуті знання чи вік і стать не дають людині змоги цього досягти, але вона все одно вважає, що мусить цього добитися, хоч і не може. Деякі жінки перебільшують свої сили, кажучи: «Ми, жінки, можемо робити все те саме, що й чоловіки. Чоловіки можуть будувати будинки, і ми можемо; чоловіки можуть пілотувати літаки, і ми можемо; чоловіки можуть бути боксерами, і ми можемо; чоловіки можуть носити мішок вагою дев’яносто кілограмів, і ми теж можемо». І зрештою вони надриваються до втрати пульсу. Чи вони все одно намагаються показати, що здатні на більше, ніж насправді? Хіба це не крайнощі? Хіба це не надмірність? Усі ці прояви – крайнощі та надмірність. Часто абсурдні люди саме так оцінюють проблеми, дивляться на людей, події та речі, підходять до різних питань і вирішують їх. Тож якщо люди хочуть подолати ці надмірні прояви, вони мусять спершу покінчити із цими крайнощами й відпустити їх. Найсерйозніші з них – це різні емоційні крайнощі в глибинах людських сердець. За певних обставин такі емоції часто призводять до крайнощів у думках і методах, тим самим збиваючи людей на манівці. Через ці емоційні крайнощі люди не тільки виглядають нерозумними, нетямущими та дурними, а й збиваються на манівці та зазнають утрат. Богу потрібно, щоб до істини прагнули нормальні люди, а не абсурдні, схильні до надмірностей і крайнощів. Чому це так? Абсурдні люди, схильні до крайнощів, не здатні правильно розуміти речі й тим більше чисто розуміти істину. Люди, схильні до крайнощів і помилкових поглядів, також удаються до крайнощів у своїх способах підходити до істини, розуміти та практикувати її, і для них це дуже небезпечно та клопітно. Вони зазнають великих утрат, і це також серйозно безчестить Бога. Бог не хоче, щоб ти виходив за межі своїх можливостей або використовував крайні та радикальні методи, щоб практикувати істину. Навпаки, за обставин, коли твоя людська сутність нормальна в усіх аспектах, Він хоче, щоб ти втілював Божі слова в життя, практикував істину та відповідав Його вимогам у межах людської сутності того, що ти можеш зрозуміти й досягти. Кінцева мета полягає в тому, щоб твій розбещений характер змінився, щоб усі твої думки й погляди поступово виправилися та змінилися, щоб ти дедалі більше поглиблював своє розуміння розбещених людських характерів і знання про Бога й так робив свою покірність Богові дедалі конкретнішою та реальнішою – ось так ти й доб’єшся спасіння.

Чи є для Мене сенс спілкуватися про те, як відпускати різноманітні негативні емоції? (Так.) З якою метою Я це роблю? А для того, щоб ви могли правильно підійти до цих різноманітних негативних емоцій незалежно від того, коли вони виникли: давно чи просто зараз, – і правильно усунути й подолати їх, залишити ці неправильні, негативні емоції позаду та поступово прийти до того, щоб більше в них не грузнути, що б не ставалося. Коли в тебе знову виникатимуть різноманітні негативні емоції, ти зможеш їх усвідомити й розрізнити, знатимеш, якої шкоди вони тобі завдають, і, звісно, ти також мусиш поступово їх відпускати. Коли в тебе виникатимуть такі емоції, ти зможеш практикувати стриманість, удаватися до мудрості та відпускати ці емоції або шукати істину, щоб подолати їх і впоратися з ними. У будь-якому разі вони не мають впливати на твоє застосування правильних способів, ставлення та позиції в тому, як ти дивишся на людей і речі, поводишся й дієш. Так перешкод і перепон на твоєму шляху прагнення до істини ставатиме дедалі менше, і ти зможеш прагнути до істини в межах нормальної людської сутності, якої вимагає від тебе Бог, без переривань або з дедалі меншими перериваннями, і подолаєш розбещені характери, які виявляєш у всіляких ситуаціях. Чи є тепер у вас шлях подолання різноманітних негативних емоцій? По-перше, досліди себе з точки зору розбещеності, яку ти виявляєш, і з’ясуй, чи впливають ці негативні емоції на тебе зсередини й чи привносиш ти їх у те, як дивишся на людей і речі, як поводишся й дієш. Крім того, досліди все те, що глибоко закарбувалось у твоїй пам’яті, у глибині твого серця, і подивися: може, те, що з тобою трапилося, залишило шрами чи сліди або постійно тебе контролює. Це потрібно, щоб дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, використовуючи правильні способи й методи. Так ти викоріниш різноманітні негативні емоції, що виникли після твоїх минулих кривд, і далі тобі слід буде проаналізувати, розрізнити й подолати ці емоції одну за одною згідно з істиною. Наприклад, деяких людей по кілька разів підвищували та призначали керівниками, але потім кілька разів замінювали чи перепризначали, і це викликає в них якусь дуже негативну емоцію. Протягом усього цього процесу, коли їх підвищують, а потім знов і знов замінюють і перепризначають, ці люди так і не усвідомлюють, чому це взагалі відбувається, і тому не дізнаються про власні недоліки й вади, власну розбещеність і першопричину своїх переступів. Вони так і не долають цих проблем, і глибоко всередині них залишається відбиток, і вони думають: «Ось так Божий дім використовує людей. Коли тебе використовують, то підносять, а коли ні, то витурюють». У людей із такими почуттями може бути місце в суспільстві, де вони можуть виговоритися, але в Божому домі ти відчуваєш, що в тебе немає ні місця, ні способу, ні середовища, щоб виговоритися, і ти можеш хіба що проковтнути образу. Але отак проковтнути – значить не по-справжньому відпустити емоцію, а радше поховати її глибоко всередині. Деякі люди думають, що колись вони добре виконуватимуть свій обов’язок, і якщо їхні брати й сестри це побачать, то знову виберуть їх керівниками; є й такі люди, що хочуть тихо займатися своїм обов’язком і не бажають знову бути керівниками, мовляв: «Я не буду керівником, хто б мене не призначив. Я не можу дозволити собі втратити обличчя, я не можу витримати цього болю. Це не моя справа, хто стане керівником, а кого замінять. Я не стану керівником повторно, і мені не доведеться терпіти біль і те відчуття, ніби на мене нападають, коли мене замінюють. Я просто добре виконуватиму свою роботу та нестиму цю повинність, а що ж до того, яке місце призначення та кінець на мене чекають, то я віддаю це в Божі руки та на Божий розсуд». Що це за емоція? Якщо сказати, що це меншовартість, це буде не зовсім точно; думаю, доречно назвати це депресією – депресією, зневірою, закритістю та пригніченістю. Такі люди думають: «Божий дім – це місце, де панує справедливість, але мене часто підвищують, а потім замінюють. Я почуваюся таким скривдженим, але ніяк не можу оскаржити ці рішення, тож я просто підкорюся! Це Божий дім – куди мені ще піти відстоювати свою правоту? Я вже звик так жити. Усі на світі про мене невисокої думки, і в Божому домі так само. Я просто не думатиму про те, як усе складеться в майбутньому». Цілими днями такі люди ходять пригнічені та нічим не можуть зацікавитися, усе роблять абияк – виконують трошки з того, що можуть, і більше нічого; вони не вчаться, не стараються, ні про що глибоко не замислюються та не бажають платити ціну. Зрештою в них дуже швидко закінчуються сили, ентузіазм, який був на початку, остигає, і вони думають, що їх ніщо не стосується, а людина, якою вони були раніше, уже мертва. Хіба це не зневіра? (Так, це вона.) Хтось питає в такої людини: «Як ти ставишся до того, що тебе замінили?». А вона відповідає: «Ну, мій духовний рівень низький. Як я маю почуватися? Я цього не розумію». Тоді та інша людина запитує в неї: «А якби тебе знов обрали керівником, ти б захотів на цю посаду?». А вона відповідає: «Ой, та навіщо це мені? Це ж непрактично! Мій духовний рівень низький, і я не можу виконувати Божу волю». Якщо сказати, що вона впала у відчай і опустила руки, то це не зовсім реалістично. Вона просто постійно почувається пригніченою, замкнутою, зневіреною та перебуває в депресії. Вона не хоче нікому говорити про те, що в неї на серці, не хоче бути відкритою й долати власні проблеми, труднощі, розбещені стани та характери – вона просто постійно робить вигляд, ніби її проблеми не мають ніякого значення. Що це за емоція? (Депресія.) Така людина ще й чіпляється за ідею: «Я робитиму те, чого від мене просить Бог, і старанно виконуватиму всі завдання, які мені призначає церква. А якщо я не можу закінчити завдання, не звинувачуйте мене, бо це не я сам собі дав низький духовний рівень!». Така людина насправді щиро вірить у Бога, і в неї є стремління. Вона ніколи не покине Бога, ніколи не відмовиться від свого обов’язку та завжди слідуватиме за Богом. Просто вона не приділяє уваги ні входженню в життя, ні розмірковуванням над собою, ні подоланню свого розбещеного характеру. Що це за проблема? Чи може людина здобути істину, якщо вірить саме так? Хіба це для неї не клопітно? (Так і є.) Вона не зможе сказати, що не вірить у Бога, навіть якщо інакше її поб’ють до смерті. Але через певні обставини, через те, що ця людина пережила певні ситуації та сценарії, а певні люди казали їй певні речі, вона вже настільки виснажена та заморена, що не може знову встати та знайти в собі якісь сили. Хіба це не показує, що в неї є негативні емоції? (Показує.) Наявність негативних емоцій доводить, що в людини є якась проблема, а коли в тебе проблема, її треба долати. Коли потрібно подолати якусь проблему, для цього завжди є спосіб і шлях: непереборних проблем немає. Усе залежить лише від того, чи можеш ти подивитися в очі проблемі та чи хочеш ти її подолати. Якщо хочеш, то немає настільки складної проблеми, щоб її не можна було подолати. Приходь до Бога, шукай істину в Його словах, і ти зможеш подолати будь-які труднощі. Однак твої пониклість, депресія, зневіра та пригніченість не тільки не допоможуть тобі подолати твої проблеми – навпаки, вони можуть призвести до того, що ці проблеми ставатимуть дедалі серйознішими та дедалі погіршуватимуться. Ви в це вірите? (Так.) Тож незалежно від того, за які емоції ти зараз чіпляєшся чи в які емоції впав, Я сподіваюся, що ти зможеш залишити ці неправильні почуття позаду. Які б у тебе не були причини чи виправдання, але щойно ти впадаєш у ненормальну емоцію, ти впадаєш в емоційні крайнощі. А такі емоційні крайнощі неодмінно контролюватимуть твоє прагнення, стремління, бажання та, звісно, цілі, до яких ти прагнеш у житті. Наслідки цього будуть тяжкими.

Наостанок хочу сказати вам: не дозволяй якомусь маленькому почуттю чи простій незначній емоції обплутати тебе на все життя так, щоб це вплинуло на досягнення тобою спасіння та знищило твою надію на спасіння, розумієш? (Так.) Ця твоя емоція не просто негативна: якщо говорити точніше, насправді вона протистоїть Богові й істині. Ти можеш думати, що ця емоція в межах нормальної людської сутності, але в Божих очах це не просто емоційна реакція, а метод протистояння Богові. Це метод, позначений негативними емоціями, які люди використовують для опору Богові, Божим словам та істині. Тому Я сподіваюся, що раз ти хочеш прагнути до істини, то ретельно дослідиш себе й подивишся: чи немає в тебе такого, що ти тримаєшся за ці негативні емоції й уперто, нерозумно опираєшся Богові та змагаєшся з Ним? Якщо це дослідження дало тобі відповідь, якщо ти збагнув її та прийшов до її ясного усвідомлення, то Я прошу тебе спершу відпустити ці емоції. Не плекай їх і не тримайся за них, бо вони знищать тебе, твоє місце призначення та твій шанс і надію прагнути до істини й добитися спасіння. На цьому Я закінчу сьогоднішнє спілкування.
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Як прагнути до істини (2)

На нашому попередньому зібранні ми спілкувалися про велику тему – як прагнути до істини. Як ми спілкувалися про це питання? (Бог поспілкувався про два аспекти: перший – «відпускання», другий – «самовіддача». Бесідуючи про відпускання, Бог говорив про негативні емоції, які існують у людині. Зокрема, Бог поспілкувався про конкретні результати та наслідки, до яких призводять негативні почуття меншовартості, злості та ненависті при виконанні нашого обов’язку. Спілкування Бога дало нам інше розуміння того, як прагнути до істини. Ми побачили, що часто не помічаємо негативних емоцій, які виявляємо щодня, і зазвичай не розрізняємо та не розуміємо свої негативні емоції. Ми виносимо однобоке судження, що ми просто такі люди, та й годі. Ми привносимо ці негативні емоції у виконання нашого обов’язку, і це безпосередньо впливає на його результати. Це також впливає на те, як ми дивимося на людей і речі та як розв’язуємо проблеми в нашому житті. Через це нам украй тяжко йти шляхом прагнення до істини.) На нашому останньому зібранні Я спілкувався про те, як прагнути до істини. Коли справа доходить до практики, є два її основні шляхи: відпускання та самовіддача. Минулого разу ми в загальних рисах розглянули основні питання, пов’язані з першим аспектом цього першого шляху – «відпускання», тобто необхідності відпускати різного роду емоції. Переважно це негативні емоції – ненормальні, ірраціональні, такі, що не узгоджуються із совістю та розумом. Зокрема, у нашому спілкуванні ми зосередилися на таких негативних емоціях, як меншовартість, злість і ненависть, на деяких формах поведінки, які виникають через життя в цих негативних емоціях, а також на різних негативних емоціях, що з’являються внаслідок певних обставин або умов, у яких росла людина, чи відображаються в ненормальній натурі. Чому ці негативні емоції потрібно відпускати? Тому що ці емоції, об’єктивно кажучи, породжують у людині негативні установки й точки зору, що впливають на позицію, яку людина займає, коли стикається з іншими людьми, подіями чи об’єктами. Отже, перший аспект цього шляху практики – відпускання – вимагає, щоб люди відпускали всілякі негативні емоції. Минулого разу ми трохи поспілкувалися про ці негативні емоції. Але, звісно, крім меншовартості, злості та ненависті, про які ми вже бесідували, є й ціла низка емоцій, які можуть впливати на погляди нормальної людськості. Ці емоції заважають совісті, розуму, мисленню та судженням нормальної людськості й можуть впливати на результати прагнення людини до істини. Це означає, що такі негативні емоції – перше, що людськість повинна відпустити у своєму прагненні до істини. Під час нашої сьогоднішньої бесіди ми продовжимо поточну тему того, як відпускати різні негативні емоції. Спочатку ми поспілкуємося про різні прояви негативних емоцій, і з Мого спілкування про ці прояви люди зможуть здобути знання про негативні емоції, зіставити себе з тим, що дізналися, а потім почати долати такі свої емоції одну за одною у своєму повсякденному житті. Людина зможе почати долати їх за допомогою пошуку та розуміння істини, пізнання й аналізу негативних думок і поглядів, а також ненормальних точок зору й позицій, які в ній породжують ці негативні емоції.

Минулого разу ми говорили про таку негативну емоцію, як депресія. Передусім чи відчуває депресію більшість людей? Чи можете ви зрозуміти, що це за почуття й настрій – депресія, які в неї прояви? (Так.) Це легко зрозуміти. Ми не говоритимемо про депресію занадто детально, а просто опишемо прояви, які емоція депресії викликає в тих, хто вірить у Бога та слідує за Ним. Що означає слово «депресія»? Це означає, що людина поникла, почувається недобре, не відчуває інтересу до того, що робить, не має енергії й мотивації, досить негативно та пасивно ставиться до того, що робить, і не виявляє жодної ініціативності, завзяття й рішучості. Що ж є першопричиною цих проявів? Це головне питання, яке треба проаналізувати. Зрозумівши, які бувають різні прояви депресії та які різноманітні стани свідомості, думки й ставлення до справ викликає ця негативна емоція, далі треба усвідомити, що є причиною цих негативних почуттів, тобто які першопричини лежать в основі цих негативних почуттів і викликають їх у людей. Чому люди впадають у депресію? Чому вони не відчувають мотивації щось робити? Чому вони постійно такі пасивні, нерішучі та негативно налаштовані, коли щось роблять? Очевидно, що в цього є якась причина. Наприклад, ти бачиш людину, яка постійно пригнічена та пасивна, коли щось робить, не може знайти в собі сили, її емоції та ставлення не дуже позитивні й оптимістичні, і вона постійно виявляє дуже негативне, звинувачувальне та зневірене ставлення. Ти даєш їй поради, але вона до них ніколи не дослухається, і хоча вона визнає, що шлях, який ти їй указав, правильний, а твої міркування дуже слушні, та все ж, роблячи щось, вона не може набратися сил і залишається пасивною, негативно налаштованою. У серйозних випадках із рухів тіла, постаті, манери ходити, тону розмови та слів людини видно, що її емоції дуже сильно пригнічені депресією, що вона все робить мляво та схожа на розчавлений плід, і це впливатиме на кожного, хто проводитиме із цією людиною багато часу. Що все це означає? Різноманітні форми поведінки, вирази обличчя, тон розмови та навіть думки й точки зору людей, які живуть у депресії, мають негативні якості. Яка ж причина цих негативних явищ? У чому їхній корінь? Звісно, першопричина виникнення негативної емоції депресії в кожного своя. У певних людей почуття депресії може виникати через постійну віру у власну жахливу долю. Хіба це не одна з причин? (Так і є.) У молодості вони жили в селі чи бідному регіоні, їхні сім’ї були незаможними, і в них не було нічого особливо цінного, крім якихось простих предметів обстави. Вони мали хіба що один-два комплекти одягу, який мусили носити, навіть якщо він був із дірками, і в них ніколи не було можливості постійно харчуватися якісною їжею – натомість вони мусили чекати на Новий рік або свята, щоб поїсти м’яса. Часом вони голодували й мерзли, бо не мали достатньо одягу, щоб зігрітися, а велика миска, повна м’яса, була їхньою нездійсненною мрією, і їм було складно розжитися навіть шматочком якогось фрукта. Живучи в такому середовищі, вони почувалися відмінними від інших людей, які жили у великому місті, мали заможних батьків, могли їсти й носити все, що хотіли, отримували все, що хотіли, просто тут і зараз, і були обізнані про різні речі. А наша людина із села все думала: «У них така добра доля. Чому моя доля настільки погана?». Така людина постійно хоче виділитися з натовпу та змінити свій талан. Але це не так легко – змінити свій талан. Коли людина народжується в такій ситуації, то наскільки вона може змінити й поліпшити свою долю, хоч би й старалася? Коли вона виростає, то куди б вона не поткнулась у суспільстві, її зупиняють перешкоди, її всюди цькують, і тому вона постійно почувається дуже невезучою. Вона думає: «Що ж мені так не щастить? Чому мені постійно трапляються недобрі люди? У моєму дитинстві життя було важким – просто так воно склалося. Але тепер я виріс, і мені досі живеться так погано. Я постійно хочу показати, на що я здатен, але мені ніколи не трапляється такої нагоди. Якщо мені її ніколи не випаде – що ж, так тому й бути. Я просто хочу багато працювати та заробляти достатньо грошей, щоб жити добре. Чому мені навіть цього не вдається? Як таке може бути, що жити добре – це настільки складно? Мені не обов’язково жити набагато краще за інших. Я хочу жити хоча б життям городянина, щоб на мене не дивилися зверхньо, щоб я не був громадянином другого чи третього сорту. Щоб люди, кличучи мене, принаймні не кричали: “Гей, ти, іди сюди!” – а називали мене на ім’я та зверталися з повагою. Але в мене немає навіть цієї маленької радості, і до мене звертаються без поваги. Чому моя доля така жорстока? Коли ж усе це закінчиться?». Коли така людина не вірила в Бога, то вважала свою долю жорстокою. Почавши вірити в Бога й побачивши, що це істинний шлях, така людина думає: «Усі мої минулі страждання були того варті. Усе це було влаштовано та зроблено Богом, і Бог зробив добре. Якби я так не страждав, я б не прийшов до віри в Бога. А тепер, коли я вірю в Бога, мій талан має змінитися на краще, якщо я зможу прийняти істину. Тепер я можу жити в церкві на рівних із братами й сестрами, а люди називають мене “братом” або “сестрою” та звертаються до мене з повагою. Тепер я відчуваю, що інші мене поважають, і це так приємно». Талан такої людини начебто змінився, вона ніби більше не страждає й не має поганої долі. Почавши вірити в Бога, вона покладає собі добре виконувати свій обов’язок у Божому домі, стає спроможною переносити тяготи й важко працювати, здатна в будь-якій справі витримати більше за будь-кого іншого та старається завоювати схвалення й повагу більшості людей. Вона думає, що її навіть можуть обрати керівником церкви, начальником або керівником команди, і хіба тоді вона не вшанує цим своїх предків і сім’ю? Хіба тоді вона не змінить свій талан? Однак реальність не зовсім відповідає її бажанням, і людина поникає, думаючи: «Я вірю в Бога вже кілька років і дуже добре ладнаю з братами й сестрами, але чому, коли приходить час обирати керівника, начальника чи керівника команди, моя черга ніколи не приходить? Це тому, що я такий непоказний, чи тому, що я недостатньо добре себе проявив і мене ніхто не помітив? Під час кожного голосування в мене з’являється маленька надія, і я був би щасливий, навіть якби мене обрали керівником команди. Я сповнений ентузіазму та прагну віддячити Богові, але щоразу, коли відбувається голосування, мене обходять, і я тільки залишаюся розчарованим. Та що ж таке? Невже я справді здатен бути лише звичайною, посередньою людиною, яка все життя проживе нічим не примітною? Коли я озираюся на своє дитинство, юність і середній вік, то бачу, що пройдений мною шлях завжди був дуже посереднім, і я не зробив нічого вартого уваги. Мені не те щоб бракує амбіцій або духовного рівня, і я не те щоб недостатньо стараюся чи не вмію переносити тяготи. У мене є стремління та цілі, і навіть можна сказати, що я маю амбіції. То чому ж мені ніколи не вдається виділитися? Якщо оцінити все це й підбити підсумки, то в мене просто погана доля, я приречений на страждання, і Бог улаштував мені все саме так». Що більше людина зациклюється на цьому, то гіршою їй здається її доля. Коли під час звичайної роботи над своїми обов’язками вона вносить якісь пропозиції чи висловлює певні погляди, а їх завжди відкидають і її ніхто не слухає та не сприймає всерйоз, то людина впадає в іще сильнішу депресію та думає: «Ой, моя доля така погана! У якій би групі я не був, там завжди знайдеться якась недобра людина, що гнобить мене та не дає рухатись уперед. Ніхто ніколи не сприймає мене всерйоз, і я все ніяк не можу виділитися. Кінець кінцем я щоразу бачу, що в мене просто погана доля!». Що б не трапилося з такою людиною, вона завжди пояснює це тим, що в неї погана доля; вона постійно витрачає сили на цю ідею про свою погану долю, прагне глибше її зрозуміти й оцінити, і коли людина прокручує все це в себе в голові, її емоціями дедалі більше оволодіває депресія. Коли така людина, виконуючи свій обов’язок, робить незначну помилку, вона думає: «Ой, та як же я можу добре виконувати свій обов’язок, коли в мене така погана доля?». На зібраннях брати й сестри спілкуються, а вона все обдумує й обдумує підняті питання, але нічого не розуміє й вирішує: «Ой, та як я можу зрозуміти якісь питання, коли в мене така погана доля?». Щоразу, бачачи когось, хто говорить краще за неї та пояснює своє розуміння ясніше й освітленіше, людина впадає в іще більшу депресію. Бачачи когось, хто може переносити тяготи та платити ціну, результативно виконує свій обов’язок, отримує схвалення братів і сестер та йде на підвищення, людина в глибині душі почувається нещасною. Коли вона бачить, що хтось став керівником або працівником, то ще глибше впадає в депресію; навіть коли вона бачить когось, хто співає й танцює краще за неї, то почувається гіршою за нього та впадає в депресію. Які б люди, події чи речі не траплялися такій людині, у яких би ситуаціях вона не опинялася, вона завжди реагує на них цими депресивними почуттями. Навіть коли вона бачить когось із трохи кращим одягом або зачіскою, то завжди відчуває смуток, і в її серці зароджуються завидки й заздрість, аж поки вона зрештою не повертається до цієї емоції депресії. Які причини вона вигадує? Вона думає: «Ой, та хіба це не тому, що в мене погана доля? Якби я виглядав трохи краще, якби я був таким же гідним, як та людина, мав високий зріст і гарну фігуру, красивий одяг і великі гроші, добрих батьків, то хіба все не склалося б інакше? Хіба тоді люди не були б про мене високої думки, хіба б не заздрили й не завидували мені? Кінець кінцем у мене просто погана доля, і я не можу нікого в цьому звинувачувати. З такою поганою долею в мене нічого не складається, і я не можу ніде пройти, не перечепившись. Це просто моя погана доля, і я нічого не можу з нею вдіяти». Такі люди реагують подібними почуттями депресії й тоді, коли їх обтинають і розбираються з ними чи коли брати й сестри докоряють їм, критикують їх або щось їм пропонують. Так чи інакше, вони завжди реагують на все, що відбувається з ними самими та навколо них, різними негативними думками, поглядами, ставленням і позицією, що виникають із їхньої емоції депресії.

Такі люди, що постійно думають, ніби в них погана доля, безупинно почуваються так, наче їхні серця чавить велетенський камінь. Оскільки вони завжди вважають, що причина всього, що з ними відбувається, – їхня погана доля, то їм здається, ніби вони не можуть нічого змінити, що б не трапилося. То що ж вони роблять? Вони просто почуваються негативно налаштованими, змиряються зі своїми нещастями та починають ухилятися від праці. Що Я маю на увазі, коли кажу, що вони змиряються зі своїми нещастями? Вони думають: «Ой, просто доведеться мені якось так і прожити все життя!». Коли інших обтинають і розбираються з ними, ті люди здатні поміркувати про себе та сказати: «Чому мене обітнули й розібралися зі мною? Який із моїх учинків суперечить істині-принципам? Які розбещені характери я виявив? Чи достатньо моє розуміння глибоке й конкретне? Як мені зрозуміти й подолати ці проблеми?». Вони кажуть саме так, і це люди, які прагнуть до істини. Коли ж людину з так званою поганою долею обтинають і розбираються з нею, їй здається, ніби інші дивляться на неї зверхньо, а її доля погана й тому її ніхто не любить, і якщо хтось хоче з нею розібратися, то хай розбирається. Коли з нею ніхто не розбирається, її депресія трохи слабне, але щойно хтось починає розбиратися з такою людиною, ця депресія стає ще гіршою. Коли розбираються з іншими людьми, ті кілька днів можуть почуватися негативно. Вони читають Божі слова та з допомогою й підтримкою своїх братів і сестер стають спроможними прийняти істину, поступово змінюються та залишають цей негативний стан позаду. Ті ж, хто вважає, що в них погана доля, не тільки не залишають позаду цю негативну емоцію – навпаки, вони ще більше переконуються, що в них справді погана доля. Чому так відбувається? Вони приходять до Божого дому, вважаючи, що їхні вміння ніколи не використовуються повною мірою, що з ними постійно розбираються та роблять із них цапа-відбувайла. Такі люди думають: «Бачиш? Інші люди роблять те саме, і з ними ніхто не розбирається, то чому ж зі мною за таке розбираються? Це точно свідчить, що в мене погана доля!». І тому вони впадають у таку депресію та відчай. Як би інші люди не намагалися спілкуватися з ними про істину, до них не доходить, і вони кажуть: «З вами розбираються лише мить, але для мене все інакше. Я не здатен нічого зробити правильно, я народився терпіти те, що зі мною постійно розбираються. Я не можу нікого в цьому звинувачувати, просто в мене погана доля». Оскільки вони постійно думають, що в них погана доля й так буде до кінця їхнього життя, то як би Божий дім не говорив людям, як прагнути до істини та виконувати обов’язок створеної істоти відповідно до стандарту, до таких людей нічого не доходить. Оскільки вони безповоротно переконані, що їхня доля погана, то вважають, що ці прекрасні речі – прагнення до істини й досягнення спасіння – ніяк їх не стосуються, і тому не дуже сумлінно виконують свій обов’язок. У душі вони переконані: «Люди з поганою долею не можуть добре виконувати свій обов’язок; на це здатні тільки люди з доброю долею. Коли в тебе добра доля, ти подобаєшся іншим, куди б не пішов, і в тебе все йде як по маслу. У мене погана доля, і мені постійно трапляються недобрі люди, я ніколи не почуваюся добре, виконуючи свої обов’язки, – ці нещастя йдуть одне за одним!». Оскільки такі люди вважають, що в них погана доля, вони постійно почуваються пониклими й пригніченими. Вони завжди вважають, що прагнення до істини – це просто предмет для розмов, не більше, і люди з поганою долею, як вони, ніколи нічого не зможуть досягти прагненням до істини. Їм здається, ніби навіть якщо вони прагнутимуть до істини, то зрештою нічого не здобудуть, і вони постійно думають: «Як люди з поганою долею можуть увійти в Царство? Як люди з поганою долею можуть досягти спасіння?». Вони не наважуються в це повірити й тому постійно відмежовують себе, думаючи: «Оскільки моя доля погана та я народився, щоб страждати, то буде не так уже й погано, якщо я виживу та зрештою стану прислужником. Це б означало, що добрі вчинки моїх предків принесуть у мені плоди й предки благословлять мене удачею. Оскільки моя доля погана, я придатний лише для виконання якихось непримітних обов’язків, як-от готувати їжу, прибирати, глядіти дітей братів і сестер, виконувати якусь принагідну роботу тощо. Що ж до тієї роботи, яка допомагає виділитись у Божому домі, то мені до неї, мабуть, зась до кінця життя. Бач, я прийшов до Божого дому, сповнений ентузіазму, і що з того вийшло? Я просто готую їжу та займаюся фізичною працею. Ніхто не помічає, як я виснажуюся, як мені важко; ніхто цього не бачить, і нікого це не хвилює. Якщо це не тяжкий жереб, то я не знаю, що тоді тяжкий жереб! Інші люди грають головні ролі чи беруть участь у масовці, знімаючи фільм за фільмом, відео за відео, – як же це чудово! А мені так жодного разу й не вдалося виділитися. Який же це тяжкий жереб! Моя доля така погана! Хто ж винен у моїй поганій долі? Хіба не я сам? Я просто йтиму далі, поки не прийде час помирати». Вони дедалі глибше занурюються в цю негативну емоцію. Вони не тільки не здатні осмислити й пізнати власні негативні емоції, причини їх виникнення й те, чи все це якось пов’язано з доброю або поганою долею, і не шукають істини, щоб усе це зрозуміти, – вони також сліпо чіпляються за ідею, що всі їхні проблеми через погану долю. У результаті такі люди дедалі глибше занурюються в ці негативні емоції й не можуть із них вирватися. Зрештою через незмінну переконаність у тому, що в них погана доля, такі люди впадають у відчай, живуть без усякої реальної мети й тільки їдять і сплять, чекаючи смерті; у результаті вони стають дедалі менш зацікавленими в тому, щоб прагнути до істини, добре виконувати свої обов’язки, досягати спасіння й відповідати іншим подібним Божим вимогам – вони навіть дедалі більше відштовхують і відкидають усе це. Такі люди вважають свою погану долю причиною й підставою того, що вони не прагнуть до істини та не можуть досягнути спасіння, ніби це щось само собою зрозуміле. Коли вони стикаються з якимись ситуаціями, то не аналізують власні розбещені характери й негативні емоції, щоб так пізнати й подолати свої розбещені характери, а натомість у своїх реакціях на всіх людей, події й об’єкти, з якими вони стикаються та які переживають, вони керуються впевненістю у своїй поганій долі й унаслідок цього ще глибше занурюються в почуття депресії. Хіба не так? (Так.) Тож ця емоція депресії, через яку люди вважають, що в них погана доля, – вона правильна чи неправильна? (Неправильна.) У чому вона неправильна? (Я думаю, що ця емоція досить радикальна. Такі люди завжди згадують свою погану долю, коли пояснюють і розмежовують усе, що з ними відбувається. Коли з ними щось трапляється, вони не розмірковують про це й не приходять до висновку, чому виникла така проблема, не шукають і не роздумують. Це абсолютно радикальний, розмежувальний спосіб підходити до речей.) Як виникає такий радикальний і абсурдний підхід до речей? Яка першопричина цього почуття депресії? (Думаю, першопричина цієї емоції – те, що такі люди йдуть неправильним шляхом, і відправна точка їхнього прагнення неправильна. Вони мають якісь дикі бажання, завжди змагаються й порівнюють себе з іншими, і коли вони не можуть задовольнити свої дикі бажання, ця негативна емоція в них піднімає голову.) Ви не зовсім зрозуміли сутність цього питання – головне те, що їхній погляд на питання «долі» неточний. Вони постійно прагнуть до доброї долі чи хочуть такої долі, щоб усе йшло для них гладко й легко. Вони постійно дивляться на чужі долі, і коли вони починають за таким гнатися, що з ними відбувається? Вони дивляться на людей, які живуть у різних середовищах: що вони їдять, у що вдягаються, чим тішаться, – а потім порівнюють усе це зі своєю ситуацією, і їм здається, що вони в усьому гірші, що всі інші кращі за них, і тому вони вважають, що в них погана доля. Насправді вони не обов’язково найгірші, але вони завжди порівнюють себе з іншими й оцінюють себе за результатами таких порівнянь, завжди старанно роздумують над цим питанням «долі», ведуть спостереження, заглиблюються в його вивчення. Вони в будь-яких оцінках спираються на точку зору й погляд щодо поганої чи доброї долі, постійно оцінюючи все на світі, поки не заженуть себе в кут, не опиняться в безвихідному становищі та зрештою не зануряться в негатив. Вони постійно використовують погляд щодо поганої чи доброї долі, щоб оцінювати зовнішню сторону всього, що відбувається, замість того, щоб дивитися на сутність речей. Яку помилку вони тут роблять? Їхні думки та погляди хибні й абсурдні, а уявлення про долю неточні. Доля людини – це вкрай глибоке питання, яке ніхто не може чітко зрозуміти. На те, якою буде доля людини: доброю чи поганою, – указує не тільки дата й точний час народження. Доля людини – це таємниця.

Боже впорядкування того, якою має бути доля людини, – чи доброю, чи поганою, – не можна розглядати чи оцінювати очима людини або ворожбита, і його не можна оцінювати за тим, скільки багатства та слави людина має за життя, скільки страждань вона переживає й наскільки успішна в гонитві за перспективами, славою та багатством. Але саме в цьому полягає серйозна помилка тих, хто каже, що в них погана доля, а також те, як свою долю оцінює більшість людей. Як вони це роблять? Як мирські люди оцінюють, добра чиясь доля чи погана? Насамперед на основі того, чи гладко проходить життя цієї людини, чи може вона тішитися багатством і славою, чи може вести помітно кращий спосіб життя, ніж в інших, скільки їй протягом життя доводиться страждати, а скільки – тішитися, як довго вона живе, яку кар’єру має, яке її життя: сповнене труда чи комфортне й легке. Саме на все це й інші речі люди спираються, оцінюючи, добра в людини доля чи погана. Ви теж так оцінюєте свою долю, хіба ні? (Так.) Отже, коли більшість із вас стикається із чимось, що вам не до вподоби, коли настають важкі часи чи ви не можете тішитися дуже високим рівнем життя, то ви теж думаєте, що у вас погана доля, і занурюєтесь у депресію. Ті, хто каже, що в них погана доля, не обов’язково справді мають погану долю, так само як і ті, хто каже, що в них добра доля, не обов’язково мають добру долю. Як же саме оцінити, добра доля чи погана? Твоя доля добра, якщо ти віриш у Бога, і погана, якщо не віриш, – чи правильно так говорити? (Не обов’язково.) Ви кажете «не обов’язково», маючи на увазі, що є люди, які вірять у Бога, але дійсно мають погану долю, а є й люди з доброю долею. Якщо це так, то деякі люди, що не вірять у Бога, також мають добру долю, а деякі погану – чи правильно так говорити? (Ні, це неправильно.) Скажіть Мені, чому ви так говорите. Чому це неправильно? (Я не думаю, що доля людини якось стосується того, чи вірить вона в Бога.) Правильно: те, добра чи погана доля в людини, ніяк не стосується віри в Бога. А чого ж тоді це стосується? Може, шляху, яким люди йдуть, або їхніх прагнень? Може, у тих, хто прагне істини, добра доля, а хто не прагне, у того тяжкий жереб? Скажіть Мені, чи добра доля у вдови? Для мирських людей доля вдов погана. Якщо жінка овдовіла в тридцять-сорок років, то це справді погана доля, їй дуже важко! Але якщо вдова дуже страждає через те, що втратила чоловіка, і приходить до віри в Бога, то хіба її жереб тяжкий? (Ні.) Оскільки в тих, хто не овдовів, усе добре, їх багато підтримують, у них повно їжі й одягу, у сім’ї багато дітей та онуків, вони живуть щасливим життям, у комфорті, не відчуваючи жодних тягот і духовних жадань, то вони не вірять у Бога й не повірять у Нього, як би ти не намагався донести до них Євангеліє. То в кого ж добра доля? (У вдови, бо вона повірила в Бога.) Бач, оскільки мирські люди вважають, що вдова має погану долю, і вона дуже страждає, то далі вона змінює свій напрямок і починає слідувати іншим шляхом, вірить у Бога та слідує за Богом – хіба це не означає, що тепер вона має добру долю й живе щасливо? (Так і є.) Її погана доля змінилася на добру. Якщо ви кажете, що в неї погана доля, то її доля в житті мала б завжди бути поганою, і та жінка не змогла б її змінити; як же тоді її можна змінити? Чи змінилася доля тієї жінки, коли вона почала вірити в Бога? (Ні, це змінилися її погляди на речі.) Це змінилося її ставлення до речей. Чи змінився об’єктивний факт її власної долі? (Ні.) До того, як наша вдова повірила в Бога, вона заздрила жінкам, які не овдовіли, і думала: «Диви-но, у тієї жінки така добра доля. У неї є чоловік, дім, вона живе щасливим і вдоволеним життям. Вона не страждає від цього болю вдівства». Однак, повіривши в Бога, наша вдова думає: «Тепер я вірю в Бога: Бог обрав мене, щоб я слідувала за Ним, і я можу виконувати свій обов’язок і здобувати істину. У майбутньому я зможу досягти спасіння й увійти в Царство Боже. Яка ж це добра доля! Та жінка не овдовіла, але яка її доля? Вона постійно прагне тішитися життям, женеться за славою, багатством, статусом, старається досягти успіху в кар’єрі, тішитися процвітанням і статками, але згодом, після смерті, вона все одно потрапить до пекла. У неї погана доля. Моя доля краща за її!». Погляди нашої вдови змінилися, а об’єктивні факти – ні. Та, хто не вірить у Бога, усе одно продовжує думати: «Пхе! Моя доля краща за твою! Ти вдова, а я ні. Моє життя краще за твоє. У мене добра доля!». Однак в очах тієї, хто ввірував у Бога, та жінка не має доброї долі. Як відбулася ця зміна? Чи змінилось об’єктивне середовище вдови? (Ні.) Тоді як же змінилися її погляди? (Змінилися її критерії оцінки того, що добре, а що погано.) Так, змінилися її погляди на те, як оцінювати речі та ставитися до різних питань. Наша вдова перейшла від думки, що в іншої жінки, чоловік якої живий, добра доля, до думки, що її доля погана, і від думки, що в неї самої погана доля, до думки, що її власна доля насправді добра. Ці два погляди абсолютно інакші, ніж раніше, – вони радикально протилежні. Що тут відбувається? Об’єктивні факти й середовище не змінилися, тож як так вийшло, що змінилися погляди вдови на речі? (Прийнявши істину та позитивне, вона тепер застосовує правильні критерії у своїх поглядах щодо того, як оцінювати речі – як добрі чи погані.) Її погляди на речі змінилися, але чи змінилися реальні факти? (Ні.) Вдова досі залишається вдовою, а жінка, яка живе щасливо, досі живе щасливо – реальні факти не змінилися. То в кого ж зрештою добра доля, а в кого погана? Можете пояснити? Раніше вдова вважала, що в неї погана доля, і однією з причин цього була її об’єктивна життєва ситуація, а іншою – думки та погляди, викликані її об’єктивним середовищем. Коли вона починає вірувати в Бога, то береться читати Божі слова й розуміє деякі істини, а слідом за цим змінюються її думки, і її точка зору на речі стає іншою. Отже, прийшовши до віри в Бога, наша вдова вже вважає себе людиною з доброю долею, а не поганою, тому що їй випала нагода прийняти Божу роботу й вона може зрозуміти істину та досягти спасіння: це те, що наперед визначено Богом, і вона вельми благословенна. Увірувавши в Бога, вона концентрується виключно на прагненні до істини, що відрізняється від її попередніх цілей. Хоча її життєві умови й середовище, якість її життя залишилися точно такими ж і геть не змінилися, проте змінилися її погляди на речі. Чи справді вона отримала в реальності добру долю, бо повірила в Бога? Не обов’язково. Просто тепер вона вірить у Бога, у неї є надія, вона відчуває в серці певне вдоволення, цілі, до яких вона прагне, змінилися, її погляди стали іншими, і тому вона почувається у своєму теперішньому життєвому середовищі щасливою, вдоволеною, радісною та спокійною. Їй здається, що її доля зараз дуже добра – набагато краща, ніж у тієї жінки, яка не овдовіла. Тільки тепер наша вдова усвідомлює, що її попередній погляд – що в неї погана доля – був хибним. Що ви можете із цього винести? Чи бувають такі речі, як «добра доля» й «погана доля»? (Ні.) Ні, не бувають.

Бог давним-давно визначив долі людей наперед, і вони незмінні. У різних людей ці поняття про «добру долю» та «погану долю» теж різні, а ще вони залежать від середовища та почуттів і прагнень людини. Ось чому доля людини не добра й не погана. Ти можеш жити дуже важким життям, але при цьому думати: «Я не прагну жити на широку ногу. Я просто щасливий, що маю вдосталь їжі й одягу. Кожна людина протягом життя страждає. Мирські люди кажуть “Без дощу не побачиш веселки”, тож у стражданнях є своя цінність. Це не так уже й погано, і моя доля теж не погана. Небеса дали мені трохи болю, трохи випробувань і скорбот. Це тому, що Він про мене високої думки. Це добра доля!». Дехто думає, ніби страждання – це погано, ніби вони означають, що в нього погана доля, і тільки життя без страждань, у комфорті й легкості означає, що його доля добра. Безбожники називають це «справою смаку». Як віруючі в Бога ставляться до цього питання «долі»? Чи говоримо ми про «добру долю» або «погану долю»? (Ні.) Ми такого не говоримо. Скажімо, ти маєш добру долю, бо віриш у Бога, але якщо у своїй вірі ти не слідуєш правильним шляхом, якщо тебе карають, викривають, виганяють, то що це означає – що в тебе добра доля чи погана? Якщо ти не віриш у Бога, тебе не можна буде ні викрити, ні вигнати. Безбожники та релігійні особи не говорять ні про викриття й розпізнавання, ні про усування й вигнання людей. Це мало б означати, що в людей, здатних вірити в Бога, добра доля, але якщо їх кінець кінцем покарають, то чи означає це, що їхня доля погана? В одну хвилину їхня доля добра, у наступну погана – то яка ж вона? Те, добра в когось доля чи ні, – це не те, про що можна судити, і люди про таке судити не можуть. Це все робить Бог, а всі розпорядження Бога добрі. Просто в кожної людини своя траєкторія долі, середовище, люди, події та речі, з якими вона стикається, життєвий шлях, який вона проходить протягом життя; ці речі різні для кожної людини. І середовище, у якому живе кожна людина, і середовище, у якому вона зростає, упорядковані для неї Богом і різні для всіх людей. Речі, які кожна людина переживає протягом життя, теж різні. Немає так званої доброї чи поганої долі: усе впорядковує Бог, і все це зроблено Богом. Якщо дивитися на це питання з точки зору того, що все це зроблено Богом, то все, що Він робить, добре та правильне; просто з точки зору людських пристрастей, почуттів і вибору деякі люди обирають комфортне життя, славу й багатство, добру репутацію, процвітання у світі та проявляння себе. Вони вважають, що це означає, ніби в них добра доля, а все життя бути неуспішною посередністю й залишатися на дні суспільства – це погана доля. Так усе виглядає з точки зору безбожників і мирських людей, які женуться за мирським і прагнуть жити в мирському світі, і так виникає уявлення про добру й погану долю. Це уявлення породжується лише тим, що люди вузько розуміють і поверхово бачать долю, їхніми судженнями про те, скільки фізичних страждань вони терплять, скільки втіхи, слави, багатства здобувають тощо. Насправді, якщо ми подивимося на це питання з точки зору Божого розпорядження та володарювання над долею людства, то таких тлумачень доброї чи поганої долі не існує. Хіба не так? (Так.) Якщо ти дивишся на долю людини з точки зору Божого володарювання, то все, що робить Бог, добре й потрібне кожній людині. Це тому, що причина й наслідок відіграють певну роль у минулому та теперішньому життях, вони наперед визначені Богом, Він володарює над ними, планує й упорядковує їх – у людства тут немає вибору. Якщо ми подивимося на це з такої точки зору, то людям не слід судити про власну долю як про добру чи погану, так чи ні? Якщо люди так запросто виносять судження із цього приводу, хіба вони при цьому не коять страшної помилки? Хіба вони не коять помилки суду Божих планів, розпоряджень і володарювання? (Так і є.) І хіба ця помилка не серйозна? Хіба вона не вплине на шлях, яким вони йдуть у житті? (Вплине.) Тоді ця помилка приведе їх до загибелі.

Як людям слід реагувати на те, що Бог упорядковує їхні долі та володарює над ними? (Прийняти Боже влаштування й упорядкування.) Найперше ти маєш спробувати зрозуміти, чому Творець упорядкував для тебе саме таку долю та життєве оточення, чому Він змушує тебе зіткнутися з певними речами й пережити їх, і чому твоя доля така, якою вона є. Із цього ти маєш зрозуміти, чого жадає твоє серце та що йому потрібно, а також Боже володарювання й упорядкування. А коли ти це зрозумієш і пізнаєш, ти не повинен опиратися чи суперечити своїй долі, намагатися самостійно приймати рішення щодо неї, відкидати чи уникати її. І, звісно, не варто намагатися торгуватись із Богом. Натомість ти маєш підкоритися. Чому ти маєш підкоритися? Тому що ти створіння, ти не можеш влаштовувати свою долю й не володарюєш над нею. Твою долю визначає Бог. Коли йдеться про твою долю, твоя роль пасивна, у тебе немає вибору. Єдине, що тобі слід робити, – це підкорятися. Тобі не слід робити власний вибір щодо своєї долі або уникати її, не слід торгуватися з Богом і не слід іти врозріз зі своєю долею чи скаржитися. А особливо не варто говорити щось на кшталт: «Доля, яку впорядкував для мене Бог, погана. Вона жалюгідна та гірша, ніж доля інших», або «Моя доля погана, і я не можу насолоджуватися ні щастям, ні процвітанням. Бог погано все для мене впорядкував». Ці слова – це судження, і промовляючи їх, ти переходиш межі свого положення. Це не ті слова, які слід промовляти об’єкту творіння, і це не та точка зору чи ставлення, які слід мати об’єкту творіння. Натомість тобі слід позбутися цих різноманітних хибних уявлень, визначень, поглядів та осмислень долі. У той же час ти маєш бути в змозі продемонструвати правильну позицію, щоб підкоритися всьому, що відбуватиметься як частина долі, яку Бог для тебе впорядкував. Тобі не варто опиратися, і вже точно не варто впадати в депресію та скаржитися на несправедливість Небес, на те, що Бог погано впорядкував твою долю й не забезпечив тебе найкращим. Об’єкти творіння не мають права обирати свою долю. Бог не поклав на тебе такого обов’язку й не дарував тобі такого права. Тож ти не повинен намагатися зробити вибір, сперечатися з Богом або додатково від Нього чогось вимагати. Тобі слід підкоритися Божим упорядкуванням і прийняти їх, якими б вони не були. Тобі слід зустріти й спробувати пережити та цінувати все, що Бог упорядкував. Ти маєш повністю коритися всьому, що тобі належить пережити, що Бог для тебе впорядкував. Ти маєш слідувати долі, яку Бог для тебе впорядкував. Навіть якщо тобі щось не подобається або ти через це страждаєш, навіть якщо це ставить під загрозу твою гордість і гідність та пригнічує їх, якщо ти повинен це пережити, якщо це те, що влаштував та впорядкував для тебе Бог, ти маєш цьому підкоритися, і в тебе немає вибору. Оскільки Бог упорядковує долі людей і володарює над ними, люди не можуть домовлятися з Ним про свою долю. Тож якщо люди розумні та мають нормальну людську розсудливість, їм не слід скаржитися на те, що їхня доля погана або що те чи інше їм не підходить. Їм не слід ставитися до свого обов’язку, свого життя, дороги, якою вони йдуть у своїй вірі, ситуацій, які впорядкував Бог, або Його вимог із пригніченим настроєм лише тому, що їхня доля здається їм поганою. Така депресія – не просте чи миттєве бунтарство, не тимчасовий вилив розбещеного характеру або тим більше розбещеного стану. Це радше мовчазний опір Богові та незадоволений мовчазний опір долі, яку Бог для них упорядкував. Хоча це, може, і просто негативна емоція, проте наслідки, які вона приносить людям, серйозніші за наслідки від розбещеного характеру. Вона не тільки заважає тобі позитивно, правильно ставитися до обов’язку, який ти повинен виконувати, до власного повсякденного життя та життєвої подорожі, але й, що серйозніше, може призвести до загибелі від депресії. Тому розумним людям слід хутчіше змінити свої помилкові погляди, поміркувати над собою й пізнати себе у світлі Божих слів, подивитися, чому саме вони вважають, ніби в них погана доля; їм слід розгледіти, у які способи було ображено їхню гідність або поранено серце, від чого в них виникли негативні думки, як-от відчуття, що в них погана доля, через що людина впала в негативну емоцію депресії й так і не оговталася від неї аж до сьогодні. Це проблема, яку тобі слід обміркувати й дослідити. Можливо, якесь питання глибоко закарбувалось у твоєму серці або хтось сказав тобі щось нице, що зачепило твоє почуття самоповаги, і через це ти вирішив, що в тебе погана доля, і впав у депресію; або, можливо, у твоєму дорослому житті чи дитинстві виникла якась сатанинська чи мирська думка або погляд, які сформували в тебе це неправильне розуміння долі та зробили неймовірно чутливим до того, добра в тебе доля чи погана; або, можливо, переживши колись щось прикре, ти почав особливо серйозно ставитися до своєї долі та став дуже чутливим до неї, а потім – надзвичайно пристрасним і відданим у питанні зміни своєї долі. Усе це тобі потрібно дослідити. Проте як би ти не досліджував ці питання, зрештою ти маєш зрозуміти ось що: тобі не можна оцінювати власну долю, спираючись на думки й погляди про те, добра доля чи погана. Бог тримає долю людського життя у Своїх руках і розпорядився нею дуже давно; це не те, що людина може змінити. Однак те, яким шляхом людина йде протягом життя й чи може зробити своє життя цінним, – це вибір, який людина здатна зробити для себе сама. Ти можеш вибрати жити цінним життям і прожити його заради речей, які мають цінність, заради планів і управління Творця та праведної справи людства. Звісно, ти можеш вибрати жити й не заради позитивного, а в гонитві за славою та багатством, кар’єрою чиновника, статками й мирськими віяннями. Ти можеш вибрати життя, яке не має жодної цінності, і бути наче ті ходячі мерці. Усе це – твій вибір.

Після такого спілкування ви зрозуміли, правильні чи неправильні думки й погляди тих людей, які постійно говорять, що в них погана доля? (Неправильні.) Очевидно, що ці люди відчувають емоцію депресії, бо загрузли в крайнощах. Через цю крайню емоцію депресії, породжену крайнощами в думках і поглядах, вони не можуть правильно реагувати на те, що відбувається в житті, і нормально реалізовувати функції, належні людям; вони не можуть виконувати ні обов’язки, ні повинності, ні зобов’язання створінь. Тому ці люди такі ж, що й ті різні типи людей, які занурюються в негативні емоції та про яких ми говорили в нашій минулій бесіді. Ці люди, переконані у своїй поганій долі, хоч і вірять у Бога, здатні відмовлятися від певних речей, повністю присвячувати себе Богові та слідувати за Ним, але вони так само неспроможні виконувати свій обов’язок у Божому домі вільно, розкуто й невимушено. Чому вони на це неспроможні? Тому що вони таять у собі певну кількість крайніх, ненормальних думок і поглядів, які викликають у них емоційні крайнощі. Ці емоційні крайнощі призводять до того, що такі люди судять про речі, мислять і дивляться на речі в спосіб, зумовлений крайньою, неправильною й помилковою точкою зору. Вони розглядають різні питання та людей із цієї крайньої й неправильної точки зору, і тому вони постійно живуть, дивляться на людей і речі, поводяться й діють під ефектом і впливом цієї негативної емоції. Зрештою, як би вони не жили, вони видаються настільки втомленими, що не здатні знайти в собі нітрохи ентузіазму для віри в Бога та прагнення до істини. Яке б життя вони не вибрали, вони не можуть позитивно й активно виконувати свій обов’язок, і хоча вони вірять у Бога вже багато років, але ніколи не зосереджуються ні на виконанні свого обов’язку всім серцем і душею, ні на задовільному виконанні обов’язку, і тим більше вони, звісно, не прагнуть до істини й не практикують згідно з істиною-принципами. Чому так відбувається? Якщо оцінити все це й підбити підсумки, то причина в тому, що такі люди постійно думають, ніби в них погана доля, і це призводить до глибоко депресивних почуттів. Такі люди стають повністю зневіреними, безсилими, як ходячі трупи, не мають анітрохи життєвої енергії, не проявляють ніякої позитивної чи оптимістичної поведінки, не кажучи вже про хоч якусь рішучість або витривалість у тому, щоб присвячувати належну вірність своєму обов’язку, повинностям і зобов’язанням. Натомість такі люди проживають день за днем тяжко та неохоче, безцільно й безтолково, з недбалим ставленням, навіть несвідомо перебуваючи свої дні. Вони не мають жодного уявлення, як довго ще житимуть абияк. Кінець кінцем їм залишається тільки картати себе, кажучи: «Ой, просто житиму вже абияк, скільки вийде! Якщо одного дня я більше не зможу продовжувати в тому ж дусі та церква захоче мене виключити й вигнати, то хай просто вижене, та й годі. Це тому, що в мене погана доля!». Бачиш, навіть слова таких людей настільки безнадійні. Ця емоція депресії – не просто настрій: що важливіше, вона має руйнівний вплив на думки, серця та прагнення людей. Якщо ти не зможеш вчасно та швидко змінити свої депресивні почуття, вони не тільки вплинуть на все твоє життя, але й зруйнують його та приведуть тебе до загибелі. Навіть якщо ти справді віриш у Бога, ти не зможеш здобути істину й досягти спасіння та кінець кінцем загинеш. Ось чому ті, хто вважає свою долю поганою, мусять прокинутись уже зараз: постійно перевіряти, добра їхня доля чи погана, постійно прагнути до якоїсь долі, постійно перейматися своєю долею – це недобре. Якщо ти постійно ставишся до своєї долі дуже серйозно, то коли ти стикаєшся з невеликим порушенням чи розчаруванням або стаються провали, невдачі, конфузи, ти швидко приходиш до думки, що це через твою власну погану долю та невезіння. Отже, ти постійно нагадуєш собі, що в тебе погана доля, а не добра, як в інших, і раз за разом занурюєшся в депресію, оточений, зв’язаний і захоплений негативною емоцією депресії, не в змозі від неї втекти. Це дуже страшно та небезпечно. Хоча ця емоція депресії не обов’язково змусить тебе стати пихатішим або підступнішим, виявити нечестивість, непоступливість або інші подібні розбещені характери; хоча справа може й не зайти настільки далеко, що ти виявиш розбещений характер і кинеш виклик Богові чи порушиш істину-принципи, або спричиниш порушення та переривання, або накоїш лихих учинків, але якщо говорити про сутність, ця емоція депресії – украй серйозний прояв незадоволеності людей реальністю. За своєю сутністю цей прояв незадоволення реальністю – це ще й незадоволення Божим володарюванням і впорядкуваннями. А до яких наслідків призводить незадоволення Божим володарюванням і впорядкуваннями? Ці наслідки, безумовно, дуже серйозні та щонайменше призведуть до того, що ти збунтуєшся проти Бога й кинеш Йому виклик, а також не зумієш прийняти Божі висловлювання та забезпечення, не зможеш зрозуміти й не захочеш почути Божі повчання, заклики, нагадування та застереження. Через те, що ти сповнений емоції депресії, ти не можеш приймати поточні Божі висловлювання та не маєш можливості приймати реалістичну Божу роботу, а також просвітління, провід, допомогу, підтримку та забезпечення, які дає тобі Святий Дух. Хоча Бог і працює, ти не можеш цього відчути; хоча Бог та Святий Дух і працюють, ти не можеш цього прийняти. Ти не можеш прийняти ці позитивні речі, ці вимоги та забезпечення від Бога, твоє серце наповнене й зайняте самою лише емоцією депресії, і все, що робить Бог, не має на тебе ніякого впливу. Кінець кінцем ти пропустиш усі етапи Божої роботи, усі фази Його висловлювань і навіть Божої роботи та Його забезпечення для тебе. Коли всі Божі висловлювання й усі етапи Його роботи буде завершено, ти так і будеш не в змозі подолати свої депресивні почуття й залишити їх позаду – ти залишатимешся оточеним і наповненим емоцією депресії, і тоді ти повністю пропустиш Божу роботу. А коли ти повністю пропустиш Божу роботу, то зрештою зіткнешся з відкритим Божим судом і засудженням людства, і саме тоді Бог оголосить про кінець людства. Тільки тоді ти збагнеш: «Ой, мені треба поміркувати над собою, залишити ці депресивні почуття позаду й більше читати Божі слова, прийти до Бога шукати Його допомоги та підтримки, Його забезпечення й того, як прийняти Його кару та суд і очиститися, щоб зуміти підкоритися Його володарюванню та впорядкуванням». Запізно! Усе це вже позаду. Уже пізно прокидатися – і що ж на тебе чекає? Ти битимеш себе в груди та ридатимеш, сповнений жалю. Хоча депресія – це лише різновид емоцій, з огляду на її дуже серйозну природу й наслідки, до яких вона призводить, ти мусиш уважно дослідити себе та не дозволити цим почуттям депресії заволодіти тобою й контролювати твої думки та цілі, до яких ти прагнеш. Ти повинен подолати депресію й не дозволити їй стати каменем спотикання на твоєму шляху прагнення до істини або стіною, яка не дає тобі прийти до Бога. Якщо ти зможеш це чітко усвідомити або, дослідивши себе, знайдеш цю серйозну емоцію депресії, тобі треба негайно змінити курс, відпустити цю емоцію та залишити почуття депресії позаду. Не слід настирливо чіплятися за свій курс, уперто думаючи: «Що б Бог не говорив і не робив, я знаю, що моя доля погана. Раз у мене погана доля, мені й слід бути в депресії, мені треба просто змиритися та відмовитися від усякої надії». Реагувати на всі події з таким негативним ставленням – значить бути невідступно впертим. Якщо ти усвідомлюєш, що відчуваєш депресію, ти повинен змінити себе та якнайшвидше її подолати. Не чекай, поки вона повністю візьме тебе під контроль, бо якщо ти побачиш її аж тоді, буде вже запізно.

Скажіть Мені, віра в долю – це вираження прагнення до істини? (Ні.) То як же людям слід правильно ставитися до питання долі у своєму підході до нього? (Їм слід вірити в улаштування та впорядкування Бога й підкорятися їм.) Саме так. Якщо людина постійно концентрується на тому, добра її доля чи погана, яку проблему це може розв’язати? Визнавати, що твоя доля погана, але вірити, що ця погана доля влаштована та впорядкована Богом, і бути готовим підкоритися Божому володарюванню й упорядкуванням – це правильна точка зору чи ні? (Ні, вона неправильна.) Чому вона неправильна? (Тому що ця точка зору все одно базується на тлумаченні долі як доброї чи поганої.) Це таке правило? Яку істину люди тут мають розуміти? (Не можна казати, що доля добра чи погана. Усе, що наперед визначає Бог, добре, і люди мають підкорятись усім Божим улаштуванням.) Люди мають вірити, що доля повністю влаштована та впорядкована Богом, а раз так, то не можна говорити, що вона добра чи погана. Про те, добра вона чи погана, судять на основі людських точок зору, думок, пристрастей і почуттів, і це судження ґрунтується на людських фантазіях і поглядах та не узгоджується з істиною. Деякі люди кажуть: «У мене чудова доля, я народився у віруючій родині. На мене ніколи не впливало середовище мирського світу, я ніколи не піддавався впливу, спокусі й обману безбожницьких віянь. Хоча в мене теж є розбещені характери, але я виріс у церкві й ніколи не збивався зі шляху. У мене така добра доля!». Чи правильно те, що вони говорять? (Ні.) Чому? (Те, що вони народилися в сім’ях віруючих, було наперед визначено Богом – це прояв Божого володарювання та впорядкувань. Це ніяк не пов’язано з тим, що в них добра чи погана доля.) Правильно, у саму точку. Це був прояв Божого володарювання та впорядкувань. Це один зі способів, у які Бог упорядковує людські долі та володарює над ними, і це одна з форм, яку може прийняти доля. Судячи про це питання, людям не слід спиратися на те, добра їхня доля чи погана. Деякі люди кажуть, що їхня доля добра, бо вони народились у християнській сім’ї. Як би ви це спростували? Ви можете сказати: «Ти народився в християнській сім’ї й кажеш, що маєш добру долю, а значить, хто не народився в християнській сім’ї, у того доля погана. Ти хочеш сказати, що доля, яку Бог упорядкував для всіх цих людей, погана?». Чи правильно спростовувати їхні слова саме так? (Правильно.) Це правильно. Спростовуючи їхні слова саме так, ви показуєте: їхні слова про те, що люди, народжені в християнських сім’ях, мають добру долю, не витримують критики й не узгоджуються з істиною. Тепер ваша думка про добру та погану долю трохи точніша? (Так.) Якої точки зору слід дотримуватися людям у питанні віри в долю, щоб ця точка зору була максимально правильною та доречною й узгоджувалася з істиною? По-перше, не можна судити про долю як про добру чи погану з точки зору мирських людей. Крім того, треба вірити, що доля кожного з людського роду впорядкована Божою рукою. Дехто питає: «“Впорядкована Божою рукою” – це значить, що Бог Сам нею розпоряджається?». Ні. Існує безліч способів, засобів і шляхів, якими Бог упорядковує людські долі, і в цього є складні деталі в духовному світі, про які Я не стану тут говорити. Це дуже складна справа, але загалом усе це впорядковує Творець. Деякі із цих упорядкувань Бог Сам робить для різних типів людей, а деякі передбачають розподіл різних типів людей і груп людей за категоріями відповідно до встановлених Богом норм, адміністративних постанов, принципів і систем; долі людей упорядковуються й формулюються в духовному світі відповідно до категорій і траєкторій, визначених Богом, а потім люди народжуються. У цій справі багато деталей, але загалом Бог усе це впорядковує та володарює над ним. Боже володарювання та впорядкування мають власні принципи, закони та правила. Тут немає нічого доброго чи поганого: усе це для Бога природний хід речей, що передбачає певні причиново-наслідкові зв’язки. Що ж до ставлення людей до долі, то в них можуть бути добрі почуття й погані, у деяких долях усе йде гладко, деякі сповнені перешкод, деякі долі важкі, деякі нещасливі – але добрих і поганих доль не існує. Як люди мають ставитися до долі? Треба підкорятись упорядкуванням Творця, активно та напружено шукати мету й сенс Творця в тому, як Він усе це впорядкував, досягати розуміння істини, реалізовувати свої найголовніші функції в цьому житті, яке Бог для тебе впорядкував, виконувати обов’язки, повинності та зобов’язання створіння, робити своє життя осмисленішим і ціннішим, поки зрештою Творець не залишиться тобою задоволений і не запам’ятає тебе. Звісно, ще краще було б досягти спасіння завдяки твоїм пошукам і напруженим зусиллям – це був би найкращий результат. У будь-якому разі, коли йдеться про долю, створеному людству найдоречніше ставитися до неї без свавільних суджень і визначень та без використання крайніх методів реагування на неї. І, звісно, людям тим більше не можна намагатись опиратися долі, обирати чи змінювати її – натомість їм слід, дослухаючись до свого серця, оцінити власну долю, пошукати, розглянути й дотримуватися її, перш ніж позитивно на неї відреагувати. Нарешті, у життєвому середовищі та в подорожі, яку Бог визначив для тебе в житті, ти мусиш шукати той спосіб поводження, якого Бог тебе навчає, і той шлях, іти яким Бог від тебе вимагає, та переживати долю, яку Бог так для тебе впорядкував, і кінець кінцем ти будеш благословенний. Коли ти переживеш долю, яку Творець так для тебе впорядкував, то почнеш цінувати не лише смуток, печаль, сльози, біль, розчарування й невдачі – що важливіше, ти відчуєш радість, мир і розраду, а також освітлення та прозріння від істини, яку Бог тобі дарує. Більше того, коли ти заблудишся на своєму життєвому шляху, зіткнешся з розчаруваннями й невдачами та перед тобою постане вибір, ти відчуєш провід Творця, і кінець кінцем ти досягнеш розуміння, досвіду й цінування того, як прожити максимально осмислене життя. Тоді ти більше ніколи не загубишся в житті, не перебуватимеш у постійному стані тривоги та, звісно ж, ніколи не скаржитимешся на погану долю й тим більше не занурюватимешся в почуття депресії через те, що тобі здається, ніби твоя доля погана. Якщо ти так ставитимешся до долі, яку для тебе впорядкував Творець, і використовуватимеш цей метод, щоб на неї реагувати, то твоя людськість не тільки стане нормальнішою – у тебе з’явиться нормальна людськість, її мислення, погляди та принципи того, як дивитися на речі, але ти, звісно ж, прийдеш і до таких поглядів та розуміння сенсу життя, яких у безбожників ніколи не буде. Безбожники постійно кажуть: «Звідки ми прийшли? Куди ми йдемо? Чому ми живі?». Завжди є якась людина, що ставить ці запитання, і до яких відповідей вона зрештою додумується? Кінець кінцем у неї немає відповідей, а є самі лише знаки питання. Чому вона не може знайти відповіді на ці запитання? Навіть хоча деякі розумні люди вірять у долю, вони й гадки не мають, як підходити до питання долі та мати справу із численними труднощами, розчаруваннями, невдачами й журбою, що бувають у їхній долі; вони не знають і того, як реагувати на речі в їхній долі, що викликають у них радість і щастя: такі люди не знають, як дати їм раду. Однієї хвилини вони кажуть, що в них добра доля, а наступної – що погана; однієї хвилини вони кажуть, що в них щасливе життя, а наступної – що невезуче, і все це вони говорять тими самими вустами. Коли вони щасливі, то говорять одне, а коли нещасні – інше; коли в них усе йде гладко, вони говорять одне, а коли ні, то інше; вони кажуть, що вони невезучі, і вони ж кажуть, що їхня доля добра. Очевидно, що вони живуть без ясності й розуміння. Вони постійно блукають навпомацки в тумані, живуть у розгубленості, не маючи виходу. Тому люди мусять мати чітке розуміння та ясний шлях уперед щодо того, як слід правильно ставитися до долі, що потрібно робити та як реагувати на цю велику проблему в житті. Після розв’язання цієї проблеми людські ставлення й погляди щодо долі вже мають бути відносно правильними й узгоджуватися з істиною-принципами, і тоді люди ніколи не впадатимуть у крайнощі в цьому питанні.

Чи узгоджуються з істиною ті вислови про долю, про які Я щойно спілкувався? (Так.) Чи знаєте ви ознаки висловів, що узгоджуються з істиною? (Коли люди чують такі вислови, їм стає ясніше та легше.) (Вони досить практичні та містять шляхи практики.) Саме так, вони досить практичні; так говорити точніше. Але можна описати ці ознаки ще точніше. Хто скаже наступним? (Такі вислови можуть розв’язувати поточні проблеми людей.) Це наслідок їхньої практичності. Вони можуть розв’язувати проблеми, бо вони практичні. Люди вірять у долю, але їхній розум постійно обплутаний ідеєю про добрі й погані долі – тож скажіть Мені, у глибині серця люди розкуті й вільні чи зв’язані? (Зв’язані.) Якщо ти не розумієш істини, то будеш постійно зв’язаний цією ідеєю. А коли ти зрозумієш істину, що ще ти відчуватимеш, крім того, що вона практична й у тебе є шлях уперед? (Розкутість.) Саме так, ти почуватимешся вільним і розкутим. Коли ти матимеш шлях практики й більше не перебуватимеш у пастці, хіба твій дух не стане розкутим і вільним? Ті викривлені й абсурдні погляди не зможуть зв’язувати твої думки, твої руки й ноги; у тебе буде шлях, яким треба слідувати, і ці погляди більше тебе не контролюватимуть. Почувши спілкування Бога про людські долі, ти відчуєш вільність і розкутість та скажеш: «О, так ось воно як! Ого, та раніше моє розуміння долі було таким викривленим і крайнім! Тепер я розумію, і мене вже не турбує неправильне уявлення про те, що долі бувають добрими чи поганими. Воно мене більше не бентежить. Якби я цього не зрозумів, я б і далі в одну хвилину думав, що моя доля добра, а в іншу – що раптом погана, і гадав би, яка ж вона – добра чи погана! Я б постійно цим переймався». Зрозумівши цю істину, ти матимеш шлях, яким треба слідувати, точну думку із цього приводу й точний шлях практики – а це означає, що ти вільний і розкутий. Отже, щоб розпізнати, чи відповідають чиїсь слова істині-принципам і чи є вони істиною, прислухайся до того, практичні ці слова чи ні; водночас спостерігай, чи долаються твої труднощі та проблеми після того, як ти почув ці слова: якщо так, то ти почуватимешся вільним і розкутим, немов із тебе зняли важкий тягар. Отже, щоразу, коли ти приходитимеш до розуміння якогось істини-принципу, ти отримуватимеш змогу подолати деякі пов’язані з ним проблеми та втілити в життя певні істини, і це даватиме тобі відчуття розкутості й волі. Хіба не такий буде результат? (Такий.) Тепер ти розумієш, який саме ефект має істина? (Так.) Який ефект може мати істина? (Вона може давати людському духу відчуття волі й розкутості.) Хіба істина має тільки один цей ефект? Оце єдине відчуття? (Насамперед вона долає неправильні та радикальні погляди людей на речі. Щойно людина подивиться на речі чистим поглядом, який узгоджується з істиною, вона відчує вільність і розкутість духу, і негативні речі, які походять від сатани, більше не зв’язуватимуть і не турбуватимуть її.) Крім відчуття свободи й розкутості духу, найважливіше те, що це може дати тобі змогу ввійти в певну істину-реальність, так що ти більше не піддаватимешся впливу помилкових і викривлених думок та поглядів і не будеш ними зв’язаний. Їхнє місце займуть принципи практики істини, і тоді ти зможеш увійти в цю істину-реальність. На цьому Я закінчу спілкування щодо проявів людей, які відчувають депресію через те, що їм здається, ніби в них погана доля.

Ще одна причина, чому деякі люди впадають у депресію, полягає в тому, що хоча вони й не вважають свою долю такою вже поганою, але їм здається, ніби їм постійно не таланить і з ними ніколи не трапляється нічого доброго, точно як у тому безбожницькому вислові: «Бог удачі завжди проходить повз мене». Навіть хоча їм не здається, ніби їхні обставини такі вже й погані, навіть хоча такі люди високі, вродливі, освічені, талановиті та здібні працівники, вони все одно гадають, чому Бог удачі ніколи до них не прихильний. Це постійно викликає в них почуття незадоволення, і вони вічно вважають себе невезучими. Усе починається з року, коли така людина складає вступні іспити до вишу: її серце повне надії на вступ, але коли настає день іспитів, вона підхоплює грип, і в неї піднімається температура. Це впливає на результати іспитів, і людина не дотягує до вступу на два-три бали. Вона думає: «Як мені могло так не поталанити? Я добре вчусь і зазвичай дуже старанно працюю. Ну чому в мене піднялася температура саме в день вступних іспитів до вишу? Ой божечки! Перша важлива подія в моєму житті, і я зазнав невдачі. Що ж мені тепер робити? Сподіваюся, що в майбутньому мені таланитиме більше». Однак у подальшому житті ця людина стикається з усілякими труднощами та проблемами. Наприклад, якесь підприємство наймає нових співробітників, і вона тільки-но готується подати резюме, як дізнається, що всі вакансії закрито й підприємству вже не потрібні нові працівники. Вона гадає: «Як мені могло так не поталанити? Ну чому щоразу, коли трапляється щось добре, воно просто проходить повз мене? Як же мені не таланить!». І в перший же день, коли людина починає десь працювати, інших саме підвищують до керівника, заступника керівника й начальника відділу. Як би тяжко вона не працювала, усе марно; вона мусить чекати наступного разу, щоб її підвищили. Оскільки вона добре виконує свою роботу, а начальство досить добре до неї ставиться, вона думає, що наступного разу її підвищать, але кінець кінцем начальство призначає керівника з іншого відділення чи компанії, і ця людина знову залишається в програші. Вона думає: «Ой божечки! Здається, я таки справді невезучий. Мені ніколи не таланить – Бог удачі ніколи не виявляє до мене прихильності». Пізніше ця людина починає вірити в Бога, і оскільки їй подобається писати, вона сподівається, що зможе виконувати обов’язок, пов’язаний із текстами, але зрештою не дуже добре виконує тестове завдання й зазнає невдачі. Вона думає: «Зазвичай я пишу дуже добре, то чому ж я не зміг добре виконати тестове завдання? Бог не просвітив і не повів мене! Я думав, що, виконуючи обов’язок, пов’язаний із текстами, я зможу більше їсти й пити Божі слова та більше розуміти істину. Шкода, що мені не поталанило. Хоча мій план був добрий, але просто не склалося». Кінець кінцем вона вибирає якийсь із багатьох інших обов’язків, кажучи: «Я піду поширювати Євангеліє в євангельській команді». Спочатку справи в команді йдуть чудово, і людина відчуває, що цього разу вона знайшла своє місце, що вона може з користю застосовувати свої навички. Вона думає, що розумна, вона здібна до своєї роботи й готова виконувати практичну роботу. Вона старається, таки досягає певних результатів і стає куратором. Однак вона робить щось не так, і її керівник про це дізнається. Їй кажуть, що зроблене нею суперечить принципам і вплинуло на роботу церкви. Після розбору й обтинання всієї команди хтось каже цій людині: «У нас усе було чудово, поки ти не прийшов. А потім ти приєднався до команди, і ми вперше потрапили під розбір». І людина гадає: «Це ж знову мій поганий талан, хіба ні?». За деякий час людей перерозподіляють у зв’язку зі змінами в євангельській роботі, ця людина з куратора стає рядовим членом команди, і її відправляють у новий регіон поширювати Євангеліє. Вона думає: «О ні, я йду вниз, а не вгору. Поки я не вступив до команди, нікого не перерозподіляли, то чому ж цей великий перерозподіл відбувається саме після мого приєднання? Тепер, коли мене відправили сюди, мені годі сподіватися, що мене колись підвищать». У цьому новому регіоні мало і церков, і членів церков. Узявшись за роботу, людина стикається з труднощами, і в неї немає жодного досвіду. Їй доводиться певний час у всьому розбиратися, і до того ж у неї виникають мовні труднощі, то що ж їй робити? Вона хоче розвести руками й піти, але не наважується; вона хоче добре виконувати свої обов’язки, але це так важко й виснажливо, і вона думає: «Ой, це тому, що я такий невезучий! Як мені змінити свій талан?». Куди б вона не повернула, вона натикається на стіну, і їй постійно здається, ніби їй не таланить, ніби кожній її дії щось стає на заваді, і кожен крок дається їй дуже тяжко. Вона доклала багато зусиль, щоб досягти якихось результатів і здобути маленьку надію, а потім обставини змінилися, і надія зникла, і в цієї людини не залишилось іншого вибору, крім як почати все спочатку. Вона дедалі більше впадає в депресію, думаючи: «Чому мені так важко досягти якихось результатів і отримати схвалення людей? Чому так важко міцно закріпитись у групі людей? Чому так важко бути тим, кого люди схвалюють і люблять? Чому це так важко – щоб усе йшло добре та гладко? Чому стільки речей у моєму житті йде не так? Звідки стільки перешкод? Чому я вічно натикаюся на стіну, що б не робив?». Зокрема, деякі люди ніколи не виконують своїх обов’язків добре, куди б не подалися, і їх вічно замінюють і виганяють. Вони впадають у дуже сильну депресію та вічно вважають себе невезучими, думаючи: «Я наче прудкий кінь, якого ніколи не помічають. Як ото кажуть: “Прудких коней багато, але мало тих, хто може їх розпізнати”. Я наче той прудкий кінь, якого не розгледіли. Зрештою, я просто невезучий, і куди б я не подався, я в жодній сфері не можу бути успішним або чогось досягти. Мені ніколи не вдається ні використати свої сильні сторони, ні показати їх, ні отримати те, що я хочу. Ой, який же я невезучий! Та що ж це відбувається?». Таким людям постійно здається, ніби в них поганий талан, і вони проводять кожен день у хмарі тривоги, думаючи: «О ні! Будь ласка, нехай мене не переведуть виконувати інший обов’язок», – або: «О ні! Будь ласка, нехай не трапиться нічого поганого», – або: «О ні! Будь ласка, нехай нічого не поміняється», – або: «О ні! Будь ласка, нехай більше не виникає ніяких серйозних проблем». Вони не тільки впадають у депресію, а й почуваються неймовірно неспокійними, бентежними, дражливими та тривожними. Вони вічно думають, що в них поганий талан, тому відчувають неймовірну депресію, і ця депресія виникає через їхнє суб’єктивне відчуття, що їм не таланить. Вони вічно почуваються невезучими, їх ніколи не підвищують, вони ніколи не стають керівниками команд або кураторами й не отримують нагоди виділитися з натовпу. Ці добрі речі ніколи з ними не трапляються, і такі люди не можуть зрозуміти, чому ж це відбувається. Вони думають: «Я нічим не обділений, то чому ж я нікому не подобаюся, куди б не подався? Я нікого не ображав і не хотів завдавати нікому труднощів, то чому ж мені так не таланить?». Оскільки вони постійно чіпляються за такі почуття, ця емоція депресії постійно нагадує їм: «Ти невезучий, тож тобі не можна бути самовдоволеним, випендрюватись і постійно хотіти виділитися. Ти невезучий, тож навіть не думай про те, щоб стати керівником. Ти невезучий, тому тобі слід бути обережнішим у виконанні свого обов’язку та трохи стримуватися просто на випадок, якщо одного дня тебе викриють і замінять, або якщо хтось донесе на тебе за твоєю спиною та вхопиться за щось, аби нашкодити тобі, або якщо ти завжди братимеш ініціативу, а потім припустишся помилки та з тобою розберуться. Навіть якщо ти станеш керівником, ти все одно маєш постійно бути уважним і обережним, ніби ходиш по лезу ножа. Не будь пихатим – треба бути смиренним». Ця негативна емоція весь час нагадує таким людям, що треба бути смиренними, ходити крадькома, підібгавши хвоста, і більше ніколи не поводитися з якоюсь гідністю. Уявлення, думка, точка зору чи усвідомлення щодо їхнього поганого талану постійно нагадує таким людям, що не можна бути позитивними чи активними, не можна самостверджуватись і висовуватися. Натомість вони мусять і далі бути в депресії, не наважуючись жити перед іншими. Навіть якщо всі перебувають в одному будинку, така людина мусить знайти непомітне місце й сидіти там, щоб не дуже висовуватися. Їй не можна виглядати занадто пихатою, бо щойно вона виявить якусь пиху, її поганий талан її знайде. Оскільки емоція депресії постійно оточує таку людину й застерігає її про все це в глибині її серця, то ця людина боязка й обережна в усьому, що робить. У неї завжди неспокійно на серці, вона ніколи не може знайти своє місце та вкласти у виконання своїх повинностей і зобов’язань усе своє серце, розум і сили. Вона ніби остерігається чогось і чекає, коли щось станеться. Вона стережеться від того, що її наздожене поганий талан, від поганих речей і конфузів, які він їй принесе. Тому, крім мук у глибині серця, саме емоція депресії здебільшого домінує в способах і методах того, як така людина дивиться на інших людей і речі, поводиться й діє. Вона вічно спирається на категорії доброго й поганого талану, коли оцінює власну поведінку та визначає, чи правильно дивиться на людей і речі, поводиться й діє, і саме тому людина раз за разом занурюється в цю емоцію депресії й не може з неї вибратися; саме тому вона не може, спираючись на правильне мислення й погляди, реагувати на це так зване «невезіння» та мати справу з тим, що називає своїм жахливим таланом, і долати його. У такому порочному колі вона постійно перебуває під контролем і впливом цієї емоції депресії. З великими зусиллями їй удається відкрити серце й поспілкуватися про свій стан або уявлення з іншими, але потім, на зібраннях, слова, сказані братами й сестрами під час спілкування, навмисно чи ненавмисно зачіпають її стан і суть її проблеми, і через це така людина відчуває, що її гордість і гідність скривджено. Вона все одно вважає, що це прояв її власного поганого талану, і думає: «Бачиш? Мені було так важко говорити про те, що в мене на серці, а щойно я це зробив, хтось за це хапається та намагається мені нашкодити. Я такий невезучий!». Людина вважає, що це все через її поганий талан, а коли людина невезуча, абсолютно все проти неї.

У чому проблема людей, які вічно вважають себе невезучими? Вони постійно використовують талан як стандарт, оцінюючи, правильні їхні дії чи неправильні, і зважуючи, яким шляхом їм слід іти, що треба пережити, з якими проблемами вони стикаються. Це правильно чи неправильно? (Неправильно.) Вони описують погані речі як невезіння, а добрі – як удачу або вигоду. Така точка зору правильна чи неправильна? (Неправильна.) Оцінювати речі з такої точки зору неправильно. Це крайній, неправильний метод і стандарт оцінювання речей. Такий метод часто призводить до того, що люди занурюються в депресію, і це часто викликає в них неспокій і таке відчуття, ніби нічого ніколи не йде так, як їм треба, і вони ніколи не отримують того, чого хочуть. Зрештою через усе це вони починають відчувати постійну тривогу, дражливість і неспокій. Якщо не подолати ці негативні емоції, такі люди постійно занурюватимуться в депресію й думатимуть, що Бог до них неприхильний. Вони вважають, що Бог ставиться до інших із милістю, а до них – ні, що про інших Він піклується, а про них – ні, мовляв: «Чому мені завжди неспокійно та тривожно? Чому зі мною вічно трапляється погане? Чому зі мною ніколи не стається щось добре? Хоч би один разочок випало щось хороше, більшого я й не прошу!». Коли ти дивишся на речі з таким помилковим способом мислення й точкою зору, то потрапляєш у пастку доброго й поганого талану. Коли ти постійно потрапляєш у цю пастку, то постійно відчуваєш депресію. У цій депресії ти особливо чутливий до того, які події з тобою трапляються – щасливі чи нещасливі. Таке свідчить, що ця точка зору й уявлення про добрий і поганий талан узяли тебе під контроль. Коли тебе контролює така точка зору, твої погляди на людей, події, речі та твоє ставлення до них уже не перебувають у межах совісті й розуму нормальної людської сутності, а впали в певну крайність. Якщо ти впадеш у цю крайність, то не вийдеш із депресії. Ти впадатимеш у неї знов і знов, і навіть якщо зазвичай ти її не відчуваєш, але щойно щось піде не так і тобі здасться, ніби тобі в чомусь не поталанило, ти негайно зануришся в депресію. Ця депресія впливатиме на твої нормальні судження та прийняття рішень і навіть на твоє щастя, злість, смуток і радість. Коли вона зачіпатиме твоє щастя, злість, смуток і радість, вона порушуватиме й руйнуватиме роботу над твоїм обов’язком, а також твою волю та бажання слідувати за Богом. Коли ці позитивні речі знищуються, ті кілька істин, які ти зрозумів, випаровуються та геть тобі не допомагають. Ось чому, коли ти потрапляєш у це порочне коло, тобі важко практикувати ті кілька істини-принципів, які ти розумієш. Ти спроможний неохоче заплатити невелику ціну, витерпіти трохи тягот і проявити дрібку щирості, поки робиш те, що готовий робити, – але тільки поки вважаєш, що тобі таланить, і тебе не пригнічує депресія. Щойно тобі здається, що удача від тебе відвернулась і з тобою знову трапляються нещастя, твоя депресія невдовзі знову бере тебе під контроль, і твоя щирість, вірність і готовність переносити тяготи негайно тебе покидають. Тому люди, які вважають себе невезучими чи дуже серйозно ставляться до талану, дуже подібні до тих, хто вважає, що їхня доля погана. Вони часто впадають у дуже сильні емоційні крайнощі – зокрема, у такі негативні емоції, як депресія. Вони особливо слабкі й негативно налаштовані та навіть схильні до перепадів настрою. Коли вони думають, що їм таланить, то сповнені радості й буяють енергією, можуть переносити тяготи та платити ціну; вони спроможні менше спати вночі та менше їсти вдень, готові переносити будь-які тяготи, а якщо відчувають миттєвий ентузіазм, то щасливі віддати своє життя. Однак щойно вони відчувають, що останнім часом їм не таланить, і їм здається, ніби геть усе йде не так, як треба, їхнє серце негайно охоплює емоція депресії. Усі їхні попередні клятви й рішення відкидаються; такі люди раптом не можуть знайти в собі нітрохи енергії, наче той здутий м’яч, або не бажають узагалі нічого робити й говорити, ніби калюжа каші. Вони думають: «Істина-принципи, прагнення до істини, досягнення спасіння, послух Богові – усе це ніяк мене не стосується. Я невезучий, і скільки б істин я не практикував, яку б ціну не платив, у всьому цьому немає сенсу: я ніколи не досягну спасіння. Годі з мене. Я нещасливець, я наче приношу нещастя. Що ж, хай так, у будь-якому разі я невезучий!». Бачте, однієї хвилини вони як м’яч, настільки наповнений повітрям, що ось-ось лопне, а наступної хвилини вони здуваються. Хіба це не проблемно? Як виникає ця проблема? Яка її першопричина? Такі люди вічно стежать за власним таланом, наче за фондовим ринком, і дивляться, вгору він іде чи вниз, підвищується курс чи падає. Вони завжди невротичні, неймовірно чутливі до питання свого талану та неймовірно вперті. Цей тип людей, схильних до крайнощів, часто грузне в емоції депресії, тому що вони занадто переймаються власним таланом і живуть за настроєм. Якщо така людина зранку встала в поганому настрої, вона собі думає: «О ні! Б’юсь об заклад, що сьогодні мені не таланитиме. У мене вже кілька днів сіпається ліва повіка, язик не слухається, а мозок працює мляво. Я прикусив язика, коли їв, а минулої ночі мені наснився недобрий сон». Або людина думає: «Перші слова, які я сьогодні почув від когось іншого, звучать як поганий знак». Така людина постійно перебуває в параноїдальному стані, безугавно несе подібну нісенітницю й вивчає такі речі. Вона неймовірно переймається власним таланом, напрямком і настроєм кожного дня та періоду. Ще вона спостерігає за тим, як усі її брати й сестри в церкві позирають на неї, ставляться до неї та навіть яким тоном із нею говорять. Ці речі займають її серце, і тому вона постійно перебуває в депресії. Така людина знає, що вона в недоброму стані, але не молиться Богу, не шукає істини, щоб подолати цей стан, і які б розбещені характери вона не виявляла, вона не звертає на них уваги та не сприймає їх усерйоз. Хіба це не проблема? (Проблема.)

Ці люди, які вічно переймаються тим, добрий у них талан чи поганий, – чи правильно вони дивляться на речі? Чи існує добрий або поганий талан? (Ні.) На якій основі ви кажете, що його не існує? (Люди, яких ми зустрічаємо, і речі, які щодня з нами відбуваються, визначаються Божим володарюванням і впорядкуваннями. Не існує такої речі, як добрий або поганий талан; усе відбувається з необхідності й має певний сенс.) Це правильно? (Правильно.) Цей погляд правильний, і це теоретична основа для слів про те, що талану не існує. Що б із тобою не трапилося: чи добре, чи погане, – усе це нормально, так само як і погода впродовж чотирьох пір року: не кожен день може бути сонячним. Не можна казати, що сонячні дні впорядковано Богом, а похмурі дні, дощ, вітер і бурі – ні. Усе визначається Божим володарюванням і впорядкуваннями та породжується природним середовищем. Це природне середовище виникає відповідно до законів і правил, які впорядкував і встановив Бог. Усе це необхідне й обов’язкове, тож якою б не була погода, вона породжена та зумовлена природними законами. У ній немає нічого поганого чи доброго – добрими та поганими бувають лише людські почуття щодо неї. Люди недобре почуваються, коли йде дощ або град, вітряно чи хмарно. Їм особливо не подобається, коли йде дощ і сиро; у них болять суглоби та з’являється слабкість. Ти можеш погано почуватись у дощові дні, але чи можна сказати, що такі дні нещасливі? Це лише почуття, яке погода викликає в людей: той факт, що йде дощ, ніяк не пов’язаний із таланом. Ти можеш сказати, що сонячні дні – це добре. Якщо три місяці стоїть сонячна погода без краплі дощу, люди почуваються добре. Вони щодня бачать сонце, на вулиці сухо й тепло, зрідка дме легенький вітерець, і вони можуть вийти на вулицю, коли захочуть. Але рослини не можуть цього винести, і посіви гинуть через посуху, тому такий рік неврожайний. Тож якщо ти почуваєшся добре, чи означає це, що все справді добре? Прийде осінь, і коли тобі не буде що їсти, ти скажеш: «Ой божечки, забагато сонячних днів – це теж недобре. Якщо немає дощу, посіви страждають і не родять, і люди голодують». І тут ти зрозумієш, що нескінченні сонячні дні – це теж недобре. Факт такий, що людина ставиться до речей добре чи погано на основі власних егоїстичних мотивів, бажань та інтересів, а не сутності самої речі. Отже, люди оцінюють, добра річ або погана, на неточній основі. А раз основа неточна, то й остаточні висновки людей теж. Повертаючись до теми доброго й поганого талану: тепер усі знають, що той вислів про удачу не витримує критики та що немає ні доброго талану, ні поганого. І добрі, і погані люди, події та речі, з якими ти стикаєшся, визначаються Божим володарюванням і впорядкуваннями, тож на них слід належно реагувати. Приймай від Бога і добре, і погане. Не говори, що ти щасливчик, коли стається щось добре, і що ти невезучий, коли стається щось погане. Можна сказати лише ось що: з усіх таких речей люди можуть виносити певні уроки, тож не слід ні відкидати такі речі, ні уникати їх. Дякуй Богові за добре, але дякуй і за погане, бо всі ці речі впорядковані Ним. Добрі люди, події, речі й середовища дають уроки, які слід засвоїти, але ще більше можна навчитися від поганих людей, подій, речей і середовищ. Усе це досвід і епізоди, які мають бути частиною твого життя. Людям не можна оцінювати їх на основі уявлення про талан. Отже, якими є думки й точки зору людей, що спираються на талан, коли оцінюють, добре щось або погане? Якою є сутність таких людей? Чому вони приділяють стільки уваги доброму й поганому талану? Люди, які багато концентруються на талані, сподіваються, що в них добрий талан чи поганий? (Добрий.) Саме так. Насправді вони прагнуть до доброго талану й до того, щоб із ними траплялися добрі речі, а самі просто використовують такі речі у власних інтересах і отримують від них вигоду. Таким людям байдуже, скільки страждають інші, скільки тягот і труднощів іншим доводиться терпіти. Вони не хочуть, щоб із ними ставалося щось таке, що вони вважають невезінням. Інакше кажучи, вони не хочуть, щоб із ними траплялося щось погане: щоб у них були якісь невдачі, провали й конфузи, щоб із ними розбирались і обтинали їх, щоб вони щось утрачали, залишались у програші й опинялись обманутими. Якщо трапляється щось із цього, такі люди вважають це поганим таланом. Мовляв, якщо трапляються погані речі, то це невезіння, хто б їх не впорядкував. Такі люди сподіваються, що з ними траплятимуться всі добрі речі: від просування по службі, виділення з натовпу й отримання вигоди за рахунок інших і до отримання прибутку від чогось, заробляння великих грошей або досягнення високого становища на державній службі, – і вважають це добрим таланом. Вони завжди оцінюють людей, події та речі, з якими стикаються, на основі талану. Вони прагнуть до доброго талану, а не поганого. Щойно хоч якась дрібниця йде не так, вони зляться, дратуються та відчувають незадоволення. Прямо кажучи, такі люди егоїстичні. Вони прагнуть отримати вигоду за рахунок інших людей, забезпечити собі прибуток, узяти гору та виділитися з натовпу. Вони були б задоволені, якби все добре відбувалося тільки з ними. Це їхня природа-сутність; це їхнє справжнє обличчя.

Кожній людині в житті доводиться проходити через багато невдач і провалів. У кого життя наповнене лише задоволенням? Хто ніколи не переживає жодних провалів або невдач? Коли часом у тебе щось іде не так або ти стикаєшся з невдачами й провалами, це не поганий талан – це те, що ти мусиш пережити. Тут як із їжею: треба їсти і кисле, і солодке, і гірке, і гостре. Люди не можуть обійтися без солі та мусять їсти якусь солону їжу, але якщо ти з’їси забагато солі, це нашкодить твоїм ниркам. У певні пори року потрібно споживати якусь кислу їжу, але не годиться їсти її забагато, бо це шкідливо для зубів і шлунку. Усе треба їсти в міру. Ти їси кислу, солону й солодку їжу, і якусь гірку їжу теж треба споживати. Гірка їжа корисна для деяких внутрішніх органів, тому її теж треба трохи їсти. Життя людини таке саме. Більшість людей, подій і речей, з якими ти стикаєшся на кожному етапі свого життя, буде тобі не до вподоби. Чому? Тому що люди прагнуть до різних речей. Якщо ти прагнеш до слави й багатства, статусу та статків, вищості за інших, великого успіху тощо, то 99% речей будуть тобі не до вподоби, точно як у тому вислові – мовляв, це все поганий талан і нещастя. Однак якщо ти відмовишся від уявлення про те, наскільки тобі таланить або не таланить, і поставишся до цих речей спокійно та правильно, то побачиш, що більшість із них не така вже й несприятлива, і з ними не так складно мати справу. Коли ти відпустиш свої амбіції та бажання, коли перестанеш відкидати нещастя, з якими стикаєшся, і уникати їх, коли перестанеш оцінювати такі речі з точки зору того, наскільки тобі таланить або не таланить, то почнеш вважати добрим багато з того, що раніше бачив як щось нещасливе й погане, і так погане перетвориться на добре. Твої установки й те, як ти дивишся на речі, зміняться, що допоможе змінити твої почуття щодо твого життєвого досвіду й водночас отримати інші винагороди. Це надзвичайний досвід, який принесе тобі немислимі винагороди. Це добре, а не погано. Наприклад, деяких людей завжди цінують, підвищують, підносять і заохочують, їх часто схвалюють брати й сестри, і всі дивляться на таких людей із заздрістю. Чи це добре? Більшість думає, що цим людям просто таланить, мовляв: «Дивіться, у цього хлопця добрий духовний рівень, він народився щасливчиком і досяг успіху в житті – він отримує добрі можливості й підвищення. Йому просто дуже таланить!». Вони неймовірно заздрять цій людині. І все ж кінець кінцем за кілька років її знімають із посади, і той чоловік стає звичайним віруючим. Він плаче й намагається повіситися, і за кілька днів його усувають. Це добрий талан? Якщо дивитися на це питання саме так, тій людині відчайдушно не поталанило. Але чи справді це поганий талан? (Ні.) Насправді річ не в тім, що тому чоловіку не поталанило, а в тому, що він не слідував правильним шляхом. І через це, коли з ним траплялися речі, які люди сприймають як «везіння», вони ставали спокусою, пасткою, каталізатором, який прискорював його загибель. Чи добре це? Він постійно поривався до підвищення, хотів бути на голову вищим за інших і перебувати в центрі уваги, жадав, щоб усе йшло добре й так, як він хотів, але як воно зрештою вийшло? Хіба його не вигнали? Саме такий результат наступає, коли люди не слідують правильним шляхом. Прагнення до доброго талану саме по собі не є правильним шляхом. Люди, які прагнуть до талану, неминуче відкидають і оминають усе погане, усе те, що люди схильні вважати небажаним і що не відповідає їхнім настроям та плотським інтересам. Люди бояться таких подій, уникають і відкидають їх. Коли ж людям на долю випадає щось таке, вони описують його як «невезіння». Чи можуть вони шукати істину, коли вважають, що їм не таланить? (Ні.) Як ти вважаєш – чи можуть іти правильним шляхом люди, які не здатні шукати істину та вічно вважають, що їм не таланить? (Ні.) Безумовно, не можуть. Тому люди, які постійно прагнуть до талану й концентруються тільки на ньому, які розмірковують про свій талан, – це люди, які не слідують правильним шляхом. Такі люди не виконують належних їм обов’язків і не слідують правильним шляхом, тому вони постійно занурюються в депресію. Це їхня власна провина, і вони на це заслуговують! Причина в тому, що вони слідують хибним шляхом! Вони заслуговують зануритись у депресію. Чи легко вийти із цієї депресії? Насправді легко. Просто відпусти свої помилкові точки зору та не чекай, що все йтиме добре, гладко чи саме так, як ти хочеш. Не бійся, не опирайся та не відкидай того, що йде не так. Натомість відпусти свій опір, заспокойся, прийди до Бога з покірним ставленням і прийми все, що Він упорядковує. Не прагни до так званого «доброго талану» та не відкидай так званого «поганого талану». Віддай Богові своє серце та все своє єство, дозволь Йому діяти й керувати та підкорися Його керівництву й упорядкуванням. Бог дасть тобі те, чого ти потребуєш, справедливою мірою та саме тоді, коли ти цього потребуєш. Він улаштує середовища, людей, події та речі, які тобі необхідні, відповідно до твоїх потреб і недоліків, щоб із зіткнення з тими людьми, подіями та речами ти міг засвоїти належні тобі уроки. Звісно, передумова всього цього – установка на послух Божому керівництву й упорядкуванням. Отже, не прагни до досконалості; не відкидай і не бійся небажаних, соромних або несприятливих речей; не використовуй свою депресію, щоб внутрішньо опиратися, коли стається щось погане. Наприклад, якщо в співака одного дня заболіло горло й він погано виступив, то він думає: «Мені так не поталанило! Чому Бог не піклується про мій голос? Зазвичай я так добре співаю, коли я на самоті, але сьогодні мені було соромно співати перед усіма. Я не зміг узяти правильну висоту й уловити темп. Я пошився в такі дурні!». Пошитися в дурні – це добре. Це допомагає тобі побачити власні недоліки та свою любов до марнославства. Це показує, у чому твої проблеми, і допомагає чітко зрозуміти, що ти не ідеальна людина. Ідеальних людей не існує, тож пошитися в дурні – цілком нормально. У всіх людей бувають ситуації, коли вони виставляють себе дурнями або почуваються ніяково. Усі люди зазнають невдач, переживають поразки та мають недоліки. У тому, щоб пошитися в дурні, немає нічого поганого. Коли ти виставляєш себе дурнем, але глибоко в душі не почуваєшся збентеженим чи пригніченим, це не означає, що ти товстошкірий; це означає, що тобі все одно, чи вплине це на твою репутацію, і що твоє марнославство більше не займає твої думки. Це означає, що ти став зрілим у своїй людськості. Це дивовижно! Хіба це не добре? Це дуже добре. Не думай, що ти погано себе проявив чи що тобі не пощастило, і не шукай за цим об’єктивних причин. Це нормально. Ти можеш пошитись у дурні, інші можуть пошитись у дурні, кожен може пошитись у дурні – зрештою ти зрозумієш, що всі люди однакові: усі вони звичайні смертні люди, і ніхто з них не вищий і нічим не кращий за інших. Кожен іноді виставляє себе дурнем, тому нікому не слід сміятися з інших. Коли ти переживеш численні провали, твоя людськість поступово стане зрілою, і коли ти знову зіткнешся із цими речами, вони вже тебе не неволитимуть і не впливатимуть на нормальне виконання твого обов’язку. Твоя людськість буде нормальною, а значить, і твій розум теж.

Ті люди, що люблять гнатися за таланом, у цьому житті прагнуть до удачі та доводять речі до крайнощів. Те, до чого прагнуть ці люди, неправильно, і його треба відпустити. Ми щойно поспілкувалися про те, як мати справу із цими небажаними речами та як правильно до них підходити. Тепер ви це розумієте? Як ми про це спілкувалися? (Люди мусять підкорятись усьому, що влаштовує Бог. Їм не слід прагнути стати досконалими людьми, їм не треба боятися нічого соромного чи несприятливого, а коли такі речі трапляються, не можна опиратися їм за допомогою свого почуття депресії.) Заспокой свій розум і реагуй на все це з правильними установками. Коли з тобою трапляються погані речі, треба мати правильний шлях, щоб підійти до них і подолати їх, а навіть якщо ти не даси їм ладу, усе одно не слід занурюватись у депресію. Якщо ти провалишся, то зможеш спробувати ще раз; у найгіршому разі провал стане тобі уроком, і навіть провал усе одно кращий, ніж відраза, опір, відкидання та втеча. Отже, що б не сталося й із чим би тобі не довелося зіткнутись у майбутньому, ніколи не варто відкидати ці речі, намагатися від них утекти й тим більше оцінювати їх із точки зору того, поталанило тобі чи ні. Раз ти стверджуєш, що все влаштовано Божою рукою, то не оцінюй усе це з точки зору й установки про свій добрий або поганий талан і тим більше не відкидай те погане, що з тобою трапляється. Звісно, не варто підходити до таких речей і з емоцією депресії. Навпаки, тобі слід поставитися до них ініціативно та з позитивним настроєм, щоб зустрітись із цими речами, підійти до них і подивитися, які уроки можна з них винести й що зрозуміти – ось що тобі слід робити. Хіба тоді твої думки й погляди не будуть правильними? (Будуть.) А коли ти знову зіткнешся з якимись поганими чи нещасливими речами, то зможеш підійти до них згідно з Божими словами, у тебе будуть правильні думки й погляди, і так твоя людськість і розум стануть нормальними. Якщо так на це подивитися, то хіба мати правильну точку зору не дуже важливо? Хіба чітко розуміти питання долі згідно з Божими словами не вкрай важливо? (Так і є.) Тепер, коли ми майже закінчили бесіду щодо вислову про добрий і поганий талан, ви все розумієте? (Так.) Якщо ви зможете чітко зрозуміти сутність таких проблем, то матимете правильний погляд на питання долі.

Існує й інша причина, чому люди занурюються в емоцію депресії. До чи після дорослішання з ними трапляються певні речі: люди коять якісь переступи чи ідіотські речі, дурниці, невігластво, і через скоєне вони занурюються в депресію. Така депресія – це осуд самого себе, а також своєрідне визначення, що за людина той, хто на неї страждає. Такі переступи – це, звісно, не просто коли ти когось лаєш, трохи гудиш за спиною чи робиш ще щось таке дріб’язкове: це радше щось пов’язане із соромом, власною особистістю й гідністю та навіть законом. Оскільки людина постійно згадує цю подію, глибоко в її серці аж донині потроху накопичується емоція депресії. Про які переступи йдеться? Як Я щойно сказав, це ідіотські речі, дурниці й невігластво, які люди накоїли в дитинстві чи вже дорослими. Ви знаєте, що до них входить? Ідіотизм, дурниці, невігластво – це речі, які шкодять іншим, але приносять користь тобі, речі, за які тобі соромно та про які важко говорити. Це може бути щось брудне, нице, непристойне чи якесь неподобство, що занурює тебе в цю емоцію депресії. Ця депресія – не простий докір собі, а радше осуд самого себе. Зумієте назвати, що може входити в рамки, які Я окреслив? Наведіть якийсь приклад. (Розпуста.) Розпуста – це один із прикладів, так. Наприклад, хтось у думках або на ділі зрадив свого чоловіка чи дружину; хтось чинив перелюб, займався розпустою й досі від цього не відмовляється, постійно думаючи, з ким би вчинити перелюб; хтось обманом виманив в інших гроші – може, навіть багато; хтось украв чуже; хтось підставив іншу людину чи помстився їй. Дещо із цього майже доходить до порушення закону, а дещо таки справді його порушує; дещо стоїть на самій межі моральних кордонів, а дещо справді йде проти етики нормальної людськості. Ці речі поховані глибоко в пам’яті людських сердець, і час від часу ти їх згадуєш. Коли ти опиняєшся на самоті, коли не можеш заснути серед ночі, ти не в силах не думати про ці речі. Вони прокручуються в тебе перед очима, як фільм, сцена за сценою, і ти не в змозі ні стерти їх, ні позбутися. Щоразу, коли ти про них думаєш, ти відчуваєш депресію, твоє обличчя палає, серце тріпоче, тобі соромно, а твій дух сповнюється неспокоєм. Хоча ти віриш у Бога, тобі все одно здається, що все це сталося лише вчора. Ти не можеш утекти від цих речей, не можеш від них сховатись і гадки не маєш, як залишити їх позаду. Навіть якщо про те, що ти зробив, знає лише кілька людей або й геть ніхто не знає, на серці в тебе все одно трохи неспокійно. Цей неспокій породжує депресію, яка змушує тебе відчувати провину, поки ти слідуєш за Богом і виконуєш свій обов’язок. Ти не можеш напевно сказати, звідки походить це відчуття провини: чи від твоєї власної совісті, чи від закону, чи від твого почуття моралі й етики. У будь-якому разі люди, які таке вчинили, часто мимоволі відчувають неспокій, коли трапляється якась конкретна річ або вони опиняються в певному середовищі чи контексті. Це відчуття неспокою змушує їх несвідомо впадати в глибоку депресію, яка їх зв’язує й обмежує. Щоразу, коли такі люди слухають проповідь або спілкування про істину, ця депресія повільно закрадається в їхній розум і глибини серця, і вони допитують себе, мовляв: «Чи мені таке вдасться? Чи здатен я прагнути до істини? Чи здатен досягти спасіння? Що я за людина? Раніше я наробив отакого, я був отакою людиною. Може, мене вже й не спасти? Чи Бог усе ж мене спасе?». Деякі люди іноді можуть відпустити своє почуття депресії й залишити його позаду. Вони беруть свою щирість і всю енергію, яку тільки можуть у собі знайти, і докладають їх до виконання свого обов’язку, зобов’язань і повинностей; вони навіть можуть вкладати в прагнення до істини й роздуми над Божими словами все серце й розум, і вони докладають до Божих слів чимало зусиль. Однак щойно виникає якась особлива ситуація чи обставини, емоція депресії знов оволодіває ними та змушує відчувати в глибині серця провину. Вони собі думають: «Раніше ти наробив отакого, ти був отакою людиною. Чи можеш ти досягти спасіння? Чи є якийсь сенс практикувати істину? Що Бог думає про те, що ти зробив? Чи простить тобі Бог те, що ти накоїв? Якщо зараз ти так платитимеш ціну, чи може це спокутувати той переступ?». Вони часто докоряють собі й відчувають у глибині душі провину, постійно сумніваються й мучать себе питаннями. Вони ніяк не можуть залишити ці почуття депресії позаду, не можуть їх відкинути й відчувають постійний неспокій через свій ганебний учинок. Тож хоча вони й вірять у Бога вже стільки років, але немов ніколи не слухали та не розуміли жодного Божого слова. Вони ніби не знають, чи досягнення спасіння якось їх стосується, чи можуть вони отримати прощення й відкуплення, чи годяться прийняти Божий суд, кару та спасіння. Вони не мають про всі ці речі жодного уявлення. Оскільки вони не отримують жодних відповідей і точного вироку, у глибині душі вони відчувають постійну депресію. У глибині серця вони знов і знов згадують скоєне та прокручують його в голові, від початку й до кінця споминаючи, як усе почалось і закінчилося. Як би вони це не згадували, вони вічно почуваються грішними й тому роками постійно відчувають депресію із цього приводу. Навіть коли вони виконують свій обов’язок і керують виконанням певного завдання, їм усе одно здається, що в них немає надії на спасіння. Тому вони ніколи не дивляться в очі питанню прагнення до істини та не вважають його чимось найправильнішим і найважливішим. Така людина думає, що зроблена нею помилка чи скоєний колись учинок погано сприймаються більшістю людей або люди чи навіть Бог можуть засудити її, що люди можуть її зневажити. На якій би стадії не перебувала Божа робота, скільки б висловлювань Він не вимовляв, така людина ніколи не сприймає питання прагнення до істини правильно. Чому так відбувається? У неї не вистачає хоробрості залишити свою депресію позаду. Переживши подібні речі, люди цього типу роблять саме такий остаточний висновок – а оскільки він неправильний, то вони неспроможні залишити свою депресію позаду.

У світі неминуче знайдеться багато людей, які вчинили той чи інший переступ, великий або малий, – але, найімовірніше, буде дуже мало таких, хто скоїв серйозні переступи, що виходять за межі моралі. Ми не станемо тут говорити про тих, хто вчинив різні інші переступи, а просто поговоримо про те, що слід робити людям, які скоїли серйозні переступи й такі переступи, що виходять за межі моралі й етики. А якщо говорити про людей, які скоїли серйозні переступи, – і тут Я говорю про переступи, що виходять за межі моралі, – то це не включає образи Божого характеру й порушення Його адміністративних постанов. Розумієте? Я не говорю про переступи, які ображають Божий характер, Його сутність або ідентичність і статус, і Я не говорю про переступи, які становлять богохульство. Я говорю саме про переступи, які виходять за межі моралі. Варто також сказати про те, як люди, що скоїли такі переступи, можуть подолати свої почуття депресії. У таких людей є два шляхи, якими вони можуть піти, і це питання просте. По-перше, якщо ти відчуваєш у серці, що можеш відпустити скоєне, чи маєш можливість вибачитися перед скривдженою людиною й загладити свою провину, то піди вибачся й загладь скоєне, і до твого духу повернеться відчуття миру й легкості; якщо ж у тебе немає такої нагоди, якщо це неможливо, а в глибині серця ти справді пізнав власну проблему, усвідомив, наскільки серйозний переступ скоїв, і справді відчуваєш каяття, то прийди до Бога сповідатись і покаятися. Щоразу, коли ти думаєш про скоєне та відчуваєш провину, тобі саме час прийти до Бога сповідатись і покаятися, і в такі моменти тобі слід офірувати свою щирість і справжні почуття, щоб отримати Боже відпущення та прощення. Як же отримати від Бога відпущення та прощення? Це залежить від твого серця. Якщо ти по-справжньому сповідаєшся, по-справжньому визнаєш свою помилку й проблему та якщо незалежно від того, переступ ти скоїв чи гріх, ти поставишся до цього як до справжнього сповідання, відчуєш справжню ненависть до скоєного та дійсно змінишся, щоб більше ніколи не робити того хибного вчинку, то одного дня ти отримаєш Боже відпущення та прощення, тобто Бог більше не визначатиме твій кінець на основі невігластва, дурниць і бруду, які ти накоїв раніше. Коли ти досягнеш цього рівня, Бог повністю забуде про те питання; ти будеш точно таким, як інші нормальні люди, без найменших відмінностей. Однак необхідна передумова для цього – бути щирим і поставитися до справи зі справжнім покаянням, як Давид. Скільки сліз Давид пролив, оплакуючи скоєний ним переступ? Безліч. Скільки разів він плакав? Безліч. Сльози, які він проливав, можна описати такими словами: «Щоночі постелю свою обмиваю слізьми». Я не знаю, наскільки серйозний твій переступ. Якщо він дійсно серйозний, тобі, можливо, доведеться плакати, поки твоє ліжко не потоне у твоїх сльозах – можливо, перш ніж ти зможеш отримати Боже прощення, тобі доведеться сповідатись і каятися до цього рівня. Якщо ти цього не зробиш, то, боюся, у Божих очах твій переступ стане гріхом, і ти не отримаєш відпущення від нього. Тоді ти будеш у біді, і немає сенсу говорити про це далі. Тому перший крок до отримання Божого відпущення та прощення – бути щирим і вжити практичних заходів, аби по-справжньому сповідатись і покаятися. Дехто питає: «Чи потрібно всім про це розповідати?». Це не обов’язково: просто молися Богу наодинці. Щоразу, коли ти відчуваєш у серці неспокій і провину, негайно приходь до Бога, щоб помолитись і отримати Його прощення. Дехто питає: «Скільки мені потрібно молитися, перш ніж я зрозумію, що Бог мене простив?». Коли ти більше не відчуватимеш провини через ту справу, коли більше не скочуватимешся через неї в депресію, тоді ти й досягнеш результатів, і це показуватиме, що Бог відпустив тобі той переступ. Коли жодна людина, влада чи зовнішня сила не зможе тебе стурбувати, коли на тебе не впливатиме жодна людина, подія чи річ, тоді ти й досягнеш результатів. Це перший крок, який тобі потрібно зробити. Другий крок полягає в тому, що, постійно благаючи Бога про відпущення, ти мусиш водночас активно шукати принципи, якими слід керуватися, виконуючи свій обов’язок: тільки так ти зможеш виконувати його добре. Звісно, це ще й практичний захід, практичне виявлення та ставлення, які загладжують твій переступ і доводять, що ти розкаявся та змінився; тобі необхідно це робити. Наскільки добре ти виконуєш свій обов’язок, доручення, яке дає тобі Бог? Як ти до нього підходиш – з депресивним ставленням або з принципами, дотримання яких Бог від тебе вимагає? Чи офіруєш ти свою вірність? На якій підставі Бог має відпустити тобі той переступ? Чи виявив ти якесь покаяння? Що ти показуєш Богові? Якщо ти хочеш отримати Боже відпущення, то передусім мусиш бути щирим: з одного боку, ти повинен поставитися до сповідання серйозно, а з іншого – офірувати свою щирість і добре виконувати свій обов’язок. Інакше тут немає про що говорити. Якщо ти зможеш зробити ці дві речі, якщо зможеш зворушити Бога своєю щирістю й добросовісністю та Бог відпустить тобі твої гріхи, тоді ти будеш точно таким, як і інші люди. Бог дивитиметься на тебе так само, як і на інших, ставитиметься до тебе так само, як і до інших, і Він судитиме й каратиме, випробовуватиме та рафінуватиме тебе точно так само, як інших: Він ставитиметься до тебе й до них однаково. Так у тебе буде не тільки рішучість і бажання прагнути до істини: Бог ще й так само просвіщатиме, скеровуватиме та забезпечуватиме тебе в прагненні до істини. Звісно, оскільки тепер у тебе є щире, непідробне бажання та серйозне ставлення, Бог поводитиметься з тобою так само, як і з усіма іншими, і ти матимеш шанс досягти спасіння так само, як і вони. Ти ж це розумієш, так? (Так.) Скоєння серйозного переступу – це особливий випадок. Не можна сказати, що це не страшно: це дуже серйозна проблема. Це не те саме, що звичайний розбещений характер або якісь неправильні думки та погляди в когось. Це щось таке, що сталося насправді, стало фактом і тягне за собою серйозні наслідки. Саме тому до нього треба ставитися по-особливому. Проте незалежно від того, як до нього ставитися: чи по-особливому, чи по-звичайному, – завжди є шлях уперед і спосіб подолати проблему, і це залежить від того, чи зможеш ти практикувати згідно зі способами й методами, про які Я тобі розповідаю та до яких тебе скеровую. Якщо ти справді практикуватимеш саме так, то твої надії кінець кінцем досягти спасіння будуть такими ж, як і в інших людей. Звісно, подолання всього цього потрібне не лише для того, щоб люди могли залишити позаду свої почуття депресії. Кінцева мета полягає в тому, щоб, подолавши почуття депресії, люди змогли правильно підходити до всього цього в межах совісті й розуму нормальної людськості, коли стикаються з людьми, подіями та речами. Не можна впадати в крайнощі, і не можна бути впертим; потрібно йти далі в пошуках Божої волі й істини, виконувати повинності й обов’язки, належні створінню, поки людина зрештою не зуміє в усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Увійшовши в цю реальність, людина поступово наближатиметься до шляху спасіння й так отримає надію досягнути спасіння. Вам тепер зрозумілий шлях подолання емоції депресії, яка виникає внаслідок серйозних переступів? (Так, зрозумілий.)

Чи складна це проблема – подолати емоцію депресії? Я думаю, що дуже складна, оскільки вона стосується важливих життєвих питань, шляху, яким люди йдуть у своїй вірі в Бога, і того, зможуть вони в майбутньому досягти спасіння чи вся їхня віра буде марною. Це серйозна проблема. На перший погляд, тут виявляється певна емоція, але насправді у виникнення цієї емоції є якісь причини. Я сьогодні чітко поспілкувався про ці причини й дав шлях до подолання відповідної проблеми, тож хіба тепер емоцію депресії не можна легко подолати? (Можна.) У теорії її вже подолано. Якщо ти отримаєш доктринальне розуміння, а потім порівняєш цю доктрину з тим, що скоїв у минулому, взявши її за основу для поступового подолання своїх труднощів у житті й мисленні, і неухильно слідуватимеш цим шляхом, то зможеш поступово вирушити шляхом прагнення до істини. Що ви думаєте про такий спосіб розв’язання цієї проблеми? (Він добрий.) Саме так людям і слід розв’язувати цю проблему. Якщо вони цього не робитимуть, то їх міцно зв’язуватимуть складні проблеми всередині них: проблеми в їхньому мисленні, серці, психіці, а також їхні розбещені характери. Так люди опиняються зв’язаними та потрапляють у пастку, постійно страждають і почуваються виснаженими, не знають, сміятися їм чи плакати, і ніяк не можуть знайти вихід. Коли ти закінчиш слухати сьогоднішню бесіду, ретельно обдумай її та прийди до її доктринального розуміння. Потім, у своєму практичному досвіді й особистих переживаннях у повсякденному житті, ти зможеш поступово вийти із цих негативних емоцій і різних станів своїх розбещених характерів. Залишивши їх позаду, ти не тільки ввійдеш в істину-реальність і станеш по-справжньому розкутим і вільним, але, що найважливіше, зрозумієш істину, здобудеш її та зможеш утілити в життя істину-реальність. Тоді від тебе буде велика користь, і ти житимеш життям, яке має цінність. Ви хочете так жити? (Так.) Більшість людей хоче зрозуміти істину й увійти в істину-реальність; вони не хочуть проводити життя в негативних емоціях і хтивих бажаннях плоті, мирських віяннях і розбещених характерах – таке життя занадто важке та виснажливе. Чи матиме твоє життя добрий результат, якщо ти житимеш у цих розбещених характерах і негативних емоціях? Жити в цих негативних емоціях – значить жити під владою сатани. Це як жити в м’ясорубці: рано чи пізно тебе розтовчуть, а вихід знайти важко. Однак якщо ти зможеш прийняти істину, то в тебе з’явиться надія залишити спантеличення й біль позаду, і ти зможеш уникнути болю від того, що заплутався в негативних емоціях і вони тебе спантеличують.

Спочатку Я планував сьогодні поспілкуватися на більш ніж одну тему, але кінець кінцем Я довго бесідував про депресію. Про будь-яке питання можна говорити багато; нічого не можна чітко пояснити лише кількома словами. Про що б Я не говорив, Я не можу просто пояснити доктрину питання й поставити на цьому крапку. Будь-яке питання зачіпає багато аспектів істини та реальності; усі питання стосуються думок і поглядів людей, способів і засобів їхнього поводження, шляху, яким люди йдуть, і все це пов’язано з досягненням вами спасіння. Спілкуючись про якусь істину чи тему, Я не можу бути недбалим, і саме тому Я намагаюсь усіма можливими способами знов і знов повторювати вам ці речі, наче та набридлива стара бабця. Не скаржтеся на те, що це клопітно чи занадто довго. Можливо, Я вже говорив на певну тему раніше, то навіщо ж говорити про неї знову? Якщо Я знову поговорю про певну тему, послухай іще раз і вважай це за повторення. Вас це влаштовує, чи не так? (Так.) Словом, ви повинні сумлінно, без недбалості підходити до питань, що стосуються істини та шляху, яким ідуть люди. Що більше Я заглиблююсь у деталі та що конкретніше висловлююся, то детальнішим і чіткішим стає ваше розуміння відношень між різними істинами, відмінностей і зв’язків у деталях між ними, а також інших аспектів. Якби Я говорив у загальних рисах і просто побіжно розповідав про певні речі, то вам було б важко зрозуміти їх і ввійти в них, і для вас було б виснажливо намагатися самостійно роздумувати про ці речі та розбиратись у них, чи не так? (Так.) Наприклад, наша сьогоднішня тема – доля, талан і негативні емоції, які виникають через певні переступи, скоєні людьми в минулому. Самі б ви не зуміли про це подумати, а якби й подумали, то не знайшли б виходу. Оскільки ти не розумієш істини в цих речах, то ніколи не зможеш знайти правильну відповідь на питання про певні переступи, які ти скоїв у минулому, і воно назавжди залишиться для тебе загадкою, яка вічно турбуватиме й обплутуватиме тебе, позбавляючи глибини твого серця миру, радості, свободи й розкутості. Або, можливо, оскільки ти не розібрався із цим питанням правильно та не слідував правильним шляхом, це вплинуло на досягнення тобою спасіння. Кінець кінцем деякі люди опинилися покинутими й вигнаними. Чому так сталося? Тому що в минулому вони зробили певні речі, про які годі й згадувати, а потім не змогли як слід із ними розібратись і отримати відпущення. Серця цих людей постійно були обплутані цими речами; ті люди не бажали прагнути до істини, виконували свій обов’язок недбало, не входили в істину-реальність, і їм здавалося, що прагнути до істини для них безнадійно. Вони пронесли цю негативну точку зору із собою до самого кінця, ніколи не говорили про досвідні свідчення та не здобули істину. Лише потім вони почали відчувати жаль, але було вже запізно. Тож чи всі ці питання стосуються істини та досягнення спасіння? (Усі.) Не думай, що їх не існує, тільки тому, що такого не сталося з тобою, з кимось іншим або з людьми навколо тебе. Я тобі скажу так: можливо, раніше ти коїв певні ганебні вчинки, що поки не призвели до якихось страшних наслідків, або загрузав у подібних негативних емоціях чи й грузнеш у них просто зараз, – тільки ти цього не помічав і не усвідомлював, – а потім одного дня трапляється щось реальне, і ця емоція сильно впливає на тебе та призводить до серйозних наслідків. Тільки глибоко дослідивши себе, ти відкриваєш, що, сам того не усвідомлюючи, грузнеш у цій негативній емоції вже багато років, а то й довше. Ось чому людям треба постійно обдумувати, обмірковувати, розуміти, цінувати й переживати ці речі, щоб поволі відкривати їх для себе. Звісно, коли ти нарешті відкриєш для себе ці речі, це буде для тебе надзвичайно гарною новиною та чудовою можливістю досягти спасіння. Саме тоді, коли ти таки їх відкриєш, у тебе й з’явиться шанс або надія залишити їх позаду, і тоді все, про що Я говорив сьогодні, буде сказано недаремно. Жодну істину, жодну тему, жодне слово не можна повністю зрозуміти й пережити за день-два. Оскільки тут ідеться про істину, то йдеться й про людськість, розбещені людські характери, шлях, яким люди йдуть, і досягнення ними спасіння. Тому тобі не можна оминати жодної істини, а слід сумлінно підходити до них усіх. Навіть якщо ти ще не дуже добре розумієш ці істини та не знаєш, як дослідити себе, щоб побачити, які в тебе є проблеми згідно із цими істинами, то, можливо, після того, як ти переживатимеш їх протягом кількох років, ці істини вирвуть тебе з лещат твоїх розбещених характерів і стануть дорогоцінними істинами, які тебе спасають. Коли це станеться, вони скерують тебе на правильний шлях крізь життя, і, можливо, приблизно за десять років ці слова й істини докорінно змінять твої думки та погляди, повністю перетворять твої цілі та напрямок у житті.

На цьому наше сьогоднішнє спілкування завершено. До побачення!
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Як прагнути до істини (3)

До чого ми дійшли під час нашого спілкування на минулому зібранні? Ми побесідували про те, як прагнути до істини, а це стосується двох основних тем, які передусім є двома аспектами практики. Який аспект перший? (Перший аспект – це відпускання.) А другий? (Другий – це самовіддача.) Перший аспект – це відпускання, а другий – самовіддача. Що стосується практики «відпускання», то спочатку ми поспілкувалися про відпускання різних негативних емоцій. Перший аспект – відпускання – передбачає відпускання різних негативних емоцій. Отже, коли ми спілкувалися щодо відпускання різних негативних емоцій, про які з них ми згадували? (Першого разу Бог говорив про меншовартість, ненависть і злість, а другого разу – про депресію.) Першого разу Я говорив про необхідність відпускати ненависть, злість і меншовартість – насамперед Я поговорив про ці три негативні емоції, а також досить докладно побесідував про депресію. Другого разу Я говорив про те, як практикувати відпускання депресії як однієї з негативних емоцій. Люди можуть упадати в депресію з найрізноманітніших причин, і минулого разу Я здебільшого розповідав про кілька способів, у які може виникати негативна емоція депресії. Скажіть Мені, які основні причини виникнення емоції депресії Я називав? (Боже, загалом є три такі причини. Перша – коли люди постійно вважають, що в них погана доля; друга – коли люди звинувачують свій поганий талан у тому, що з ними відбувається; і третя – коли люди в минулому скоїли серйозні переступи, дурниці чи невігластво та через них занурились у депресію.) Це три головні причини. Перша – це те, що люди вважають, ніби їхня доля погана, і тому часто впадають у депресію; друга – це те, що люди вважають себе безталанними й тому теж часто впадають у депресію; а третя – це те, що люди колись скоїли серйозні переступи й тому часто відчувають депресію. Це три основні причини. Емоція депресії – це не швидкоплинне почуття негативу чи смутку. Це радше звична, регулярна негативна емоція у свідомості, викликана певними причинами. Ця негативна емоція викликає в людей багато негативних думок, поглядів і позицій та навіть багато екстремальних і помилкових думок, поглядів, форм поведінки й методів. Це не тимчасовий настрій або швидкоплинне уявлення; це регулярна, звична негативна емоція, яка постійно супроводжує людей у житті в глибині їхніх сердець і душ, у їхніх думках і діях. Ця негативна емоція позначається не тільки на совісті й розумі нормальної людськості: вона може впливати й на різні позиції, погляди й точки зору людей у тому, як вони дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють у повсякденному житті. Тому нам необхідно аналізувати різні негативні почуття, розбирати їх і розпізнавати, а потім одне за одним відпускати та змінювати їх, стараючись поступово залишити їх позаду, щоб твої совість, розум і мислення твоєї людськості стали нормальними й практичними та щоб те, як ти дивишся на людей і речі, як поводишся та що робиш у повсякденному житті, більше не залежало від цих негативних почуттів, не контролювалось і тим більше не пригнічувалося ними – ось головна мета розбору й розпізнавання цих різних негативних емоцій. Головна мета полягає не в тому, щоб ти вислухав Мене, пізнав і зрозумів сказане й на тому поставив крапку, а в тому, щоб із Моїх слів ти точно дізнався, наскільки негативні емоції шкідливі для людей, як сильно вони впливають на повсякденне життя людей, їхні погляди на інших людей і речі, поводження й поведінку та якої шкоди їм завдають.

Раніше ми також спілкувалися про те, що певною мірою ці негативні емоції не сягають рівня розбещених характерів і розбещеної сутності, але таки дещо сприяють розбещеним людським характерам і загострюють їх, створюючи основу для того, щоб люди діяли відповідно до своїх розбещених характерів, і даючи їм більше підстав жити відповідно до своїх розбещених характерів за підтримки цих негативних емоцій та дивитися на людей і речі на основі таких характерів. Отже, усі ці негативні емоції різною мірою позначаються на повсякденному житті людей, а також певною мірою впливають на різноманітні думки людей і контролюють їх, відбиваються на точках зору та позиціях людей щодо істини й Бога та ставленні до них. Можна сказати, що ці негативні емоції зовсім не мають на людей доброго впливу та не дають жодного позитивного чи корисного ефекту – навпаки, вони можуть лише шкодити людям. Ось чому, коли людина живе в цих негативних емоціях, її серце природно підпадає під їхній вплив і контроль, і вона не може припинити жити в стані негативу та навіть упадає в крайнощі в поглядах на людей і речі, займаючи абсурдні позиції. Коли люди розглядають іншу людину чи якусь річ із точки зору та позиції негативних емоцій, природно, що форми їхньої поведінки, підходи та наслідки поведінки й дій будуть забруднені екстремальними, негативними та депресивними емоціями. Ці негативні, депресивні та екстремальні емоції призводять до того, що люди не слухаються Бога, незадоволені Ним, звинувачують Його, кидають Йому виклик і навіть протистоять Богу, а також, звісно, ненавидять Його. Наприклад, коли людина вважає, що в неї погана доля, кого вона в цьому звинувачує? Вона може цього не говорити, але в глибині душі вона вважає, що Бог учинив неправильно, що Він несправедливий, і думає: «Чому Бог дав тому чоловіку таку гарну зовнішність? Чому Бог дозволив йому народитись у такій чудовій родині? Чому дав йому такі дари? Чому дав йому такий добрий духовний рівень? Чому мій духовний рівень такий поганий? Чому Бог розпорядився так, щоб той чоловік став керівником? Чому моя черга ніколи не приходить, чому я жодного разу не бував керівником? Чому в нього все йде так гладко, а в мене нічого не йде гладко та як слід, що б я не робив? Чому моя доля така нещасна? Чому зі мною трапляється зовсім не те, що з ним? Чому зі мною трапляється тільки погане?». Хоча ці думки, які виникають із депресивних емоцій, не змушують людей ні звинувачувати Бога, ні протистояти Богу та їхній долі у своїй суб’єктивній свідомості, проте через ці думки люди в глибині серця часто мимоволі занурюються в емоції непослуху, незадоволення, образи, заздрості й ненависті. У серйозних випадках це навіть може спонукати людей до більш екстремальних думок і форм поведінки. Наприклад, коли деякі люди бачать, що хтось інший працює краще за них і отримує похвалу від Бога, вони відчувають заздрість і огиду. Як наслідок, починається низка дріб’язкових учинків: такі люди погано говорять про ту успішнішу людину та підкопуються під неї за її спиною, таємно роблять якісь сумнівні, ірраціональні вчинки тощо. Виникнення цієї низки проблем безпосередньо пов’язане з депресією та негативними емоціями таких людей. Ця низка думок, форм поведінки та підходів, які виникають із їхніх депресивних емоцій, спочатку може здаватися просто певними різновидами емоцій, але із часом ці негативні, депресивні емоції можуть дедалі більше заохочувати людей жити згідно з їхніми розбещеними сатанинськими характерами. Однак якщо люди розуміють істину та живуть із нормальною людськістю, то коли в них виникають ці негативні, депресивні емоції, їхні совість і розум здатні швидко активізуватися, і люди можуть усвідомити присутність цих депресивних емоцій і спричинені ними порушення та розгледіти їх. Далі люди можуть дуже швидко залишити свої депресивні емоції позаду, і коли в такій ситуації вони стикаються з іншими людьми, подіями й речами, то здатні виносити раціональні судження й раціонально, з правильної точки зору розглядати ситуації, з якими стикаються, і речі, які переживають. Коли люди роблять усе це раціонально, найбазовіше, чого вони можуть досягти, – це прийняти керування совісті й розуму нормальної людськості. Що ще краще, якщо вони зрозуміють істину, то зможуть діяти згідно з істиною-принципами раціональніше, на основі своєї совісті й розуму, і не поводитимуться та не діятимуть під пануванням своїх розбещених характерів. Однак якщо негативні емоції посідають у серцях людей домінантне становище, впливаючи на їхні думки, погляди й те, як люди поводяться та вирішують питання, то, природно, ці негативні емоції впливатимуть і на їхній прогрес у житті та призведуть до того, що думки, вибір, поведінка й підходи людей у всіляких ситуаціях зазнаватимуть перешкод і порушень. З одного боку, ці негативні емоції сприяють розбещеним людським характерам, і тому люди спокійно живуть у цих характерах, вважаючи, що це виправдано; з іншого боку, ці емоції також можуть викликати в людей опір позитивному та призводити до того, що люди житимуть у негативі, не бажаючи бачити світло. Так негативні емоції стають у людях нестримнішими та серйознішими й абсолютно не дозволяють людям діяти раціонально, у межах совісті й розуму. Натомість вони заважають людям шукати істину й жити перед Богом, і так люди природно деградують іще більше: вони не тільки почуваються негативно, але й віддаляються від Бога. А якщо так і триватиме, до яких наслідків це може призвести? Негативні емоції не тільки не зможуть подолати розбещені людські характери, але й сприятимуть їм, через що люди поводитимуться й вирішуватимуть питання на основі своїх розбещених характерів, ідучи власним шляхом. Що робитимуть люди, коли над ними домінуватимуть помилкові, екстремальні думки та погляди? Чи заважатимуть вони роботі церкви? Чи поширюватимуть негатив, чи судитимуть Бога й упорядкування роботи в Божому домі? Чи звинувачуватимуть Бога й кидатимуть Йому виклик? Безумовно, що так! Ось до яких кінцевих наслідків це може призвести. У людей з’явиться низка таких підходів, як непослух, незадоволення, негатив, протистояння, – усе це наслідки того, що негативні емоції тривалий час посідають у людських серцях домінантне становище. Подивіться, просто малесенька негативна емоція – емоція, яку люди наче не змогли б і відчути, існування та вплив якої навіть не помітили б, – ця малесенька негативна емоція однаково слідує за людьми так, ніби була з ними від народження. Вона завдає людям шкоди всіх видів і розмірів та навіть постійно огортає, залякує, пригнічує й зв’язує тебе настільки, що зрештою постійно тебе супроводжує, точно як твоє життя, – і все ж ти геть її не усвідомлюєш. Ти часто живеш у ній і сприймаєш її як належне, гадаючи щось на кшталт: «Люди так і мають думати, тут немає нічого поганого, це цілком нормально. У кого немає якихось таких активних думок? У кого немає якихось негативних емоцій?». Ти не можеш відчути шкоду, якої завдає тобі та негативна емоція, але ця шкода цілком реальна, і вона часто підбурюватиме тебе мимоволі природно виплескувати свої розбещені характери та діяти й поводитися на їх основі, аж доки ти зрештою не почнеш у всьому чинити відповідно до своїх розбещених характерів. Ви можете собі уявити остаточні результати: усі вони негативні та згубні, у них немає нічого корисного й позитивного, не кажучи вже про те, що могло б допомогти людям здобути істину й Божу похвалу. Ці результати не оптимістичні. Тож поки в людині існують негативні емоції, усілякі негативні думки й погляди сильно впливатимуть на її життя й домінуватимуть над ним. А допоки це відбуватиметься, доти існуватимуть величезні перешкоди, які заважатимуть людині прагнути до істини, практикувати її та входити в істину-реальність. Тому нам необхідно й далі викривати та розбирати ці негативні емоції, щоб усі їх можна було подолати.

Негативні емоції, про які ми щойно спілкувалися, серйозно впливають на людей і завдають їм великої шкоди, але є й інші негативні емоції, які так само впливають на людей і шкодять їм. Крім негативних емоцій ненависті, злості, меншовартості та депресії, про які ми вже говорили, існують іще й негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння. Ці емоції так само вкорінені глибоко в серцях людей і супроводжують їх у повсякденному житті, словах і діях. Звісно, коли з людьми щось трапляється, це теж впливає на те, які думки та погляди в них виникають і які позиції й точки зору люди вибирають. Сьогодні ми розберемо та викриємо негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння, а також спробуємо допомогти людям розпізнати їх у собі. Коли людина виявляє в собі ці негативні емоції, кінцева мета – щоб вона повністю пізнала й усунула їх, аби більше не жити під їхнім впливом, а також не жити й не поводитися так, щоб ці негативні емоції були її основою й фундаментом. Спочатку подивімося на слова «мука, тривога й занепокоєння». Хіба це не способи вираження емоцій? (Так і є.) Перш ніж ми почнемо спілкуватися на цю тему, спочатку поміркуймо над нею, щоб у вас склалося базове уявлення про «муку, тривогу й занепокоєння». Тоді у вас будуть базові знання про ці негативні емоції, якого б розуміння цих слів ви не досягнули: чи буквального, а чи глибшого розуміння поза межами їхнього буквального значення. Спочатку розкажи Мені, які речі непокоїли тебе раніше чи постійно викликають у тебе муку, тривогу й занепокоєння. Ці речі можуть бути як великий камінь, що тебе чавить, або як тінь, що невпинно слідує за тобою, зв’язуючи тебе. (Боже, я скажу кілька слів. Коли я не досягаю жодних результатів у виконанні свого обов’язку, ця емоція досить відчутна, і я непокоюся, чи не викриють мене, чи не виженуть, чи буде в мене добре майбутнє та місце призначення. Коли я досягаю результатів у виконанні свого обов’язку, я такого не відчуваю, але коли я певний час не отримую результатів, такі негативні емоції стають надзвичайно помітними.) Хіба це не прояв таких негативних емоцій, як мука, тривога й занепокоєння? (Так і є.) Правильно. Такі негативні емоції постійно ховаються в глибинах сердець людей, безупинно впливаючи на їхні думки. Хоча люди не відчувають таких негативних емоцій, коли нічого поганого не трапляється, але ці емоції схожі на запах, на якийсь газ, а ще більше – на електромагнітну хвилю. Ти не можеш її побачити, а коли ти її не усвідомлюєш, то не можеш навіть відчути. Однак її присутність у глибині твого серця постійно дає про себе знати, наче так зване шосте почуття, а існування таких думок і емоцій постійно відчувається підсвідомо. У відповідний час, у відповідному місці й у відповідному контексті такі негативні емоції потроху піднімаються й виринають назовні. Хіба не так? (Так.) То що ж іще викликає у вас муку, тривогу й занепокоєння? Хіба тільки щойно згадані речі й більше нічого? Якщо так, то ви, мабуть, живете дуже щасливо, без занепокоєння й жодних тривог, ні від чого не мучитеся – тоді ви дійсно були б вільними людьми. Так і є? (Ні.) Що ж, тоді розкажіть Мені, що у вас на серці. (Коли я недобре виконую свої обов’язки, то постійно непокоюся, що втрачу репутацію та статус, непокоюся про те, що про мене подумають брати, сестри та керівник. Крім того, коли виконання мого обов’язку вимагає співпраці з іншими братами й сестрами, а я при цьому постійно виявляю свої розбещені характери, я невпинно непокоюся, що так довго вірив у Бога, але зовсім не змінився, і якщо так триватиме й далі, то, можливо, колись мене виженуть. Ось такі в мене побоювання.) Коли ти відчуваєш ці побоювання, чи виникають у тебе негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння? (Виникають.) Отже, більшість із вас тривожиться й непокоїться через те, що недобре виконує свої обов’язки, чи не так? (Я здебільшого занепокоєний своїм майбутнім і долею.) Занепокоєння своїм майбутнім і долею домінантне. Коли людина не здатна розгледіти, зрозуміти й прийняти влаштовані Богом середовища та Його володарювання й підкоритися їм, коли людина стикається в повсякденному житті з різними труднощами або коли вони більші за те, що можуть витримати нормальні люди, підсвідомо вона всіляко непокоїться, тривожиться й навіть мучиться. Вона не знає, що буде завтра чи післязавтра, як усе буде за кілька років і яким буде її майбутнє, і тому вона мучиться, тривожиться й непокоїться через усілякі речі. У якому контексті люди мучаться, тривожаться й непокояться через усілякі речі? У такому, що вони не вірять у володарювання Бога, тобто не здатні повірити в Боже володарювання та розгледіти його. Навіть якби вони побачили його на власні очі, то не зрозуміли б його й не повірили б у нього. Вони не вірять, що Бог володарює над їхньою долею, що їхнє життя в Божих руках, і тому в їхніх серцях здіймається недовіра до Божого володарювання та впорядкувань, а потім і звинувачення, і вони не можуть підкоритися. Крім звинувачення та неспроможності підкоритися, вони також відчувають бажання бути господарями власної долі й діяти за власною ініціативою. Яка ж ситуація фактично складається після того, як вони починають діяти за власною ініціативою? Вони здатні хіба що жити, покладаючись на власний духовний рівень і здібності, але є багато речей, яких не можна добитися, досягти чи здійснити, спираючись лише на власний духовний рівень і здібності. Наприклад: що буде з людьми в майбутньому, чи зможуть вони вступити до якогось закладу вищої освіти, а після його закінчення знайти хорошу роботу, чи все в них буде добре, коли вони влаштуються на роботу; а якщо вони хочуть піднятися по кар’єрних сходах і розбагатіти, то чи зможуть вони досягти своїх ідеалів і бажань за кілька років; а потім, коли вони захочуть знайти собі партнера, одружитись і створити сім’ю, який партнер їм підійде? Для людини такі речі невідомі. А коли такі речі невідомі, люди почуваються розгубленими. Коли люди відчувають, що вони розгублені, вони мучаться, тривожаться й непокояться – вони відчувають муку, тривогу й занепокоєння щодо всього, що може готувати для них майбутнє. Чому так відбувається? Тому що в межах нормальної людськості люди просто не можуть усього цього витримати. Ніхто не знає, яким він буде за кілька років, якими в майбутньому будуть його робота, шлюб або діти, – люди просто такого не знають. Ці речі не можна передбачити в межах можливостей нормальної людськості, і саме тому люди постійно мучаться, тривожаться й непокояться через них. Якою б немудрою не була людина, проте коли вона виросте, ці негативні емоції одна за одною виникатимуть у глибині її серця, поки вона здатна мислити. Чому в людях виникають мука, тривога й занепокоєння? Тому що люди постійно переймаються та нервуються через те, що виходить за межі їхніх можливостей; вони завжди хочуть знати такі речі, розуміти й досягати їх та навіть контролювати те, що виходить за межі можливостей нормальної людськості. Вони хочуть контролювати все це, і не тільки це – вони також хочуть, щоб закони й результати розвитку цих речей прогресували та виконувалися згідно з їхньою власною волею. Тож коли над людиною домінують такі ірраціональні думки, вона мучиться, тривожиться й непокоїться, причому в різних людей ці емоції призводять до різних наслідків. Незалежно від того, чому людина сильно мучиться, тривожиться чи непокоїться, тим самим формуючи ці негативні емоції, їй слід ставитися до них дуже серйозно й шукати істину, щоб їх подолати.

Здебільшого ми спілкуватимемося про два аспекти негативних емоцій муки, тривоги й занепокоєння. Перший аспект – це розбір труднощів людей: так ми побачимо, що це за труднощі, а звідти точно дізнаємося, з яких причин виникають негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння та як саме це відбувається; другий аспект – це розбір негативних емоцій муки, тривоги й занепокоєння з точки зору різного ставлення людей до Божої роботи. Зрозуміло? (Так.) Скільки цих аспектів? (Два.) Нам треба розібрати причини виникнення негативних емоцій муки, тривоги й занепокоєння. По-перше, ми розглянемо труднощі людей, а по-друге – ставлення людей до Божої роботи. Повторіть за Мною. (Нам треба розібрати причини виникнення негативних емоцій муки, тривоги й занепокоєння. По-перше, ми розглянемо труднощі людей, а по-друге – ставлення людей до Божої роботи.) У людей буває багато труднощів, і з усіма ними люди стикаються у своєму повсякденному житті. Ці труднощі часто виникають у межах життя нормальної людськості. Як же з’являються ці труднощі? Вони з’являються тому, що людина постійно намагається перевершити себе, взяти під контроль власну долю, дізнатися своє майбутнє наперед. Якщо її майбутнє виглядає недобре, людина відразу ж починає шукати знавця фен-шуй або ворожку, щоб скоригувати та виправити його. Ось чому люди стикаються в повсякденному житті зі стількома труднощами, і саме ці труднощі змушують людей часто скочуватись у негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння. Що ж це за труднощі? Спочатку погляньмо, що саме люди вважають найбільшими труднощами. Що це? Це їхні перспективи на майбутнє, тобто те, яким буде майбутнє людини в цьому житті: заможною вона буде чи звичайною, чи зможе виділитися, досягти великого успіху, процвітати у світі й серед людей. Ті, хто вірить у Бога, можуть не знати, що в майбутньому станеться з іншими, але вони особливо часто непокояться про власне майбутнє й постійно задаються питанням: «Хіба оце й усе, що дає віра в Бога? Чи зумію я колись у майбутньому виділитися з натовпу? Чи зможу взяти на себе важливу роль у Божому домі? Чи зможу бути керівником команди чи якимось начальником? Чи зможу бути керівником? Що зі мною буде? Якщо я отак постійно виконуватиму свій обов’язок у Божому домі, що зі мною кінець кінцем станеться? Чи досягну я спасіння? Чи є в мене якісь перспективи на майбутнє? Чи потрібно мені й далі працювати на своїй світській роботі? Чи потрібно мені продовжувати вивчати професійну навичку, яку я опановував до цього, або здобувати подальшу освіту? Якщо я зможу й далі виконувати свій обов’язок у Божому домі на повний день, у мене не має бути проблем з основними життєвими потребами, але якщо я недобре виконуватиму свій обов’язок і мене замінять та призначать деінде, як я тоді житиму? Чи не слід мені скористатися нагодою зараз, поки мене ще не замінили й не вигнали, і підготуватися до такого можливого розвитку подій?». Люди ставлять собі ці питання й бачать, що в них є деякі заощадження, тож вони думають: «Скільки років я зможу прожити на те, що заощадив? Мені зараз за тридцять, а через десять років буде за сорок. Якщо мене приберуть із церкви, чи зможу я йти в ногу із часом, коли повернусь у світ? Чи дозволить мені здоров’я працювати далі? Чи зможу я заробляти достатньо на життя? Чи важко мені буде жити? Я виконую свій обов’язок у Божому домі, але чи збереже мене Бог до кінця?». Хоча вони постійно думають про ці питання, але так і не знаходять відповідей. Хоча вони так і не приходять до якогось висновку, але все одно не можуть про це не думати, бо тут вони не контролюють себе. Коли люди стикаються з якоюсь невдачею чи труднощами або коли щось іде не так, як вони хотіли, у глибині душі вони обдумують це, нікому не кажучи. Коли деякі люди зазнають обтинання й розбору, коли їх знімають із певного обов’язку та натомість призначають когось іншого, коли їх призначають на інші обов’язки чи коли вони стикаються з якоюсь кризою, вони мимоволі шукають шлях відступу та не можуть не будувати планів і задумів щодо своїх подальших кроків. Що б зрештою не сталося, люди все одно часто будують плани та задуми щодо того, що їх непокоїть, тривожить і мучить. Хіба не про це люди думають, коли йдеться про їхні власні перспективи на майбутнє? Хіба ці негативні емоції виникають не через те, що люди не можуть відпустити власні перспективи на майбутнє? (Так і є.) Люди не думають про все це, коли відчувають великий ентузіазм, коли у виконанні їхніх обов’язків усе йде дуже гладко й особливо коли їх підвищують, використовують для якихось важливих завдань, коли проявляється їхня цінність, а більшість братів і сестер їх підтримує. Але щойно їхня репутація, статус та інтереси опиняються під загрозою, люди не можуть не відступати назад у негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння. Повертаючись у ці негативні емоції, люди підходять до них так: вони не тікають від цих емоцій і не відкидають їх, а навпаки, потурають їм і з усіх сил намагаються зануритись у ці почуття муки, тривоги й занепокоєння, заглибитись у них іще більше. Чому Я це кажу? Коли люди занурюються в ці негативні емоції, у них з’являється більше підстав і виправдань планувати майбутнє та свої наступні кроки, і вони можуть робити це вільніше. Будуючи ці плани, люди думають, що саме так і має бути, що їм так і слід робити, і використовують вислів «Кожен сам за себе, а невдах під три чорти» та інший вислів «Хто не планує майбутнього, на того чатують біди», тобто якщо ти не плануєш і не обмірковуєш своє майбутнє й долю заздалегідь, то ніхто не стане за тебе непокоїтись і турбуватися щодо них. Коли ти гадки не маєш, як зробити наступний крок, то зіткнешся з незручними ситуаціями, болем і конфузами, і саме тобі доведеться страждати й переносити тяготи. Тому люди вважають, що дуже розумні, і коли вони роблять один крок, то дивляться вперед на десять. Зіткнувшись із якимись труднощами чи розчаруваннями, вони відразу ж повертаються до своїх негативних емоцій муки, тривоги й занепокоєння, щоб захистити себе, щоб їхнє майбутнє та наступний крок у житті точно були вдалими, щоб у них було що їсти й у що вдягнутися, щоб вони не блукали по вулицях і не відчували нестачі в їжі чи одязі. Тому під впливом цих негативних емоцій вони часто застерігають себе, думаючи: «Я мушу заздалегідь усе розпланувати, щось притримати, залишити собі достатній шлях до відступу. Мені не можна бути дурним: моя доля в моїх власних руках. Люди часто кажуть: “Наші долі в руках Божих, і Бог володарює над людськими долями”, – але це лише пусті красиві слова. Хто це бачив насправді? Як Бог володарює над нашими долями? Хто справді бачив, щоб Бог особисто організовував комусь триразове харчування чи влаштовував усе, що потрібно в житті? Ніхто такого не бачив». Люди вважають, що коли їм не видно Божого володарювання, коли вони мучаться, тривожаться й непокояться щодо своїх перспектив на майбутнє, ці негативні емоції – наче їхня оборона, наче той захисний щит і безпечний притулок. Люди постійно застерігають себе й нагадують собі, що треба будувати плани на майбутнє та непокоїтися про завтрашній день, що не можна просто цілими днями наїдатись і байдикувати, що немає нічого поганого в тому, щоб будувати для себе плани, шукати для себе вихід, працювати день і ніч заради власного майбутнього. Вони кажуть собі, що це природно, цілком виправдано та цього не треба соромитися. Отже, хоча люди й вважають муку, тривогу й занепокоєння негативними емоціями, вони ніколи не думають, що відчувати їх погано, що ці негативні емоції можуть якось їм зашкодити чи стати перепонами в прагненні до істини та входженні в істину-реальність. Натомість люди невтомно насолоджуються цими негативними емоціями, охоче й невтомно в них живуть. Причина в тому, що люди вірять, ніби будуть у безпеці лише тоді, коли житимуть у цих негативних емоціях і постійно мучитимуться, тривожитимуться й непокоїтимуться через свої перспективи на майбутнє. Інакше хто ж, крім них, мучитиметься, тривожитиметься та непокоїтиметься щодо їхнього майбутнього? Ніхто. Ніхто не любить людину більше, ніж вона сама, ніхто не розуміє й не відчуває її так, як вона сама. Отже, навіть якщо люди певною мірою можуть на буквальному, доктринальному рівні усвідомити, що існування таких негативних емоцій для них шкідливе, вони все одно не бажають від них відмовитися, бо ці негативні емоції дають їм змогу міцно утримувати ініціативу, щоб розуміти й контролювати власне майбутнє. Чи правильно так казати? (Так.) Отже, для людей занепокоєння, тривога та муки щодо свого майбутнього – це справа величезної відповідальності. Це не соромно, не жалюгідно, не мерзенно: для них це радше так, як і має бути. Ось чому людям дуже важко відпустити ці негативні емоції, ніби вони були з ними від народження. Усе, про що люди думають від народження, – це те, що має значення для них самих, і найважливіше для людей – це їхні власні перспективи на майбутнє. Люди думають, що коли вони міцно візьмуть майбутнє у свої руки та стежитимуть за ним, то житимуть спокійним життям. Вони думають, що з добрими перспективами на майбутнє вони матимуть усе, що захочуть, і все для них ітиме як по маслу. І тому люди ніколи не втомлюються знов і знов мучитися, тривожитись і непокоїтися про своє майбутнє. Навіть якщо Бог дав Свою обітницю, навіть якщо люди тішилися великою Божою благодаттю чи багато її отримали, навіть якщо вони бачили те, як Бог обдаровує людство всілякими благословеннями, та інші подібні факти, люди все одно хочуть жити в негативних емоціях муки, тривоги й занепокоєння та будувати плани й замисли на майбутнє.

Крім перспектив на майбутнє, є ще одна важлива річ, яка теж часто викликає в людей муку, тривогу й занепокоєння: це шлюб. Деякі люди не непокояться щодо цього питання та не переймаються, якщо їм за тридцять, а вони досі не одружені, бо зараз таких людей багато. У суспільстві це трапляється часто, і ніхто над тобою за це не посміється й не скаже, що з тобою щось не так. Однак якщо людині вже за сорок, а вона ще не одружена, то вона починає відчувати в глибині душі легку паніку й думає: «Шукати мені партнера чи ні? Одружуватися чи ні? Якщо я не одружусь і не заведу сім’ю, якщо в мене не буде дітей, чи буде кому мене глядіти, коли я постарію? Чи буде хтось піклуватися про мене, коли я захворію? Чи буде кому організувати мій похорон, коли я помру?». Люди непокояться через ці питання. Ті, хто не планує одружуватися, не відчувають таких мук, тривоги чи занепокоєння. Наприклад, деякі люди кажуть: «Тепер я вірю в Бога та готовий повністю присвятити себе Йому. Я не збираюся шукати партнера й одружуватися. Я не збираюся мучитися через ці питання, скільки б років мені не було». У самотніх людей, які були без пари десять або двадцять років, зі своїх 20 до 40 років, не має бути якихось серйозних побоювань. Навіть хоча вони можуть час від часу трохи непокоїтись і мучитися через об’єктивні причини чи фактори, пов’язані з їхнім середовищем, але оскільки ці люди вірять у Бога, зайняті виконанням свого обов’язку, а прийняте ними рішення не змінилося, то таке занепокоєння невизначене, приходить лише час від часу та не є великою проблемою. Такі емоції, що не впливають на нормальне виконання обов’язків, нешкідливі для людей, і їх не можна вважати негативними, тобто це питання не перетворилося для тебе на негативну емоцію. А якщо говорити про тих, хто вже в шлюбі, то які речі їх непокоять? Якщо і чоловік, і дружина вірять у Бога та виконують свої обов’язки, то чи збережеться цей шлюб? Чи існує ця сім’я? А як щодо дітей? Окрім того, якщо один із пари прагне до істини, а інший ні, якщо цей другий вічно прагне до мирського, до багатого життя, а той, хто прагне до істини, постійно хоче виконувати свій обов’язок, а цей другий вічно намагається зупинити своє подружжя, але соромиться цього, час від часу висловлюючи якусь скаргу чи говорячи щось негативне, щоб знеохотити подружжя, тоді та людина, що прагне до істини, ставитиме собі питання: «Ой, мій чоловік не вірить у Бога по-справжньому, то як же в нас усе буде надалі? Якщо ми розлучимося, я залишуся самотньою, і мені не буде на що жити. Якщо я залишуся з ним, ми не йтимемо однією дорогою, у нас будуть різні мрії, і що мені тоді робити?». Через усе це вона мучитиметься, тривожитиметься й непокоїтиметься. Деякі сестри, що почали вірити в Бога, вважають, що хоча їхні чоловіки не вірять у Бога, але вони й не надто намагаються перешкоджати вірі дружини та не переслідують її, тож розлучатися немає причин. Однак якщо така сестра залишається разом із чоловіком, вона постійно відчуває обмеження та вплив. Що на неї впливає? Її прив’язаності обмежують її та впливають на неї, а різні труднощі в сімейному житті та шлюбі час від часу збурюють щось у глибині її серця, змушуючи її дещо мучитися, тривожитись і непокоїтися. Ці почуття не дуже серйозні, але й не сказати щоб незначні. За таких обставин шлюб перетворюється на формальність, яка створює видимість нормального сімейного життя, і починає сковувати нормальне мислення й життя дружини та навіть нормальне виконання її обов’язків: їй важко зберігати шлюб, але вона не може від нього звільнитися. У неї немає ні особливих причин зберігати такий шлюб, ні особливих причин розлучатися; у неї немає достатніх підстав ні для того, ні для іншого. Вона не знає, як вибрати правильно, і не знає, який учинок буде неправильним. Тому вона починає мучитися, тривожитись і непокоїтися. Ці почуття муки, тривоги й занепокоєння постійно виринають у її свідомості та зв’язують її в повсякденному житті, а також впливають на нормальне життя цієї жінки. Під час виконання її обов’язків ці речі постійно спливають у її думках і здіймаються в глибині серця, впливаючи на нормальне виконання її обов’язків. Хоча все це не виглядає як чіткі вказівки щодо того, як цій дружині вчинити та що вибрати, ці питання змушують її глибоко загрузнути в негативних емоціях муки, тривоги й занепокоєння, через що жінка почувається пригнічено та в пастці. Хіба це не ще один різновид труднощів? (Так і є.) Це ще один різновид труднощів – труднощі, принесені шлюбом.

Є й такі, хто ввірував у Бога, живе церковним життям, читає Божі слова, виконує свої обов’язки й тому не має часу на нормальне спілкування зі своїми невіруючими дітьми, чоловіком або дружиною, батьками чи друзями та родичами. Зокрема, такі люди не можуть як слід доглядати за своїми невіруючими дітьми чи робити те, що потрібно дітям, і тому непокояться щодо майбутнього та перспектив своїх дітей. Деякі люди починають особливо перейматися, коли їхні діти підростають: мовляв, піде моя дитина до якогось закладу вищої освіти чи ні? Якщо вона вступить, то на якій спеціальності вчитиметься? Моя дитина не вірить у Бога та хоче отримати вищу освіту, то чи мушу я, будучи віруючим у Бога, платити за її навчання? Чи мушу я дбати про її щоденні потреби та підтримувати її в навчанні? А коли дійде до того, що вона одружиться, влаштується на роботу й навіть заведе власну сім’ю та дітей, яку роль мені слід відігравати? Що мені робити, а чого не робити? Такі люди не мають про все це жодної гадки. Щойно трапляється щось подібне, щойно вони опиняються в такій ситуації, вони губляться та гадки не мають, що робити та як дати цьому раду. Із часом вони починають мучитися, тривожитись і непокоїтися щодо цих речей: якщо вони роблять усе це для своєї дитини, то бояться піти проти волі Бога й викликати в Нього незадоволення, а якщо не роблять, то бояться, що не виконають своїх батьківських повинностей, і дитина й інші члени сім’ї їх звинуватять; якщо вони це роблять, то бояться втратити свідчення, а якщо не роблять, то бояться насмішок світських людей і сміху, кепкування й осуду сусідів; такі люди бояться зганьбити Бога, але й бояться, що зароблять собі погану репутацію та їм буде так соромно, що вони не зможуть показати свого обличчя. Коли вони вагаються щодо цих речей, у їхніх серцях виникають мука, тривога й занепокоєння. Вони мучаться, бо не знають, що робити; тривожаться, що роблять неправильно, що б вони не вибрали, і не знають, чи вони чинять належно; і вони непокояться, що коли так триватиме далі, то одного дня вони не зможуть із цим упоратися, і якщо в них станеться зрив, то їм буде ще важче. Люди в такій ситуації відчувають муку, тривогу й занепокоєння з приводу всіх цих речей, які трапляються в житті, великих і малих. Щойно в людей виникають ці негативні почуття, вони грузнуть у цій муці, тривозі й занепокоєнні, не в змозі звільнитися: якщо вони роблять так, то це неправильно, якщо роблять сяк, то це теж неправильно, і вони не знають, як же зробити правильно; вони хочуть догодити іншим людям, але бояться, що Бог буде ними незадоволений; вони хочуть зробити щось для інших людей, щоб про них говорили добре, але не хочуть зганьбити Бога чи накликати Його огиду. Тому вони постійно грузнуть у цих почуттях муки, тривоги й занепокоєння. Вони мучаться як за інших, так і за себе; вони тривожаться через усякі речі як за інших, так і за себе; вони й непокояться через усякі речі як за інших, так і за себе; і так вони грузнуть у подвійних труднощах, з яких не можуть вирватися. Такі негативні емоції впливають не лише на повсякденне життя цих людей, але й на виконання ними своїх обов’язків, а також, звісно, певною мірою й на їхнє прагнення до істини. Це один із різновидів труднощів, а саме труднощі, пов’язані зі шлюбом, сімейним життям і особистим життям, і саме через ці труднощі люди часто застрягають у муці, тривозі й занепокоєнні. Хіба не варто пожаліти людей, коли вони застрягають у таких негативних емоціях? (Варто.) Чи варто їх пожаліти? Ви все одно кажете: «Варто», – показуючи, що ви досі дуже їм співчуваєте. Коли людина грузне в якійсь негативній емоції незалежно від передумов її виникнення, то чому з’являється ця емоція? Через середовище? Через інших людей, події та речі, які оточують цю людину? Чи тому, що істина, яку висловлює Бог, заважає людині? Це середовище впливає на людину чи це Божі слова заважають їй жити? Яка тут причина? Ви це знаєте? Скажіть Мені, чи бувають ці труднощі у звичайному житті людей або при виконанні ними своїх обов’язків, якщо ці люди прагнуть до істини та готові практикувати істину? (Ні.) Ці труднощі присутні як об’єктивний факт. Ви кажете, що їх немає, – то, може, ви подолали ці труднощі? Чи ви на це здатні? Ці труднощі непереборні, вони існують як об’єктивний факт. Яким буде результат цих труднощів у людей, які прагнуть до істини? А яким – у людей, що не прагнуть до істини? Ці два результати будуть абсолютно різними. Якщо людина прагне до істини, вона не заплутається в цих труднощах і не зануриться в негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння. І навпаки, якщо людина не прагне до істини, ці труднощі все одно будуть у ній присутні, і що тоді буде в результаті? Вони обплутають тебе так, що ти не зможеш вирватися, а якщо ти не зумієш подолати ці труднощі, вони зрештою перетворяться на негативні емоції в глибині твого серця, які не даватимуть тобі спокою; вони впливатимуть на твоє нормальне життя й нормальне виконання обов’язків, і через них ти почуватимешся пригнобленим, неспроможним знайти визволення: ось який результат ти через них отримаєш. Ці два результати різні, чи не так? (Так.) Отже, повернімося до запитання, яке Я щойно поставив. Про що Я питав? (Що саме викликає в людей негативні емоції: вплив середовища чи те, що Божі слова заважають людям?) Отже, у чому ж причина? Яка відповідь на це запитання? (Причина в тому, що люди не прагнуть до істини.) Правильно: відповідь – не перше й не друге, а радше те, що люди не прагнуть до істини. А коли люди не прагнуть до істини, вони часто загрузають у екстремальних думках і негативних емоціях, не в змозі звільнитися. Повторіть запитання, яке Я щойно поставив. (Чому в людей виникають негативні емоції: через їхнє середовище й інших людей, події та речі, які їх оточують, чи тому, що істина, яку висловлює Бог, заважає людям?) Простіше кажучи, яка тут причина: вплив середовища чи те, що Божі слова заважають людям? Котрий варіант правильний? (Жодний.) Правильно, жодний. Середовище впливає на кожного помірно; якщо ти прагнеш до істини, то не зануришся в негативну емоцію через якесь середовище. Проте якщо ти не прагнеш до істини, то цілком природно, що тобі знов і знов буде занадто тяжко витримувати своє середовище, і ти застрягатимеш у негативних емоціях муки, тривоги й занепокоєння. Якщо дивитися на це з такої точки зору, то хіба прагнення до істини не важливе? (Важливе.) В усьому, що відбувається, слід шукати істину-принципи. Однак насправді люди або не прагнуть до істини й не шукають істини-принципів, або ж чітко знають, чого вимагає Бог, якими є істина-принципи, який шлях слід практикувати та якими є критерії практики, але не зважають на всі ці речі й не слідують їм, і що ж тоді кінець кінцем станеться з такими людьми, раз вони завжди роблять власний вибір і будують власні плани? Коли людина не практикує згідно з Божими словами, а постійно непокоїться про те, про се, то результат може бути тільки один: вона загрузне в муці, тривозі й занепокоєнні та вже не зможе з них вибратися. Чи можливо таке, щоб людина постійно покладалася на власні фантазії та все завжди йшло так, як вона хотіла б, аби інші були щасливі, а вона отримала Боже схвалення? Це неможливо! Люди хочуть вирішувати всі питання так, щоб від цього всі навколо були щасливі, задоволені та сповна їх хвалили. Вони хочуть, щоб їх називали добрими людьми та щоб Бог був задоволений, а якщо вони не відповідають цьому стандарту, то мучаться. Але хіба вони не заслуговують на цю муку? (Заслуговують.) Люди самі для себе це вибирають.

Є й такі абсурдні люди, що кажуть: «Якби Бог не говорив стільки слів, я б робив усе відповідно до моральних стандартів того, як бути доброю людиною. Це було б так просто, і тоді не робилося б стільки тверджень. От як було в період Благодаті: люди дотримувалися заповідей, терпіли, зносили, несли хрест і страждали, і це було так просто. На тому й крапка, хіба ні? А тепер Бог сказав стільки істин і в спілкуванні було дано стільки принципів практики – то чому минуло стільки часу, а люди досі не можуть їх досягнути? Людям сильно бракує духовного рівня, вони не в змозі все це зрозуміти, і є багато істин, яких вони не можуть досягти; коли люди втілюють істину в життя, при цьому теж виникає багато труднощів, і навіть якщо люди розуміють істину, їм усе одно важко її досягти. Якщо ти розумієш істину, але не практикуєш її, тобі неспокійно, але коли ти її практикуєш, то виникає стільки практичних труднощів». Люди думають, що Божі слова їм заважають, але чи так це насправді? (Ні.) Це називається бути нерозумним та ірраціональним. Таких людей нудить від істини, вони не прагнуть до істини, не практикують істину, але все одно хочуть прикидатися духовними та робити вигляд, що практикують істину й хочуть досягти спасіння. Зрештою, коли їм не вдається всього цього досягти, вони відчувають депресію й муку, думаючи: «Та хто може гармонійно поєднувати всі ці речі? Було б краще, якби Бог трохи знизив Свої стандарти, і тоді людям було б добре, Богу було б добре, усім було б добре – яке б це було райське життя!». Такі люди вічно думають, ніби слова, які говорить Бог, нетактовні щодо людей. Власне, коли люди відчувають муку, тривогу й занепокоєння, вони багато в чому незадоволені Богом. Зокрема, у питанні їхнього підходу до істини-принципів такі люди не можуть їх ні досягти, ні набути, та й узагалі не можуть про них говорити, і це сильно впливає на репутацію та престиж цих людей в очах інших, а також на їхнє бажання бути благословенними, через що вони грузнуть у муці, тривозі й занепокоєнні. Ось чому цим людям не подобається багато речей, які робить Бог. Деякі навіть кажуть: «Бог праведний, я цього не заперечую; Бог святий, і цього я теж не заперечую. Безсумнівно, усе, що говорить Бог, – істина. Мені просто шкода, бо те, що Бог зараз говорить, занадто піднесене, Його вимоги до людей занадто суворі, і людям нелегко всього цього досягти!». У таких людей немає любові до істини, і вони покладають усю відповідальність на Бога. Вони починають із того, що Бог праведний і святий, і вони вірять, що все це істина. Бог праведний, Бог святий – чи необхідно тобі визнавати Божу сутність? Це факти; вони є істиною не тільки тому, що ти їх визнаєш. Ці люди поспішають сказати, що Бог праведний і святий, щоб їх не засудили за те, що вони звинувачують Бога. Але що б вони не говорили про те, що Бог праведний і святий, їхні негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння все одно присутні, і мало того, що вони присутні: ті люди ще й не бажають відпустити ці емоції, залишити їх позаду та змінити свої принципи практики, напрямок своїх прагнень і шлях, яким вони слідують по життю. Такі люди і жалюгідні, і мерзенні. Вони просто не заслуговують на співчуття, і як би вони не страждали, вони не варті нашого жалю. Нам потрібно лише сказати їм ось ці кілька слів: так тобі й треба! Якщо ти помреш від таких мук, тебе однаково ніхто не пожаліє! Хто змусив тебе не шукати істини для подолання своїх проблем? Хто відібрав у тебе здатність коритися Богові та практикувати істину? Заради кого ти мучишся, тривожишся й непокоїшся? Чи ти відчуваєш ці емоції для того, щоб здобути істину? Або щоб здобути Бога? Або заради Божої роботи? Або заради Божої слави? (Ні.) Тоді для чого ти відчуваєш ці емоції? Тільки для себе, своїх дітей, своєї сім’ї, своєї самоповаги, своєї репутації, свого майбутнього й перспектив, для всього, що пов’язано з тобою самим. Така людина нічого не покидає й не відпускає, нічого не зрікається, ні від чого не відмовляється; у неї немає справжньої віри в Бога, немає справжньої вірності виконанню свого обов’язку. У своїй вірі в Бога вона присвячує себе Богові не повністю й не по-справжньому, а вірить у Нього просто для того, щоб отримати благословення, і тільки з переконанням, що отримає благословення. Вона сповнена «віри» в Бога, Божу роботу й Божі обітниці, але Бог не схвалює таку віру й не пам’ятає про неї – навпаки, Він нею гидує. Такі люди не дотримуються й не практикують принципів вирішення питань, яких від них вимагає Бог, не відпускають те, що слід, не покидають того, що слід, не відмовляються від того, що слід, не виявляють вірності, яку їм слід виявляти, і тому заслуговують зануритись у негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння. Як би вони не страждали, вони роблять це лише для себе, а не для свого обов’язку та не для роботи церкви. Тому такі люди просто не прагнуть до істини – це лише купка людей, які номінально вірять у Бога. Вони точно знають, що це істинний шлях, але не практикують його та не слідують ним. Їхня віра жалюгідна, вона не може здобути Божого схвалення, і Бог про неї не згадає. Такі люди грузнуть у негативних емоціях муки, тривоги й занепокоєння через численні труднощі в їхньому домашньому житті.

Є й такі люди, що мають погане здоров’я, слабку конституцію та брак енергії, часто хворіють на легкі чи серйозні недуги, не можуть робити навіть елементарних речей, необхідних у повсякденному житті, і не можуть жити чи пересуватися, як нормальні люди. Під час виконання своїх обов’язків такі люди часто почуваються недобре та дискомфортно; деякі з них фізично слабкі, деякі справді хворіють, і, звісно, є й такі, хто має ті чи інші відомі й потенційні захворювання. Через такі практичні фізичні труднощі ці люди часто занурюються в негативні емоції та відчувають муку, тривогу й занепокоєння. Чому вони мучаться, тривожаться й непокояться? Вони занепокоєні ось чим: мовляв, якщо вони й надалі так виконуватимуть свій обов’язок, повністю присвячуючи себе Богові, метушачись заради Бога й постійно так сильно втомлюючись, то чи не погіршуватиметься їхнє здоров’я дедалі більше? Коли їм виповниться 40 або 50 років, чи не опиняться вони прикутими до ліжка? Чи виправдані ці тривоги? Чи запропонує хтось конкретний спосіб, як із цим розібратися? Хто візьме на себе відповідальність за це? Хто її нестиме? Ось через такі речі мучаться, тривожаться й непокояться люди зі слабким здоров’ям і поганим фізичним станом. Хворі люди часто думають: «Ой, я сповнений рішучості добре виконувати свій обов’язок, але ж у мене оця хвороба. Я прошу Бога, щоб він уберіг мене від шкоди, і з Божим захистом мені не треба боятися. Але якщо я виснажуся, виконуючи свої обов’язки, чи не загостриться моя хвороба? Що я робитиму, якщо мій стан дійсно загостриться? Якщо мені знадобиться лягти в лікарню на операцію, мені не буде чим за неї заплатити, і якщо я не позичу гроші на лікування, чи не погіршиться мій стан іще більше? А якщо все стане дуже погано, чи не помру я? Чи можна вважати таку смерть нормальною? Якщо я справді помру, чи пам’ятатиме Бог про виконані мною обов’язки? Чи вважатиметься, що я робив добрі вчинки? Чи досягну я спасіння?». Є й такі люди, які знають, що хворі, тобто їм відомо, що в них є та чи інша реальна хвороба, наприклад шлункова, шкірна, гінекологічна, печінкова чи серцева, болі в попереку й ногах, артрит, ревматизм, гіпертонія тощо. Такі люди думають: «Якщо я й надалі виконуватиму свій обов’язок, чи оплатить Божий дім лікування моєї хвороби? Якщо моя хвороба погіршиться й це вплине на виконання мого обов’язку, чи зцілить мене Бог? Інші люди зцілилися після того, як повірили в Бога, – то, може, і я зцілюся? Чи зцілить мене Бог так само, як Він проявляє доброту до інших? Якщо я вірно виконуватиму свій обов’язок, Бог має мене зцілити, але якщо це тільки я хочу, щоб Бог мене зцілив, а Він цього не робить, то що ж мені робити?». Щоразу, коли такі люди про це думають, у їхніх серцях здіймається глибоке відчуття тривоги. Хоча вони й не припиняють виконувати свій обов’язок і завжди роблять те, що від них очікується, вони постійно думають про свою хворобу, здоров’я, майбутнє, про своє життя і смерть. Зрештою вони приходять до висновку, у якому видають бажане за дійсне: «Бог мене зцілить, Бог мене збереже. Бог мене не покине, і Бог не стане стояти осторонь і нічого не робити, якщо побачить, що я захворію». Такі думки не мають під собою жодної основи, і навіть можна сказати, що вони є свого роду уявленням. З такими уявленнями й фантазіями люди ніколи не зможуть подолати свої практичні труднощі, і в глибині серця вони відчувають невиразну муку, тривогу й занепокоєння з приводу свого здоров’я та хвороб; вони гадки не мають, хто візьме на себе відповідальність за ці речі й чи хтось узагалі нестиме таку відповідальність.

Є й такі люди, що насправді не почуваються хворими та не мають жодного діагнозу, але знають, що в них є якась латентна хвороба. Яка? Наприклад, це може бути якась спадкова недуга, як-от хвороба серця, діабет, гіпертонія, хвороба Альцгеймера, Паркінсона чи якийсь вид раку – усе це латентні хвороби. Деякі люди знають, що раз вони народились у такій сім’ї, ця генетична хвороба рано чи пізно їх торкнеться. Вони замислюються над питанням: мовляв, якщо вони віритимуть у Бога, прагнутимуть до істини, добре виконуватимуть свій обов’язок, робитимуть достатньо добрих учинків і зможуть догоджати Богові, хіба ця латентна хвороба не омине їх і не пощадить? Однак Бог ніколи не давав їм такої обітниці, і вони ніколи не мали такої віри в Бога, ніколи не наважувалися давати жодних гарантій або мати якісь нереалістичні думки. Оскільки такі люди не можуть отримати жодних гарантій або запевнень, вони витрачають багато енергії й докладають великих зусиль, виконуючи свої обов’язки, зосереджуються на тому, щоб страждати й платити ціну, і завжди роблять більше за інших та виділяються більше за інших, думаючи: «Я страждатиму першим і тішитимусь останнім». Вони постійно мотивують себе таким девізом, але глибоко в них живуть страх і занепокоєння щодо цієї латентної хвороби, які ніяк не вдається прогнати, і це занепокоєння, ця мука постійно супроводжують таких людей. Навіть якщо людина здатна переносити страждання й важку працю та готова платити ціну при виконанні своїх обов’язків, вона все одно відчуває, що не може отримати щодо свого здоров’я ні Божу обітницю, ні точні вказівки від Бога, і тому й далі повниться мукою, тривогою та занепокоєнням із цього приводу. Навіть якщо людина щосили намагається нічого не робити щодо своєї латентної хвороби, часом вона однаково підсвідомо шукає всілякі народні засоби, щоб ця латентна хвороба несподівано не спіткала її в певний день, у певну годину чи навіть без її відома. Дехто час від часу робить собі зілля з китайських лікарських трав, дехто розпитує про народні ліки, які можна буде прийняти в разі потреби, а дехто шукає в інтернеті поради щодо фізичних вправ, щоб потренуватись і поекспериментувати. Хоча ця хвороба може бути лише латентною, вона все одно посідає у свідомості таких людей чільне місце; хоча вони можуть почуватися непогано чи взагалі не мати жодних симптомів, вони однаково сповнені занепокоєння та тривоги із цього приводу, і глибоко в душі вони відчувають через це муки й депресію, вічно сподіваючись полегшити чи розвіяти ці негативні емоції в собі за допомогою молитви або виконання своїх обов’язків. Ці люди, які справді хворіють або мають латентну хворобу, а також ті, хто непокоїться через можливість захворіти в майбутньому, і ті, хто народився зі слабким здоров’ям і не має серйозних хвороб, але постійно страждає від незначних недуг, вічно мучаться й непокояться через хвороби та різні труднощі плоті. Вони хочуть уникнути їх, утекти від них, але ніяк не можуть; хочуть відпустити їх, але не здатні на це; хочуть попросити Бога, щоб Він забрав у них ті хвороби та труднощі, але не можуть вимовити ці слова й соромляться, бо відчувають, що для такого прохання немає ніякого виправдання. Вони добре знають, що Бога не можна про таке просити, але в душі відчувають безсилля; вони замислюються над питанням: мовляв, якщо вони покладуть усі свої надії на Бога, чи стане їм легше й чи розрадить це їхню совість? Тому час від часу в глибині серця вони мовчки моляться щодо цього. Якщо вони отримують якусь додаткову чи несподівану ласку або благодать від Бога, то відчувають трошки радості чи розради; якщо ж вони не отримують від Божого дому жодної особливої опіки, не відчувають від Бога нітрохи доброти, то несвідомо знову скочуються в негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння. Хоча народження, старість, хвороби та смерть – це константи для людства, неминучі в житті, але є люди з особливою фізичною конституцією чи специфічними хворобами, які впадають у муку, тривогу й занепокоєння через труднощі та недуги плоті незалежно від того, виконують вони свої обов’язки чи ні; вони непокояться через свою хворобу та численні тяготи, яких вона може їм завдати, через те, чи стане ця хвороба серйозною, якими тоді будуть наслідки та чи не помре від неї ця людина. У специфічних ситуаціях і особливих контекстах ця низка запитань призводить до того, що люди грузнуть у муці, тривозі й занепокоєнні та не можуть із них вибратися; деякі люди навіть живуть у стані муки, тривоги й занепокоєння через серйозну недугу, яка в них уже точно є, або латентну хворобу, якої вони ніяк не можуть уникнути, і ці негативні емоції контролюють їх, позначаються та впливають на них. Потрапивши під контроль цих негативних емоцій, деякі люди повністю відмовляються від усіх шансів і надії на досягнення спасіння; вони вирішують відмовитися від виконання свого обов’язку й навіть від усіх шансів на отримання Божої доброти. Натомість вони вирішують зустріти власну хворобу лицем до лиця та зайнятися нею, не просячи ні в кого допомоги й не чекаючи жодних нагод. Вони присвячують себе лікуванню своєї недуги та більше не виконують жодного обов’язку, навіть якщо фізично вони на це здатні. Яка в цього причина? Вони непокояться: «Якщо я й далі так хворітиму, а Бог мене не зцілить, я можу продовжувати виконувати свій обов’язок так, як зараз, але зрештою все одно помру. Якщо я перестану виконувати свій обов’язок і звернуся по лікування, то зможу прожити ще пару років і, можливо, навіть видужаю. Якщо ж я продовжу виконувати свій обов’язок, коли Бог не сказав, що зцілить мене, моє здоров’я може погіршитися ще більше. Я не хочу виконувати свій обов’язок ще 10–20 років, а потім померти. Я хочу прожити ще кілька років, я не хочу вмирати так швидко, так рано!». Отже, вони певний час виконують свій обов’язок у Божому домі, певний час спостерігають і, можна сказати, дивляться, що станеться, а потім починають ставити собі питання: «Я виконував свій обов’язок, але мені не стало краще, і моя хвороба не полегшилася. Схоже на те, що надії на покращення немає. Раніше в мене був план: я думав, що коли все покину та вірно виконуватиму свій обов’язок, то, можливо, Бог забере в мене цю хворобу. Але нічого не вийшло так, як я планував, уявляв і бажав. Моя хвороба залишилася точно такою, як і була. Пройшло стільки років, а ця хвороба досі нітрохи не відступила. Схоже, доведеться мені лікуватися самому. Я не можу покластися на когось іншого; не можна ні на кого покладатися. Я мушу взяти свою долю у власні руки. Наука й технології зараз настільки розвинені, і медицина теж: у світі існують ефективні ліки для всіляких хвороб, і для всього є передові методи терапії. Я впевнений, що цю хворобу можна вилікувати». Склавши такі плани, людина починає шукати інформацію в інтернеті чи розпитувати й запитувати, поки нарешті не знайде якісь рішення. Зрештою вона вирішує, які ліки приймати, як лікувати свою хворобу, як займатися фізичними вправами та піклуватися про власне здоров’я. Вона думає: «Якщо я не виконуватиму свій обов’язок і зосереджуся на лікуванні цієї хвороби, у мене буде надія вилікуватися. Є стільки випадків, коли таку хворобу вдавалося вилікувати». Після того, як людина деякий час так будує плани й задуми, вона зрештою вирішує більше не виконувати свій обов’язок, і лікування хвороби стає її пріоритетом номер один: для цієї людини немає нічого важливішого за життя. Її мука, тривога й занепокоєння перетворюються на певну практичну дію; її тривога й занепокоєння з простих думок стають певною дією. У безбожників є такий вислів: «Діяти краще, ніж думати, а ще краще – діяти негайно». Такі люди спочатку думають, а потім діють, і діють швидко. Одного дня вони задумуються про лікування своєї хвороби, а наступного ранку вже спакували речі й готові їхати. Далі всього за кілька місяців приходить погана звістка, що людина померла, так і не вилікувавшись від своєї хвороби. Чи одужала вона? (Ні.) Не обов’язково можна вилікувати хворобу самостійно, але чи можна бути впевненим, що ти не захворієш, поки виконуєш свій обов’язок у Божому домі? Ніхто не дасть тобі такої обітниці. Тож який вибір тут зробити та як підходити до питання про те, що ти можеш захворіти? Це дуже просто, і тут треба слідувати одним шляхом – шляхом прагнення до істини. Прагнути до істини та розглядати це питання згідно з Божими словами й істиною-принципами – ось яке розуміння повинні мати люди. Як же треба практикувати? Ти береш весь цей досвід і втілюєш у життя розуміння, яке ти здобув, та істину-принципи, які ти зрозумів згідно з істиною й Божими словами, та робиш їх своєю реальністю й життям – це один аспект. Інший аспект полягає в тому, що не можна відмовлятися від свого обов’язку. Чи ти хворий, чи тобі боляче, але доки в тебе залишився хоч один подих, доки ти ще живий, ще можеш говорити й ходити, доти в тебе є сили виконувати свій обов’язок, і ти мусиш це робити, добре поводячись і міцно стоячи на землі. Не можна відмовлятися від обов’язку створіння та від повинності, покладеної на тебе Творцем. Поки ти ще не помер, ти мусиш виконувати свій обов’язок, причому добре. Деякі люди кажуть: «Те, що Ти кажеш, не дуже тактовно. Я хворий, і мені важко це переносити!». Коли тобі важко, можеш відпочити, подбати про себе й полікуватися. Якщо ти таки хочеш і далі виконувати свій обов’язок, то можеш зменшити навантаження й узятися за якусь іншу роботу, яка не вплине на твоє одужання. Це буде доказом того, що в серці ти не відмовився від свого обов’язку, що твоє серце не відійшло від Бога, що в серці ти не відрікся від Божого імені та не відмовився від бажання бути належним створінням. Деякі люди кажуть: «Я все це зробив – тепер Бог забере в мене цю хворобу?». І що, забере? (Не обов’язково.) Незалежно від того, забере Бог у тебе цю хворобу чи ні, зцілить тебе Бог чи ні, те, що ти робиш, – це те, що мусить робити створіння. Незалежно від того, чи ти фізично здатний виконувати свій обов’язок, чи можеш узятися за якусь роботу, чи дозволяє тобі здоров’я виконувати твій обов’язок, твоєму серцю не можна відступати від Бога, а тобі не можна відмовлятись у серці від свого обов’язку. Так ти виконаєш свої повинності, зобов’язання й обов’язок – ось якої вірності ти мусиш держатися. Не можна думати, що Бог повинен зцілити тебе тільки тому, що ти не можеш чогось робити руками, не можеш більше говорити, твої очі більше не бачать або ти вже не можеш рухатися, а якщо Він тебе не зцілить, то ти захочеш відректися від Нього в глибині серця, відмовитися від свого обов’язку й залишити Бога позаду. Яка природа такого вчинку? (Це зрада Бога.) Це зрада! Деякі люди, коли не хворі, часто приходять до Бога помолитися, а коли хворіють і сподіваються на Боже зцілення та покладають на Нього всі свої надії, то все одно приходять до Бога й не відмовляються від Нього. Однак минає певний час, а Бог їх не зцілює, і тоді вони розчаровуються в Бозі, глибоко в серці відмовляються від Бога й занедбують свої обов’язки. Коли їхня хвороба не така вже й важка, а Бог їх не зцілює, деякі люди не відмовляються від Бога, але коли їхня хвороба стає серйозною й вони стоять на порозі смерті, вони вже точно знають, що Бог насправді не зцілив їх, що весь цей час вони чекали, а дочекалися тільки смерті, і тому в серці вони відмовляються від Бога та відрікаються від Нього. Вони вважають, що раз Бог їх не зцілив, то, значить, Бога не існує; що раз Бог їх не зцілив, то Він, мабуть, узагалі не Бог, і в Нього не варто вірити. Через те, що Бог їх не зцілив, вони шкодують, що колись вірили в Бога, і перестають у Нього вірити. Хіба це не зрада Бога? Це серйозна зрада Бога. Тому в жодному разі не можна йти таким шляхом: справжню віру мають лише ті, хто слухняний Богові до самої смерті.

Коли приходить хвороба, яким шляхом людям слід іти? Який вибір зробити? Людям не можна занурюватись у муку, тривогу й занепокоєння та роздумувати про власні шляхи й перспективи на майбутнє. Навпаки: що більше людина переживає такі часи, опиняється в таких специфічних ситуаціях і контекстах, стикається з такими безпосередніми труднощами, то більше їй слід шукати істину та прагнути до істини. Тільки так проповіді, які ти прослухав, та істини, які ти зрозумів, не будуть марними й почнуть діяти. Що більше ти стикаєшся з подібними труднощами, то більше мусиш відмовлятися від власних бажань і підкорятися Божим улаштуванням. Бог створює такі ситуації та впорядковує для тебе такі умови не для того, щоб ти занурювався в емоції муки, тривоги й занепокоєння, і не для того, щоб ти випробовував Бога на предмет того, чи Він тебе зцілить, коли тебе спіткає хвороба, або щоб ти випитував істину про те, що відбувається; Бог створює для тебе ці специфічні ситуації й умови, щоб у них ти засвоїв практичні уроки, глибше ввійшов в істину та покірність Богові, а також ясніше й точніше зрозумів, як Бог керує всіма людьми, подіями та речами. Долі людей перебувають у Божих руках, і незалежно від того, відчуває це людина чи ні, усвідомлює вона це по-справжньому чи ні, вона повинна слухатися, а не опиратися Богу, не відкидати й точно не випробовувати Його. Ти можеш померти в будь-якому разі, а якщо ти опираєшся Богу, відкидаєш і випробовуєш Його, то само собою зрозуміло, яким буде твій кінець. І навпаки: якщо в тих самих ситуаціях і умовах ти здатен шукати, як створіння мусить підкорятись улаштуванням Творця, які уроки ти повинен засвоїти та які розбещені характери пізнати в ситуаціях, які Бог для тебе створює, а також розуміти Божу волю в таких ситуаціях і добре нести своє свідчення, щоб відповідати Божим вимогам, то саме це тобі й слід робити. Коли Бог розпоряджається, щоб хтось захворів, – чи легко, чи тяжко, – Його мета полягає не в тому, щоб змусити тебе оцінити всі нюанси хвороби, шкоду, яку вона тобі завдає, тяготи та труднощі, які вона тобі приносить, і всі незліченні почуття, які вона в тебе викликає; Його мета полягає не в тому, щоб ти оцінив хворобу завдяки тому, що нездужаєш. Натомість Його мета – це щоб ти виніс із хвороби уроки, навчився відчувати Божу волю, дізнався, які розбещені характери ти виявляєш і як ти неправильно ставишся до Бога, коли хворієш, і щоб ти навчився підкорятися Божому володарюванню та впорядкуванням, аби досягти справжнього послуху Богові й зуміти бути непохитним у своєму свідченні: це критично важливо. За допомогою хвороби Бог хоче тебе спасти й очистити. Що Він хоче в тобі очистити? Усі твої надмірні бажання й вимоги до Бога та навіть різні плани, судження й задуми, які ти будуєш за всяку ціну, щоб вижити й жити. Бог не просить тебе будувати плани й судити, і Він не дозволяє тобі мати щодо Нього якісь надмірні бажання; Він вимагає лише того, щоб ти Йому підкорився й у практиці переживання та підкорення пізнав власне ставлення до хвороби, до тілесних станів, які Він тобі дає, а також до власних особистих бажань. Пізнавши все це, ти зможеш оцінити, наскільки це корисно, що Бог упорядкував для тебе обставини твоєї хвороби чи дав тобі ці тілесні умови; і ти зможеш оцінити, наскільки сильно вони допомагають тобі змінити характер, досягти спасіння та ввійти в життя. Ось чому, коли приходить хвороба, не можна постійно гадати, як би її уникнути, втекти від неї чи відкинути її. Дехто каже: «Ти говориш, що мені не слід тікати від неї й відкидати її, що не можна старатися її уникнути, – значить, Ти маєш на увазі, що мені не слід іти лікуватися!». Я ніколи такого не говорив; це твоє неправильне розуміння. Я підтримую активне лікування твоїх хвороб, але Я не хочу, щоб ти жив у своїй хворобі, щоб упадав у муку, тривогу й занепокоєння через вплив твоєї хвороби, аж доки ти зрештою не віддалишся від Бога й не покинеш Його через увесь біль, спричинений твоєю хворобою. Якщо твоя хвороба завдає тобі великих страждань і ти хочеш полікуватися, щоб вона минула, то, звісно, це нормально. Це твоє право; ти маєш право вирішити пройти лікування, і ніхто не має права тебе зупиняти. Однак тобі не можна жити у своїй хворобі й відмовлятися виконувати свій обов’язок, покидати його чи відкидати Божі влаштування й упорядкування через те, що ти лікуєшся. Якщо твою хворобу неможливо буде вилікувати, ти впадеш у муку, тривогу й занепокоєння, а отже, будеш сповнений нарікань і сумнівів щодо Бога та навіть зневіришся в Богові, утратиш надію, а хтось вирішить покинути свої обов’язки – це те, чого геть не слід робити. Зіткнувшись із хворобою, ти можеш активно звернутися по лікування, але при цьому підходь до справи з позитивним ставленням. У питаннях того, наскільки твоя хвороба піддається лікуванню, чи можна її вилікувати та чим усе закінчиться, ти повинен завжди підкорятись і ніколи не нарікати. Ось так ти мусиш до цього поставитися, бо ти – створіння й не маєш іншого вибору. Ти не можеш сказати: «Якщо я вилікуюся від цієї хвороби, то віритиму, що це велика Божа сила, а якщо не вилікуюся, то буду незадоволений Богом. Чому Бог дав мені цю хворобу? Чому Він її не зцілює? Чому на цю хворобу захворів саме я, а не хтось інший? Я її не хочу! Чому я маю померти так рано, таким молодим? Чому це інші люди живуть собі далі? Чому?». Не питай чому: це Боже влаштування. Немає ніякої причини, і тобі не слід питати чому. Запитувати чому – це бунтівничі розмови, і це не те, що варто питати створінню. Не питай чому: немає ніяких «чому». Бог упорядкував і спланував усе саме так. Якщо ти запитуєш чому, то можна лише сказати, що ти занадто бунтівничий, занадто непоступливий. Коли тебе щось не влаштовує чи Бог не робить так, як ти хочеш, або не дає тобі зробити по-своєму, ти стаєш незадоволеним, роздратованим і постійно питаєш чому. Тож Бог питає тебе: «Чому ти, створіння, не виконував свій обов’язок добре? Чому ти не виконував свій обов’язок вірно?». І як ти відповіси? Ти скажеш: «Немає ніяких “чому” – просто я така людина». Це прийнятно? (Ні.) Для Бога прийнятно так говорити з тобою, але для тебе неприйнятно так говорити з Богом. Твоя позиція неправильна, і ти занадто безтолковий. З якими б труднощами не стикалося створіння, Небом визначено й землею визнано, що ти повинен підкорятись упорядкуванням і влаштуванням Творця. Наприклад, твої батьки породили тебе, виростили, і ти називаєш їх матір’ю й батьком – так визначено Небом і визнано землею, і саме так має бути; тут немає ніяких «чому». Отже, Бог улаштовує все це для тебе, і чи ти тішишся благословеннями, чи терпиш тяготи, це також визначено Небом і визнано землею, і тут у тебе немає вибору. Якщо ти зможеш коритися до самого кінця, то досягнеш спасіння, як Петро. Однак якщо ти звинувачуєш, покидаєш і зраджуєш Бога через якусь тимчасову хворобу, тоді все, чим ти поступився, і те, як ти повністю присвячував себе Богові, як виконував обов’язок і платив ціну, буде марним. Причина в тому, що вся твоя минула важка робота не заклала жодного фундаменту для того, щоб ти міг добре виконувати обов’язок створіння чи зайняти своє належне місце створіння, і ця твоя робота нічого в тобі не змінила. Це призведе до того, що через хворобу ти зрадиш Бога, і твій кінець буде таким самим, як у Павла: ти будеш покараний. Причина такого рішення – те, що все зроблене тобою раніше було заради отримання вінця та благословень. Якщо, зрештою зіткнувшись із хворобою та смертю, ти все ж здатен коритися без жодних нарікань, це доводить, що все зроблене тобою раніше ти робив для Бога, щиро й добровільно. Ти слухняний Богові, і кінець кінцем твій послух ознаменує досконалий кінець твого життя у вірі в Бога, а це схвалюється Богом. Тому хвороба може стати причиною твого доброго кінця, а може й поганого; те, до якого кінця ти прийдеш, залежить від того, яким шляхом ти слідуєш і як ставишся до Бога.

Тепер проблему того, що люди впадають у негативні емоції через хвороби, подолано? (Так.) Чи маєте ви тепер правильні ідеї та погляди щодо того, як ставитися до хвороб? (Так.) Чи знаєте ви, як це практикувати? Якщо ні, ось вам козир – найкраще, що можна зробити. Знаєте, що це? Якщо тебе спіткає хвороба й ти не зможеш її подолати, скільки б доктрини ти не розумів, твоє серце все одно мучитиметься, тривожитиметься, непокоїтиметься, і ти не тільки не зможеш спокійно це зустріти: твоє серце ще й буде сповнене нарікань. Ти постійно ставитимеш собі питання: «Чому на цю недугу більше ніхто не хворіє? Навіщо посилати її саме мені? Як це зі мною сталося? Це все тому, що я безталанний і в мене погана доля. Я ніколи нікого не ображав, не коїв жодних гріхів – то чому ж це зі мною сталося? Бог так несправедливо до мене ставиться!». Бач, окрім муки, тривоги й занепокоєння, ти впадаєш ще й у депресію: на зміну одній негативній емоції приходить інша, і від них нікуди не дітися, як би ти цього не хотів. Оскільки твоя хвороба справжня, її не так легко позбутися чи вилікувати – то що ж тобі робити? Ти хочеш підкоритися, але не можеш, а якщо одного дня ти підкорюєшся, то наступного дня твій стан погіршується, і тобі так боляче, і ти вже більше не хочеш коритися та знову починаєш нарікати. Тебе постійно так кидає туди-сюди – то що ж тобі робити? Дозволь відкрити тобі секрет успіху. Чи ти зіткнешся з легкою хворобою, чи з важкою, проте в той момент, коли вона стає серйозною або ти стоїш на порозі смерті, просто пам’ятай одне: не бійся смерті. Навіть якщо ти на останніх стадіях раку, навіть якщо від твоєї хвороби дуже часто помирають, не бійся смерті. Якими б великими не були твої страждання, ти не підкоришся, якщо боятимешся смерті. Дехто каже: «Коли Ти це кажеш, я відчуваю натхнення, і в мене з’являється ще краща ідея. Я не тільки не боятимуся смерті, але й благатиму про неї. Тоді мені буде легше пройти через усе це, хіба ні?». Навіщо благати про смерть? Благати про смерть – це крайня ідея, а от не боятися смерті – це розумне ставлення. Хіба не так? (Так.) Як правильно ставитися до смерті, щоб не боятися її? Якщо твоя хвороба стає настільки серйозною, що ти можеш померти, а смертність від неї висока незалежно від віку та час від захворювання до смерті дуже короткий, що ти маєш думати в глибині душі? «Мені не слід боятися смерті: усі зрештою помирають. Однак підкоритися Богові – це те, на що більшість людей не здатна, і я можу використати цю хворобу для практики підкорення Богові. У своєму мисленні та ставленні я мушу підкорятися Божим улаштуванням і впорядкуванням, і мені не слід боятися смерті». Помирати легко – набагато легше, ніж жити. Тобі може бути вкрай боляче, але ти цього не усвідомлюватимеш, і щойно твої очі заплющаться, твоє дихання зупиниться, душа залишить тіло, і твоє життя скінчиться. Ось так і наступає смерть; усе дуже просто. Не боятися смерті – це один із належних способів ставитися до хвороб. Крім того, тобі не слід непокоїтися, чи погіршиться твоя хвороба, чи ти помреш, якщо не зможеш вилікуватися, скільки часу пройде до смерті й наскільки тобі буде боляче, коли прийде час помирати. Тобі не слід про це непокоїтися; це не те, що має викликати в тебе занепокоєння. Річ у тім, що цей день колись мусить настати – у якомусь році, у якомусь місяці, у якусь конкретну дату. Ти не можеш від нього сховатись і не можеш утекти – це твоя доля. Твоя так звана доля визначена Богом наперед і вже впорядкована Ним. Те, скільки років ти проживеш, у якому віці й у який час помреш, уже визначено Богом – тож про що ти непокоїшся? Ти можеш про це непокоїтися, але твої почуття нічого не змінять; ти можеш про це непокоїтися, але не можеш цьому запобігти; ти можеш про це непокоїтися, але той день усе одно настане, і ти тут нічого не вдієш. Тому твоє занепокоєння зайве та лише робить тягар твоєї хвороби ще важчим. Один з аспектів – це припинити непокоїтися, а інший – не боятися смерті. Ще один аспект – не тривожитися, кажучи: «Чи після моєї смерті моє подружжя знайде собі нову пару? Хто глядітиме мою дитину? Хто візьме на себе мій обов’язок? Хто про мене пам’ятатиме? Який кінець Бог мені визначить після смерті?». Такі питання – не те, про що тобі варто непокоїтися. Для кожного померлого є належне місце, куди він потрапляє, і Бог це вже впорядкував. Живі житимуть далі; існування якоїсь однієї людини не впливає на нормальну активність і виживання людства, так само як і зникнення якоїсь однієї людини нічого не змінює, тож ці речі – не те, про що тобі варто непокоїтися. Немає потреби непокоїтись і про твоїх численних родичів, і тим більше про те, чи пам’ятатиме тебе хтось після твоєї смерті. Який сенс у тому, щоб про тебе хтось пам’ятав? Якби ти був таким, як Петро, тоді в тому, щоб тебе пам’ятали, була б якась цінність; якби ти був таким, як Павло, то ти приніс би людям самі лише лиха, і навіщо тоді комусь про тебе пам’ятати? У людей є й ще одна причина для занепокоєння, і це найбільш реалістична їхня думка. Вони кажуть: «Коли я помру, я вже ніколи більше не побачу цей світ і не зможу тішитися матеріальним життям з усіма цими речами. Коли я помру, ніщо в цьому світі мене більше не хвилюватиме, і відчуття життя зникне. Коли я помру, куди я потраплю?». Те, куди ти потрапиш, – не те питання, про яке тобі слід непокоїтись і тривожитися. Ти більше не будеш живою людиною, і ти непокоїшся про те, що більше ніколи не зможеш відчувати всіх цих людей, події, речі, середовища й інше в матеріальному світі. Про це тобі тим більше не слід непокоїтися, і навіть якщо ти не можеш відпустити ці речі, твоє занепокоєння буде марним. Однак що тебе може трохи втішити, то це те, що твоя смерть або відхід може стати новим початком для твого наступного втілення – кращим початком, здоровим, цілком благополучним початком для нового повернення твоєї душі. Твій відхід – не обов’язково щось погане, адже ти, можливо, повернешся, щоб існувати в інший спосіб і в іншій формі. Конкретна форма залежить від упорядкувань Бога та Творця. Із цього приводу можна сказати, що кожній людині слід просто почекати й побачити. Якщо ти вибираєш жити краще й у кращій формі після смерті в цьому житті, то наскільки б важкою не стала твоя хвороба, найважливіше те, як ти її зустрінеш і які добрі вчинки тобі слід підготувати, а не твої безглузді муки, тривоги й занепокоєння. Коли ти так думаєш, хіба рівень твого страху, жаху й відкидання смерті не зменшується? (Зменшується.) Про скільки аспектів ми щойно поговорили? Один із них – це не боятися смерті. А які інші? (Нам не слід ні непокоїтися про те, чи погіршаться наші хвороби, ні тривожитися за наших подружжів і дітей, наші власні кінці та місця призначення тощо.) Залиште все це в Божих руках. Що ще? (Нам не слід непокоїтися про те, куди ми потрапимо після смерті.) Про це непокоїтися марно. Живи сьогоденням і добре роби те, що повинен робити тут і зараз. Ти не знаєш, як усе піде в майбутньому, тож залиш усе це в Божих руках. Що ще? (Треба поспішати готувати добрі вчинки для нашого майбутнього місця призначення.) Саме так: людям слід готувати більше добрих учинків на майбутнє, прагнути до істини й бути такими людьми, що розуміють істину та володіють істиною-реальністю. Дехто каже: «Ти зараз говориш про смерть – чи означає це, що в майбутньому всі муситимуть зіткнутися зі смертю? Це поганий знак?». Це не поганий знак, не профілактичне щеплення й тим більше не прокляття на смерть: ці слова – не прокляття. То що ж вони таке? (Шлях практики для людей.) Правильно: це те, що люди повинні практикувати, це правильні погляди та ставлення, яких люди повинні держатися, і це істини, які люди повинні розуміти. Навіть люди без жодних хвороб мають ставитися до зустрічі зі смертю саме так. Отже, деякі люди кажуть: «Якщо ми не боятимемося смерті, чи означає це, що смерть по нас не прийде?». Це істина? (Ні.) Тоді що це таке? (Це уявлення та їхня фантазія.) Це абсурд, це логічне міркування та сатанинська філософія – це не істина. Не буде такого, що коли ти не боятимешся смерті чи не непокоїтимешся через неї, то смерть по тебе не прийде й ти не помреш: це не істина. Я говорю саме про те, як люди повинні ставитися до смерті й хвороб. Якщо ти ставитимешся до них саме так, то зможеш залишити негативні емоції муки, тривоги й занепокоєння позаду. Тоді ти не заплутаєшся у своїй хворобі, а твоє мислення та світ твого духу не зазнають шкоди й порушень від факту твоєї хвороби. Серед особистих труднощів, з якими стикаються люди, одне – це їхні перспективи на майбутнє, а інше – хвороби та смерть. Перспективи на майбутнє та смертність можуть брати людські серця під контроль, але якщо ти зможеш правильно зустріти ці дві проблеми й перемогти свої негативні емоції, то житейські труднощі не зможуть тебе здолати.

Окрім хвороб, люди часто мучаться, тривожаться та непокояться й через деякі інші реальні проблеми у своєму житті. У житті є багато реальних проблем, як-от коли в домі є старі люди чи діти, яких потрібно глядіти або виховувати. Дітям потрібні гроші на навчання та проживання, старим людям – гроші на лікування хвороб і великі суми для покриття щоденних витрат на проживання. Ти хочеш виконувати свій обов’язок, але якщо ти покинеш роботу, як тобі жити? Твої заощадження швидко вичерпаються, і що ти робитимеш без грошей? Якщо ти подасися заробляти гроші, це призведе до затримок у виконанні твого обов’язку, але якщо ти покинеш роботу, щоб виконувати свій обов’язок, то ніяк не зможеш вирішувати труднощі вдома. То що ж тобі робити? Багато людей потерпає й губиться через такі питання, тому всі вони з нетерпінням чекають Божого дня й гадають, коли світ поб’ють великі лиха та чи потрібно робити запаси їжі. Якщо вони роблять приготування, то вдома в них не залишається вільних грошей, і життя стає дуже важким. Вони бачать, що інші люди носять кращий одяг і їдять кращу їжу, тож вони почуваються нещасними й думають, що їхнє життя занадто тяжке. Вони довго не їдять м’яса, а якщо в них є яйця, то вони вагаються, чи їсти ті яйця, і зрештою поспішають на ринок, щоб продати їх і трохи заробити. Коли вони думають про всі ці труднощі, то починають непокоїтися: «Коли ж закінчаться ці важкі дні? Люди постійно кажуть: “День Божий наближається, день Божий наближається”, “Скоро Божа робота дійде кінця”, – але коли хтось мені скаже, коли конкретно це станеться? Хто може сказати це напевно?». Деякі люди роками виконують свій обов’язок далеко від дому й час від часу думають: «Я гадки не маю, наскільки виросли мої діти, чи здорові мої батьки. Усі ці роки я був далеко від дому й не доглядав за ними. Чи є в них якісь труднощі? Що вони робитимуть, якщо захворіють? Чи за ними хтось доглядатиме? Моїм батькам зараз, мабуть, за 80 або й 90 років, і я навіть не знаю, чи вони ще живі». Коли такі люди про це думають, у їхніх серцях зароджується безіменна тривога. Крім того, вони ще й непокояться, але занепокоєння ніколи нічого не вирішує, і тому вони починають мучитися. Коли вони дуже мучаться, то починають думати про Божу роботу й Божий день, замислюючись над питанням: «Чому Божий день досі не настав? Невже ми вічно житимемо отак, самотні, у блуканнях? Коли ж настане Божий день? Коли Божа робота дійде кінця? Коли Бог знищить цей світ? Коли Царство Боже проявиться на землі? Коли ми побачимо появу Божої особи?». Вони знов і знов про це думають, і негативні емоції занепокоєння, тривоги й муки зринають у їхніх серцях, їхні обличчя миттєво стають занепокоєними, вони більше не відчувають радості, ходять мляво, їдять без апетиту й кожен день проводять із запамороченим розумом. Це добре – жити в таких негативних емоціях? (Ні.) Навіть малесенькі труднощі в житті можуть змусити людину час від часу впадати в ці негативні емоції пасивності – іноді вони мимоволі вриваються в її серце навіть без жодної причини, без жодного конкретного контексту, без жодної конкретної людини, яка сказала б щось таке, що могло б викликати ці негативні емоції. Коли вони вриваються в людські серця, палкі бажання людей щодо приходу Божого дня, завершення Його роботи й настання Його Царства стають іще настійнішими. Деякі люди навіть з усією щирістю стають на коліна й у потоках сліз моляться Богу, кажучи: «Боже, я ненавиджу цей світ, ненавиджу це людство. Прошу, покінчи з усім цим якнайшвидше, покінчи з плотським життям людей, покінчи з усіма цими тяготами». І так люди моляться багато разів, і все безрезультатно, а негативні емоції занепокоєння, тривоги й муки все одно огортають їхні серця, залишаються в їхніх думках і в глибинах їхнього духу, глибоко впливаючи на них і охоплюючи їх. Насправді це відбувається лише з однієї причини: такі люди прагнуть швидшого настання Божого дня й завершення Божої роботи, щоб якнайскоріше отримати благословення, щоб у них було добре місце призначення та вони ввійшли на небо чи в Царство, яке вони собі фантазують і якого жадають у власних уявленнях; ось чому в глибині серця вони постійно так хвилюються через ці речі. На перший погляд вони показують, що хвилюються, але насправді вони відчувають муку, тривогу й занепокоєння. Коли такі почуття муки, тривоги й занепокоєння постійно оточують людину, у неї з’являється активна думка: «Якщо Божий день настане не скоро, а Божа робота не завершиться якнайшвидше, то мені слід скористатися своєю молодістю та здатністю багато працювати. Я хочу працювати й заробляти гроші, деякий час багато попрацювати в цьому світі й потішитися життям. Якщо Божий день настане не скоро, я хочу повернутися додому та возз’єднатись із сім’єю, знайти партнера, якийсь час пожити в достатку, підтримувати батьків, виховувати дітей. Коли я постарію, у мене буде багато дітей, і вони житимуть разом зі мною, і ми тішитимемося сімейним життям – яка ж це чудова картина! Який милий образ!». Думаючи так, вони з нетерпінням чекають, коли зможуть тішитися подібним життям. Щоразу, коли люди думають про те, що скоро настане Божий день і Божа робота дійде кінця, їхні бажання розпалюються ще яріше, а жадання, щоб Божа робота якнайшвидше завершилася, стає ще сильнішим. У такій ситуації, коли факти не узгоджуються з бажаннями людей і вони не бачать жодних ознак завершення Божої роботи та приходу Божого дня, їхні почуття муки, тривоги й занепокоєння стають дедалі тяжчими. Люди непокояться, що за кілька років постаріють і не знайдуть партнера, який буде піклуватися про них у старості. Вони непокояться, чи зможуть знову інтегруватись у соціум, коли повернуться додому жити, якщо вони постійно виконують свій обов’язок у Божому домі та вже розірвали всі зв’язки із суспільством. Вони непокояться, чи зможуть за кілька років повернутися до бізнесу або роботи, чи зможуть іти в ногу із часом і виділитися з натовпу, чи зможуть вижити. Що більше вони непокояться, тривожаться й мучаться через такі речі, то менше вони спроможні спокійно виконувати свій обов’язок і слідувати за Богом у Божому домі. Отже, вони дедалі більше непокояться про своє майбутнє, перспективи, сімейне життя, а також про всі ті труднощі, які можуть у майбутньому виникнути в житті. Такі люди думають про все, про що тільки можуть, і непокояться про все, про що тільки можуть, – навіть про своїх онуків і те, яким буде життя в нащадків їхніх онуків. Їхні думки дуже ґрунтовні, далеко сягають, і такі люди все продумують. Коли людина отак непокоїться, тривожиться, мучиться, вона втрачає здатність спокійно виконувати свої обов’язки та просто слідувати за Богом: натомість у неї часто виникають активні думки, і її кидає то туди, то сюди. Коли вона бачить, що євангельська робота йде дуже добре, то думає: «Скоро прийде Божий день. Я мушу добре виконувати свій обов’язок. Так! Ну ж бо! Мені треба протриматися ще кілька років – уже недовго залишилося. Усі ці страждання будуть того варті та принесуть свої плоди, і тоді я вже ні про що не непокоїтимуся!». Однак за кілька років великі лиха все одно не настають, і ніхто не згадує про Божий день, тож серце такої людини остигає. Ці муки, тривоги й занепокоєння, як і її активні думки, постійно приходять і йдуть, повторюються знов і знов, і так нескінченно по колу, залежно від міжнародної ситуації та ситуації в Божому домі, і людина не в силах контролювати ці емоції та не в змозі змінити свій стан, що б хто не говорив. Чи існують такі люди? (Так.) Чи легко таким людям бути непохитними? (Ні.) Їхнє ставлення й настрій при виконанні обов’язків, кількість енергії, яку вони до цього докладають, – усе це засновується на «останніх новинах». Хтось каже: «Згідно з достовірною звісткою, Боже Євангеліє поширюється чудово!». А ще хтось каже: «За останніми новинами, зараз по всьому світу дуже часто стаються лиха, і, схоже, ситуація у світі та ці лиха – це справдилося таке-то лихо, про яке говориться в Книзі Об’явлення. Божа робота скоро завершиться, Божий день скоро настане, і релігійний світ весь у сум’ятті!». Коли такі люди чують «останні новини» чи «достовірні звістки», їхні муки, тривоги й занепокоєння тимчасово припиняються й більше не турбують їх, і ці люди на деякий час відпускають свої активні думки. Однак якщо останнім часом вони не чули «достовірних звісток» або «точних новин», їхні муки, тривоги, занепокоєння й активні думки починають виливатися потоком. Деякі люди навіть роблять приготування, думаючи про те, куди влаштуватися на роботу, де працювати, скільки дітей завести, куди їхні діти підуть навчатися за кілька років, як підготуватися до їхнього навчання у закладі вищої освіти, і навіть планують купити будинок, землю чи машину. Однак коли така людина чує «достовірну звістку», усі ці приготування тимчасово відкладаються. Хіба це не виглядає сміхотворно? (Виглядає.) Такі люди вірять у Бога, але не вболівають за віру серцем і не кажуть, що вона – це правильний шлях у житті, що це найосмисленіше життя, яке має найбільшу цінність; що як би Бог їх не вів і що б не робив, вони впевнені: усе, що Він чинить, робиться для спасіння людей, і тому вони слідуватимуть за Богом до самого кінця. Нехай навіть це триватиме, поки небо і земля не постаріють, зірки не змінять своє положення, моря не висохнуть, скелі не стануть порохом, моря – сушею, а суша – морями: їхні серця все одно залишаться незмінними та вболіватимуть за віру. Їхні серця будуть віддані Богові до кінця життя, і якщо після цього життя буде інше, то й у ньому вони однаково слідуватимуть за Богом. Однак ці люди, у житті яких стільки труднощів, так не думають. Їхня віра в Бога передбачає, що вони певний час спостерігають за тим, що відбувається, і живуть своє життя так, як вважають за потрібне. Вони не міняють своїх способів і засобів у житті, своїх бажань або планів тільки тому, що вірять у Бога та слідують шляхом віри в Бога. Якими б не були їхні плани на початку, такі люди не змінюють їх тільки тому, що вірять у Бога: вони взагалі нічого не змінюють і прагнуть жити як безбожники. Але віра в Бога передбачає одну особливу річ, а саме те, що скоро настане Божий день, прийде Боже Царство та світ поб’ють великі лиха. Ті, хто вірить у Бога, зможуть уникнути цих лих, не потраплять у них і зуміють спастися. Тільки через цю особливу річ ті люди так сильно зацікавлені у вірі в Бога. Отже, їхньою метою й тим, на чому вони концентруються у своїй вірі в Бога, завжди є тільки ця одна річ. Скільки б проповідей вони не прослухали, про скільки б істин не почули в спілкуванні інших людей, як би довго не вірили в Бога, те, як вони вірять, ніколи не змінюється, і вони ніколи не покидають цього шляху. Ні проповіді, які вони слухають, ні істини, які вони розуміють, не змушують їх змінити й відпустити свої хибні погляди на віру в Бога. Тож усякі зміни в ситуації в зовнішньому світі чи Божому домі, усякі висловлювання про цю ситуацію щоразу впливають на те, що найбільше турбує таких людей у глибині серця. Якщо вони чують, що Божа робота скоро завершиться, то дуже радіють; якщо ж вони чують, що Божій роботі ще рано завершуватися, і не можуть триматися далі, то їхні мука, тривога й занепокоєння зростають із кожним днем, і такі люди починають готуватися до того, щоб у будь-який момент покинути Божий дім і своїх братів і сестер, повністю порвавши з Божим домом. Звісно, є й такі, хто в будь-який момент починає готуватися повністю стерти всі контактні дані та повідомлення братів і сестер, а також повернути церкві книги з Божими словами, які їм прислав Божий дім. Вони думають: «Я вже справді більше не можу слідувати цим шляхом віри в Бога та прагнення до істини. Я думав, що вірити в Бога значить жити щасливим життям, мати дітей, отримувати благословення й увійти в Царство Небесне. Тепер ця прекрасна мрія розбита, тому я все одно виберу жити щасливо, мати дітей і тішитися життям. Але я досі не можу відмовитися від своєї віри в Бога. Якщо є шанс отримати сторицею в цьому житті й вічно жити в майбутньому житті, хіба так не буде ще краще?». Це їхній погляд на віру в Бога, це їхній план, і, звісно, саме так вони й чинять. Ось так у глибині душі думають і планують ті, хто у вірі в Бога покладається на свої фантазії та постійно мучиться, тривожиться й непокоїться з приводу свого плотського життя, і саме до цього вони прагнуть і цим шляхом слідують у своїй вірі в Бога. На чому вони найбільше зациклені? На тому, коли прийде Божий день, завершиться Божа робота й світ поб’ють великі лиха, і на тому, чи зможуть вони уникнути цих великих лих: ось на чому вони зациклені найбільше.

Що ж до тих, хто постійно мучиться, тривожиться та непокоїться з приводу свого плотського життя, то їхнє прагнення у вірі в Бога полягає в тому, щоб «отримати сторицею в цьому житті й вічно жити в майбутньому житті». Однак їм не подобається слухати про те, наскільки далеко просунулася Божа робота, чи досягають віруючі в Бога результату отримання спасіння, скільки людей здобуло істину, пізнало Бога та дало добре свідчення, нібито ці речі ніяк їх не стосуються. То що ж такі люди хочуть почути? (Коли завершиться Божа робота.) У них великі надії, чи не так? Більшість людей мислить занадто вузько. Подивіться, чого вони жадають, і вони сподіваються тільки на великі речі – у якому ж вони високому стані! Більшість людей ну дуже вульгарна: вони вічно говорять про зміни в характері, підкорення Богові, вірне виконання свого обов’язку, ведення справ згідно з істиною-принципами – що це за люди? Вони мислять занадто вузько! Як кажуть китайці? Вони занадто низькі. Що означає «низькі»? Це значить «занадто вульгарні». Чого ж жадають ці люди? Вони сподіваються на щось велике, піднесене, елітне. Ті, хто сподівається на щось елітне, вічно хочуть рухатись угору, досі марно сподіваючись, що Бог колись піднесе їх у повітря, щоб вони з Ним зустрілися. Ти хочеш зустрітися з Богом, але не питаєш, чи хоче Бог зустрітися з тобою: ти просто й далі хочеш цих дивовижних речей! Чи ти зустрічався з Богом лише кілька разів? Люди не знають Бога, тому, навіть зустрівшись із Ним, ти все одно кидатимеш Йому виклик. То в чому ж причина мук, тривог і занепокоєння таких людей? Невже лише труднощі в їхньому житті? Ні, річ не в тім, що в їхньому житті дійсно є труднощі, а в тім, що вони зосередили свою віру в Бога на власному плотському житті. У центрі їхніх прагнень не істина, а радше бажання жити щасливо, тішитися добрим життям і добрим майбутнім. Чи легко подолати проблеми цих людей? Чи є в церкві такі люди? Вони постійно питають в інших: «Ой, та коли ж настане Божий день? Хіба пару років тому не було сказано, що Божа робота ось-ось дійде кінця? Чого ж вона досі не завершилася?». Чи можна якось розібратися з такими людьми? Просто промовте до них одне слово – скажіть їм: «Скоро!». Таких людей треба спочатку спитати: «Ти вічно про це питаєш. У тебе є якісь плани? Якщо так, то можеш не залишатися тут, коли не хочеш. Просто роби те, що хочеш. Не йди проти власних бажань і не ускладнюй собі життя. Божий дім тебе не тримає – ти тут не в пастці. Ти можеш піти, коли тільки захочеш. Не треба вічно питати, що там кажуть нового. На будь-яку новину тобі просто скажуть: “Скоро!”. Якщо така відповідь тебе не влаштовує, якщо в душі ти вже уклав певні плани та однаково рано чи пізно їх виконаєш, тоді послухай моєї поради: якнайшвидше поверни церкві свої книги з Божими словами, збери речі й іди. Ми просто попрощаємося, і тобі ніколи більше не доведеться мучитися, тривожитись і непокоїтися через усе це. Повертайся додому та живи своїм життям. Хай у тебе все буде добре! Бажаю тобі щасливого, задоволеного життя та сподіваюся, що в майбутньому в тебе все вийде!». Що ви про це думаєте? (Це добре.) Радьте таким людям покинути церкву – не намагайтеся їх утримати. Чому їх не треба намагатись утримати? (Вони не вірять у Бога по-справжньому, тож утримувати їх немає сенсу.) Правильно, вони невіруючі! Який сенс утримувати невіруючих, а не виганяти? Дехто каже: «Але ж вони не зробили нічого поганого та нічого не порушили». А хіба їм потрібно щось порушувати? Скажіть Мені: коли в групі є така людина, хіба це саме по собі не порушення? Куди б вона не пішла, її поведінка й дії вже щось порушують. Вона ніколи не займається молитовними роздумами, ніколи не читає Божих слів, ніколи не молиться й не спілкується на зібраннях – вона просто формально виконує свої обов’язки, вічно питаючи, що там кажуть нового. Вона надзвичайно емоційна та примхлива. Також вона надзвичайно багато уваги приділяє тому, щоб їсти, пити й розважатися, а деякі люди навіть лінуються, віддаються обжерливості та сну, марнують час і потрібні хіба що для масовки в Божому домі. Вони не переймаються виконанням своїх обов’язків – вони просто нероби. Приходячи до Божого дому, вони просто шукають для себе якоїсь вигоди й користуються Божим домом у власних інтересах. А якщо їм це не вдається, вони йдуть без жодних причин і коливань. А раз так, то хіба не краще, якщо вони підуть раніше? Такі люди навіть не здатні відбувати службу до кінця, і їхня служба не приносить користі. А коли вони таки відбувають службу, то роблять не те, що треба: вони просто невіруючі. У своїй вірі в Бога вони дивляться на різні питання з точки зору третьої особи. Коли Божий дім процвітає, вони щасливі, бо думають, що в них є надія на благословення, що вони мають перевагу, а їхня віра в Бога не була марною, вони не залишились у програші та поставили на сторону, яка перемагає. Проте коли Божий дім гноблять сатанинські сили й покидає суспільство, коли він зазнає наклепів і переслідувань, перебуває у важкому становищі, такі люди не тільки не тужать, а й сміються із цього. Чи можна тримати в церкві таких людей? (Ні.) Вони невіруючі й вороги! Якщо просто поруч із тобою ворог, а ти ставишся до нього як до брата чи сестри, хіба це не робить тебе дурнем? Якщо такі люди не здатні добровільно відбувати службу, то їх треба вигнати, чи не так? (Так.) Саме так, і робити це треба швидко й ретельно. Не треба їм нічого радити: просто спокійно попросіть їх піти. Не треба витрачати на них час і сили: просто відправте їх із речами додому. За своєю сутністю вони не люди, що належать до Божого дому: вони просто невіруючі, які пробрались у церкву. Вони можуть просто повернутися туди, звідки прийшли, а ви можете просто попросити їх піти. Увійшовши в церкву, деякі люди всерйоз проводять чітку межу між собою, братами й сестрами та Божим домом. Це відбувається тому, що вони знають, що саме прийшли робити й чи вірять по-справжньому, і, крім їхніх сподівань щодо того, коли завершиться Божа робота й чи зможуть вони отримати благословення, їх геть не обходить ніяка робота Божого дому й жодна істина, входження в яку Бог вимагає від людей; такі люди не звертають на все це уваги й не читають книг із Божими словами, які їм посилає церква, а просто залишають їх валятися, навіть не розпакувавши. Такі люди лише кажуть, що вірять у Бога; на перший погляд здається, що вони вірять так само, як інші, і вони формально виконують свої обов’язки, але ніколи не читають Божих слів. Вони жодного разу не відкрили книгу з Божими словами, не перегорнули жодної сторінки й не прочитали жодного слова. Ще вони ніколи не дивляться те, що Божий дім публікує в інтернеті: відео з досвідними свідченнями, євангельські фільми, гімни тощо. Що ж такі люди зазвичай дивляться? Новини, популярні шоу, відеокліпи, комедії – тобто лише те, що не має сенсу. Що це за люди? Час від часу вони відвідують церкву, щоб запитати: «У скількох країнах уже поширилася євангельська робота? Скільки людей навернулося до Бога? У скількох країнах уже створено церкви? Скільки всього є церков? На якій стадії перебуває Божа робота?». У вільний час вони постійно про таке розпитують. Хіба не виникає підозри, що така людина – шпигун? Скажіть Мені, чи годиться тримати в церкві таку людину? (Ні.) Якщо вона не покидає церкву з власної волі, то її слід прибрати відразу після виявлення та позбавити церкву від цієї напасті. Тримати таких людей безглуздо та призводить до неприємностей. Отже, те, через що мучаться, тривожаться й непокояться ці люди, ніяк нас не стосується. Не намагайтеся давати їм поради, і з ними марно спілкуватися про істину. Просто позбудьтеся їх, та й годі: це найкращий спосіб розібратися з такими людьми.

Окрім невіруючих, серед братів і сестер є й літні люди від 60 до 80–90 років, які через свій похилий вік теж відчувають певні труднощі. Незважаючи на вік, такі люди не завжди мислять цілком правильно та раціонально, а їхні ідеї й погляди не завжди узгоджуються з істиною. Ці літні люди так само мають проблеми й постійно непокояться: «Моє здоров’я вже не дуже добре, і коло обов’язків, які я можу виконувати, обмежене. Якщо я виконуватиму лише цей маленький обов’язок, чи запам’ятає мене Бог? Іноді я хворію, і мені потрібно, щоб за мною хтось доглядав. Коли за мною нікому доглядати, я не можу виконувати свій обов’язок – то що ж мені робити? Я старий, не запам’ятовую прочитані Божі слова, і мені важко розуміти істину. Коли я спілкуюся про істину, то говорю плутано й нелогічно, і в мене немає досвіду, яким варто поділитися. Я старий, мені бракує сил, у мене поганий зір, і я вже слабкий. Мені все важко дається. Я не тільки не можу виконувати свій обов’язок, а й легко все забуваю та помиляюся. Іноді я плутаюся та створюю проблеми для церкви, братів і сестер. Я хочу досягти спасіння та прагнути до істини, але це дуже важко. Що ж мені робити?». Коли такі люди про це розмірковують, то починають нервуватися, думаючи: «Як же так вийшло, що я почав вірити в Бога тільки в такому віці? Ну чому я не такий, як ті, кому 20–30 років або навіть 40–50? Ну чому я дізнався про Божу роботу лише тепер, коли я такий старий? Не те щоб моя доля була поганою; принаймні тепер я все ж зустрівся з Божою роботою. Моя доля добра, і Бог був до мене добрим! Мене тільки одне не влаштовує: я занадто старий. Пам’ять мене трохи підводить, та й здоров’я вже не дуже, але в мене міцний внутрішній стрижень. Просто тіло мене не слухається, і коли я певний час послухаю на зібраннях, то починаю куняти. Іноді я закриваю очі, щоб помолитися, і засинаю, а коли читаю Божі слова, то блукаю думками. Почитавши трохи, я починаю куняти й засинаю, а прочитане не засвоюється. Що ж мені робити? Якщо в мене такі практичні труднощі, чи зможу я таки прагнути до істини й розуміти її? Якщо ні, якщо я неспроможний практикувати згідно з істиною-принципами, то чи не буде вся моя віра марною? Чи не проваляться мої намагання досягти спасіння? Що ж мені робити? Я так непокоюся! У моєму віці вже нічого не має значення. Тепер, коли я вірю в Бога, у мене більше немає про що непокоїтись і тривожитися, а мої діти вже виросли й більше не потребують моєї опіки та виховання, і моє найбільше бажання в житті – прагнути до істини, виконувати обов’язок створіння та зрештою досягти спасіння за ті роки, що мені залишилися. Однак якщо зараз подивитися на мою фактичну ситуацію, а саме: я вже погано бачу від старості, думки плутаються, здоров’я слабке, я не можу добре виконувати свій обов’язок та іноді створюю проблеми, коли намагаюся зробити скільки можу, – то здається, що мені буде нелегко досягти спасіння». Такі люди знов і знов про це думають, далі починають тривожитися, а потім гадають: «У мене таке відчуття, ніби добре трапляється тільки з молодими людьми, але не зі старими. У мене таке відчуття, що наскільки б усе не було добре, я більше не зможу цим тішитися». Що більше такі люди про це думають, то більше нервуються та тривожаться. Вони не тільки непокояться за себе, а й почуваються скривдженими. Якщо вони плачуть, їм здається, що воно не варте сліз, а якщо не плачуть, то цей біль, ця кривда постійно з ними. Що ж їм робити? Зокрема, є такі літні люди, що хотіли б весь свій час повністю присвячувати себе Богові та виконувати свій обов’язок, але вони фізично нездорові. У когось високий тиск, у когось підвищений рівень цукру в крові, а в когось проблеми зі шлунково-кишковим трактом, тож фізичні сили таких людей не відповідають вимогам їхнього обов’язку, і тому ці люди нервуються. Вони бачать молодь, яка може їсти й пити, бігати та стрибати, і відчувають заздрість. Що більше вони бачать, як молодь це робить, то більше мучаться, думаючи: «Я хочу добре виконувати свій обов’язок, прагнути до істини й розуміти її, і ще я хочу практикувати істину – то чому ж це так важко? Я такий старий і нікчемний! Невже Богу не потрібні старі люди? Невже старі люди справді нікчемні? Невже ми не можемо досягти спасіння?». Їм сумно, і щастя від них тікає, що б вони про це не думали. Вони не хочуть утрачати такий дивовижний час і таку чудову нагоду, але не можуть повністю присвячувати себе Богові та виконувати свій обов’язок усім серцем і душею, як це робить молодь. Ці літні люди через свій вік упадають у глибоку муку, тривогу й занепокоєння. Щоразу, стикаючись із якимись труднощами, невдачами, тяготами чи перепонами, вони звинувачують свій вік і навіть ненавидять себе та самі собі не подобаються. Але в будь-якому разі це марно, тут немає жодного рішення, і такі люди не мають шляху вперед. Чи може бути таке, що в них справді немає шляху вперед? Чи є тут якесь рішення? (Літні люди теж мають у міру можливостей виконувати свої обов’язки.) Якщо літні люди виконуватимуть свої обов’язки в міру власних можливостей, це прийнятно, чи не так? Хіба літні люди вже не спроможні прагнути до істини через свій вік? Хіба вони не здатні розуміти істину? (Здатні.) Чи спроможні літні люди розуміти істину? Вони спроможні зрозуміти певну частину істини, але й молодь не може зрозуміти все. Літні люди завжди хибно вважають, що вони плутаються, у них погана пам’ять і тому вони не здатні розуміти істину. Чи мають вони рацію? (Ні.) Хоча в молодих людей набагато більше енергії та фізичних сил, ніж у літніх, насправді їхні здібності до розуміння, осмислення й пізнання точно такі, як і в літніх людей. Хіба літні люди не були колись молодими? Вони не народилися старими, і молоді люди теж колись постаріють. Літнім людям не слід постійно думати, що вони відрізняються від молоді, бо старі, фізично слабкі, нездорові та мають погану пам’ять. Насправді ніякої різниці немає. Що Я маю на увазі, коли кажу, що ніякої різниці немає? Незалежно від того, старі люди чи молоді, їхні розбещені характери однакові, їхні погляди на всілякі речі та ставлення до них однакові, і їхні точки зору та позиції щодо цих речей теж однакові. Тому літнім людям не слід думати, що раз вони старі, мають менше надмірних бажань, ніж молодь, і здатні не бути мінливими, то в них немає диких амбіцій або бажань і менше розбещених характерів: це помилкова думка. Молоді люди можуть інтригувати за посади – хіба літні не можуть робити так само? Молоді люди можуть чинити всупереч принципам і діяти свавільно – хіба літні не можуть робити так само? (Можуть.) Молоді люди можуть бути пихатими – хіба літні не можуть бути такими самими? Однак коли літні люди виявляють пиху, то через свій похилий вік вони не такі агресивні та принципові. У молодих людей і тіло, і розум гнучкіші, тому й прояви пихи в них очевидніші, тоді як у літніх людей тіло негнучке, а мислення застигле, і тому їхні прояви пихи менш очевидні. Однак пихата сутність і розбещені характери однакові що в молодих, що в старих. Як би довго літня людина не вірила в Бога, скільки б років не виконувала свій обов’язок, у неї все одно залишатимуться розбещені характери, якщо вона не прагнутиме до істини. Наприклад, деякі літні люди, що живуть самі, звикли до цього та мають сталі звички: у них є визначений час і власний розпорядок для їди, сну й відпочинку, і вони не бажають порушувати порядок речей у своєму житті. Ззовні ці літні люди здаються чудовими, але в них досі є розбещені характери, і ти дізнаєшся про це після того, як тривалий час із ними поспілкуєшся. Деякі літні люди неймовірно примхливі й пихаті; їм конче треба їсти саме те, що їм хочеться, а коли вони бажають піти кудись відпочити, ніхто не може їх зупинити. Коли вони вирішують щось зробити, їх годі спинити. Ніхто не може їх змінити, і вони все життя були примхливими. Від таких упертих старих іще більше клопоту, ніж від норовливої молоді! Тож коли хтось каже: «Старі люди не настільки глибоко розбещені, як молодь. Старі люди жили в консервативніший, закритіший період, і тому їхнє покоління не настільки глибоко розбещене», – чи відповідає це дійсності? (Ні.) Це просто причіпки заради причіпок. Молоді люди не люблять співпрацювати з іншими, але хіба літні люди не можуть бути такими самими? (Можуть.) Деякі літні люди мають іще тяжчі розбещені характери, ніж у молодих, постійно хизуються своєю старістю й пишаються своїм поважним віком, кажучи: «Я вже в літах. Скільки тобі років? Хто старший – ти чи я? Хай тобі це не сподобається, але я вже давно на світі жив, коли ти ще під стіл пішки ходив, і ти мусиш мене слухатися. Я досвідчений і обізнаний. Що ти, мала дитина, розумієш? Я вірив у Бога ще до того, як ти народився!». Хіба від такого не ще більше клопоту? (Так і є.) Коли деякі люди старіють і їхній вік починають називати «поважним», вони стають завдавати ще більше клопоту. Отже, те, що літні люди не можуть нічого робити, не здатні виконувати свої обов’язки й тим більше прагнути до істини, – це неправда: для літніх знайдеться багато справ. Різноманітні єретичні й помилкові погляди, а також традиційні ідеї й уявлення, невігластво та впертість, усе консервативне, ірраціональне й абсурдне, що ти накопичив протягом життя, нагромадились у твоєму серці, і тобі треба витрачати навіть більше часу, ніж молодим, на те, щоб відкопати, розібрати та розпізнати всі ці речі. Те, що ти не можеш нічого робити чи мусиш мучитися, тривожитись і непокоїтися, коли тобі немає чим зайнятися, – це неправда: це не твоє завдання та не твоя повинність. Передусім літні люди повинні мати правильні установки. Хоча ти, може, і вже немолодий, а твоє тіло відносно зістарилося, твої установки все одно мають бути як у молодого. Хоча ти старієш, твоє мислення сповільнюється й пам’ять погіршується, але якщо ти досі здатен пізнавати себе, розумієш Мої слова й істину, то це доводить, що ти не старий і тобі не бракує духовного рівня. Якщо комусь за 70, але він не здатен розуміти істину, то це показує, що його духовний стан замалий і не відповідає поставленим завданням. Тому вік не має значення, коли йдеться про істину й тим більше про розбещені характери. Сатана існує вже десятки тисяч, навіть сотні мільйонів років, і він досі залишається сатаною, але ми однаково мусимо додавати перед словом «сатана» прикметник, який його описує, а саме «старий сатана». Це означає, що сатана – зло найвищого ступеня, чи не так? (Так.) Отже, як же слід практикувати літнім людям? Перший аспект полягає в тому, що треба мати такі ж установки, як у молодих, прагнути до істини, пізнавати себе, а пізнавши себе, каятися. Інший аспект полягає в тому, що слід шукати принципи у виконанні свого обов’язку та практикувати відповідно до істини-принципів. Не можна вирішувати, що тобі вже годі прагнути до істини: мовляв, ти вже старий, похилого віку, не маєш таких активних думок і розбещених характерів, як у молоді, усе в цьому житті пережив і зрозумів, а значить, не маєш диких амбіцій і бажань. Насправді, кажучи так, ти маєш на увазі ось що: «Мої розбещені характери не такі вже й серйозні, тому прагнення до істини – це для вас, молодих. Нас, старих, це не стосується. Ми, старі, просто виконуємо в Божому домі ту роботу, яку можемо, і стараємося як можемо – тоді ми добре виконаємо свій обов’язок і будемо спасенні. Що ж до того, що Бог відкриває розбещені людські характери, антихристові характери й сутність, то це потрібно розуміти вам, молодим. Ви можете уважно про це слухати, а нам достатньо того, що ми вас добре приймаємо та пильнуємо за оточенням, щоб ви були в безпеці. У нас, старих, немає диких амбіцій. Ми старіємо, наш мозок реагує повільно, і тому всі наші реакції позитивні. Перед смертю ми стаємо добросердечними. Коли люди старіють, вони починають добре поводитися, тому ми поводимося добре». Насправді такі люди мають на увазі, що в них немає розбещених характерів. Коли ми взагалі говорили, нібито літнім людям не потрібно прагнути до істини чи що прагнення до істини відрізняється залежно від віку? Ми колись таке говорили? Ні. Чи є літні люди особливою групою в Божому домі й у питаннях істини? Ні. Вік не має значення, коли йдеться про істину, розбещені характери, глибину твоєї розбещеності й те, чи годишся ти прагнути до істини, чи можеш досягти спасіння та яка ймовірність твого спасіння. Хіба не так? (Так.) Ми вже стільки років спілкуємося про істину, але ніколи не бесідували про те, що є якісь різні види істин для людей різного віку. Бесіди про істину ніколи не призначалися тільки для молоді чи тільки для літніх людей, розбещені характери так само виявляються не виключно в молодих або виключно в старих, і ніколи не говорилося такого, що розбещені характери буцімто природно слабшають і змінюються через старість, негнучке мислення та нездатність сприймати нове. Ми ніколи не спілкувалися про жодну істину з прив’язкою до конкретного віку й не виключали при цьому літніх людей. Літні люди не є особливою групою в церкві, Божому домі чи перед Богом: вони такі самі, як і люди з інших вікових груп. У них немає нічого особливого – вони просто прожили трохи довше за інших, прийшли в цей світ на кілька років раніше, їхнє волосся трохи сивіше, а тіло постаріло трохи раніше – ось і всі відмінності. Більше жодної різниці немає. Отже, якщо літні люди вічно думають: «Я старий, а значить, поводжуся добре, не маю розбещених характерів, і в мене є лише дрібка розбещеності», – хіба це не помилкове розуміння? (Так і є.) Хіба це не дещо безсоромно? Деякі літні люди – хитрі старі негідники, підступні в найвищому ступені. Вони кажуть, що не мають розбещених характерів і навіть що їхні розбещені характери минули із часом, хоча насправді виливи їхніх розбещених характерів не менші, ніж в інших людей. У реальності розбещені характери та якість людськості цього типу літніх людей можна описати багатьма способами. Наприклад, «хитрі старі негідники», «старий імбир найгостріший, а досвід бере гору над молодістю» – обидва ці вирази містять слово «старий», чи не так? (Так.) У яких іще описах використовується слово «старий»? («Старі інтригани».) Так, «старі інтригани» – це добрий приклад. Бач, усі вони містять слово «старий». А ще є вислови «старий сатана» та «старі дияволи» – це старі як вони є! У що вірять ті, хто належить до групи літніх людей? Вони вірять: «Усі наші розбещені характери із часом минули. Розбещені характери – це питання, яким слід перейматися вам, молодим. Ви розбещені глибше за нас». Хіба це не навмисне викривлення? Такі люди хочуть виставити себе в доброму світлі й розхвалити себе, але насправді їхні слова – неправда, і все зовсім не так. «Старі дияволи», «старий сатана», «старі інтригани», «хитрі старі негідники», «хизування своєю старістю» – ці описи зі словом «старий» не добрі й не позитивні.

Зараз ми про це спілкуємося, щоб застерегти літніх людей, порадити їм, скерувати їх, а також зробити молоді профілактичний укол. Мета, з якою Я це кажу, – це передусім подолати певну проблему. Яку саме? Моя мета – подолати муки, тривоги й занепокоєння цих літніх людей і дати їм зрозуміти, що ці муки, тривоги й занепокоєння зайві та непотрібні. Якщо ти хочеш виконувати обов’язок і придатний для цього, хіба Божий дім тобі відмовить? (Ні.) Божий дім неодмінно дасть тобі нагоду виконувати обов’язок. Тобі точно не скажуть: «Ти не можеш виконувати обов’язок, бо ти старий. Забирайся геть, ми не дамо тобі жодного шансу». Ні, Божий дім ставиться до всіх людей справедливо. Якщо ти придатний для виконання обов’язку й у тобі не криється прихованої небезпеки, Божий дім дасть тобі нагоду й дозволить виконувати обов’язок у межах твоїх можливостей. Ба більше, якщо ти хочеш пізнавати себе та прагнути до істини, хіба хтось посміється з тебе та скаже: «Невже така стара людина, як ти, годиться прагнути до істини?». Чи стане хтось із тебе сміятися? (Ні.) Чи скаже хтось: «Ти старий, і твої думки плутаються. Який тобі сенс прагнути до істини? Бог не спасе такого старигана, як ти»? (Ні.) Ні, ніхто такого не скаже. Перед істиною всі рівні, і тут до всіх ставляться справедливо. Просто ти сам можеш не прагнути до істини та постійно використовувати свій поважний вік як виправдання, вічно думаючи: «Я старий і не можу виконувати жодного обов’язку». Насправді є багато обов’язків, які ти можеш виконувати в міру своїх можливостей. Якщо ж ти не виконуєш жодного обов’язку, а натомість хизуєшся своєю старістю й бажаєш повчати інших, то хто захоче тебе слухати? Ніхто. Ти вічно кажеш: «Ой, ви, молоді, просто нічого не розумієте!», «Ой, ви, молоді, просто егоїсти!», «Ой, ви, молоді, просто пихаті!», «Ой, ви, молоді, просто ліниві. Ми, старі люди, працьовиті, і за моїх часів ми були такими-то». Яка користь від таких слів? Не треба просторікувати про свою «чудову» історію: ніхто не хоче цього слухати. Безглуздо говорити про ті застарілі речі; вони не відображають істини. Якщо ти хочеш про щось говорити, то доклади до істини певних зусиль, зрозумій її трохи більше, пізнай себе та сприймай себе як іще одну звичайну людину, а не як того, навколо кого повинні крутитись інші люди, не як члена особливої групи, якого інші повинні поважати, шанувати й високо цінувати. Це надмірне бажання й неправильне мислення. Вік – не символ твоєї ідентичності та не показник придатності, старшинства й тим більше того, що ти володієш істиною чи людськістю, і вік не здатен послабити твої розбещені характери. Тож ти такий самий, як і інші люди. Не треба вічно вішати на себе ярлик «старшого», щоб відокремити себе від інших і навіть виділити себе як святого. Таке свідчить про те, що ти зовсім себе не знаєш! Поки старі люди живуть на світі, вони повинні ще більше старатися прагнути до істини та входження в життя, а також гармонійно співпрацювати з братами й сестрами, виконуючи свій обов’язок; тільки так їхній духовний стан зможе зростати. Літнім людям у жодному разі не слід вважати себе поважнішими за інших і хизуватися своєю старістю. Молоді люди можуть виявляти найрізноманітніші розбещені характери – і ти теж; молоді люди можуть робити всілякі дурниці – і ти теж; молоді люди плекають уявлення – і літні люди так само; молоді люди можуть бути бунтівничими – і літні люди так само; молоді люди можуть виявляти антихристові характери – і літні люди так само; молоді люди мають дикі амбіції та бажання – і літні люди так само, без найменшої різниці; молоді люди можуть спричинювати порушення та переривання, за що їх усувають із церкви, – і літні люди так само. Тож старші люди можуть робити ще багато чого, крім доброго виконання свого обов’язку в міру своїх можливостей. Якщо ти не тупий, не слабкий розумом і здатен розуміти істину, якщо ти спроможний подбати про себе, тобі слід багато чого робити. Як і молодь, ти можеш прагнути до істини й шукати її, і ти повинен часто приходити до Бога молитися, шукати істину-принципи, а також старатись у всьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Це той шлях, яким тобі належить слідувати, і не треба мучитися, тривожитись і непокоїтися через те, що ти старий, маєш багато недуг або твоє тіло старіє. Мучитися, тривожитись і непокоїтися – це неправильно: це ірраціональні прояви. Літні люди повинні відпустити свій титул «поважних», інтегруватися з молодими та сидіти з ними на рівних. Не треба хизуватися своєю старістю й вічно думати, ніби ви маєте високі чесноти, гідні поваги, що ви надзвичайно кваліфіковані, можете керувати молодими людьми, що для молодих ви поважні й вищі за них; не треба постійно плекати амбіцію контролювати молодих і бажання керувати ними – це відвертий розбещений характер. Раз літні люди мають розбещені характери так само, як і молодь, і так само часто виявляють свої розбещені характери в житті та при виконанні своїх обов’язків, то чому ж тоді літні люди не чинять як належить, а натомість постійно мучаться, тривожаться й непокояться через свою старість і те, що буде з ними після смерті? Чому вони не виконують своїх обов’язків так, як молодь? Чому вони не прагнуть до істини так, як молодь? Тобі дана ця нагода, і якщо ти за неї не вхопишся та справді постарієш настільки, що не зможеш ні чути, ні бачити, ні дбати про себе, ти про це пошкодуєш, і твоє життя так і мине. Розумієш? (Так.)

Тепер проблему негативних емоцій у літніх людей подолано? Коли ви постарієте, чи станете хизуватися своєю старістю? Чи станете старими інтриганами та хитрими старими негідниками? Коли ви побачите стару людину, чи станете називати її «старшим братом» або «старшою сестрою»? У неї є ім’я, але ти не називаєш її на ім’я, а натомість додаєш до звертання слово «старший». Якщо ти завжди додаватимеш слово «старший», коли говоритимеш із літніми людьми, хіба це їм не зашкодить? Вони вже вважають себе старими й відчувають певні негативні емоції, тож якщо ти називаєш їх «старшими», то ніби говориш їм: «Ти старий, старший за мене, і від тебе більше немає користі». Чи комфортно буде людині, коли вона таке почує? Безумовно, що вона почуватиметься нещасною. Хіба таке твоє звертання її не скривдить? Деякі літні люди, почувши таке звертання, будуть у захваті й подумають: «Бачите, я маю високі чесноти, гідні поваги, і гідну репутацію. Коли брати й сестри мене бачать, то не називають мене на ім’я. У Божому домі не називають старих людей “дядьком”, “дідусем” або “бабусею”. Натомість, звертаючись до мене, брати й сестри додають слово “старший” і називають мене “старшим братом” (або “старшою сестрою”). Подивіться, який я гідний, який я поважний перед іншими. Божий дім добрий – тут люди поважають старих і піклуються про молодих!». А ти гідний поваги? Яке повчання ти приніс своїм братам і сестрам? Яку користь? Який внесок ти зробив у Божому домі? Скільки істини ти розумієш? Скільки істини втілюєш у життя? Ти вважаєш себе людиною з високими чеснотами, гідною поваги, але при цьому взагалі не зробив жодного внеску, – то чи заслуговуєш ти, щоб брати й сестри називали тебе «старшим братом» або «старшою сестрою»? Категорично ні! Ти хизуєшся своєю старістю й вічно хочеш, щоб інші тебе поважали! Чи добре це, коли тебе називають «старшим братом» або «старшою сестрою»? (Ні.) Ні, це не добре, але Я часто це чую. Це так погано, але до літніх людей досі часто звертаються саме так. Яку атмосферу це створює? Це огидно, чи не так? Що більше ти називаєш літню людину «старшим братом» або «старшою сестрою», то більше вона вважає, що кваліфікована та має високі чесноти, гідні поваги; що більше ти називаєш її «старшим тим-то», то більше вона вважає себе особливою, важливішою й кращою за інших людей, її серце схиляється до того, щоб вести інших за собою, і то далі вона відходить від прагнення до істини. Вона вічно хоче вести інших за собою й керувати ними, вічно вважає себе кращою за інших і думає про них, що вони неприємні, вічно бачить чужі проблеми, а своїх не помічає. Скажіть Мені, чи може така людина все ж прагнути до істини? Ні, не може. Отже, якщо називати людей «старшим братом» або «старшою сестрою», це не приносить їм ніякої користі, а лише кривдить їх і шкодить їм. Якщо ти називатимеш літніх людей просто на ім’я, без шанобливого «старший», якщо ти ставитимешся до них правильно та сидітимеш із ними на рівних, то стан і ментальність цих людей стануть нормальними, і вони перестануть пишатися своїми поважними роками й дивитися на інших зверхньо. Так цим людям стане легко вважати себе рівнею іншим, вони зможуть правильно ставитися до себе й інших і вважати себе точно такими ж, як інші, як звичайні люди, а зовсім не кращими за них. Так їхні труднощі стануть меншими, ці люди не відчуватимуть негативних емоцій, які можуть виникати через їхній похилий вік і те, що вони не здобули істину, і тоді в них з’явиться надія на прагнення до істини. Коли ці негативні емоції не виникатимуть, такі люди ставитимуться до власних проблем, особливо розбещених характерів, на основі правильних установок. Це має позитивний і корисний вплив на їхнє прагнення до істини, самопізнання та здатність слідувати шляхом прагнення до істини. Хіба тоді проблеми з негативними емоціями в літніх людей не буде подолано? (Буде.) Їх буде подолано, і жодних труднощів більше не буде. Тож які установки літнім людям слід прийняти насамперед? Їм слід прийняти позитивні установки: треба бути не тільки розважливими, а й великодушними. Не слід бути занадто суворими до молодих людей і сваритися з ними через усілякі речі: потрібно бути для молоді прикладом і показувати, як робити правильно. Молоді люди мають запальний характер і говорять не подумавши, тож не сваріться з ними через усілякі речі. Молодь незріла та недосвідчена, і кілька років загартування наставлять її на правильний шлях. Так і має бути, і літні люди мають це розуміти. Тож які літнім людям треба прийняти установки, щоб вони відповідали істині? Треба правильно поводитися з молодими й водночас не бути пихатими та самовпевненими, не вважати себе дуже досвідченими та проникливими. Треба вважати себе звичайними людьми, точно такими, як і всі інші: ось як правильно робити. Не дозволяйте своєму віку стримувати вас, але й не намагайтеся жити з ментальністю молодих, бо це теж ненормально. Тож просто не давайте віку вас стримувати. Літнім людям не можна постійно думати: «Ой, я такий старий, я не можу робити те, я не можу робити се, я не можу казати те. Я дуже старий, тому я мушу те, мушу се, мушу сидіти в певний спосіб, стояти в певний спосіб і навіть їсти в певний хороший спосіб, щоб молодь бачила та не дивилася на літніх зверхньо». Така установка неправильна, і коли ти так думаєш, тебе контролює й обмежує певний різновид неправильного мислення, і ти поводишся трохи штучно, фальшиво й награно. Не давай своєму віку себе стримувати: будь таким, як усі, роби те, що можеш і мусиш, і так у тебе будуть нормальні установки. Розумієте? (Так.) Отже, коли літня людина має нормальні установки, через похилий вік у неї можуть виникати різні негативні емоції, але вони щезають самі, а вона цього навіть не помічає; вони більше не можуть обплутувати тебе, і шкода, якої вони тобі завдають, теж зникає, і тоді твоя людськість, розум і совість стають відносно нормальними. Якщо в людини нормальна совість і раціональність, її вихідна позиція стає відносно правильною для прагнення до істини, виконання свого обов’язку, та й будь-якої діяльності та роботи, а результати, яких досягає людина, теж відносно правильні. По-перше, вік не стримуватиме таку літню людину: вона зможе об’єктивно та практично оцінювати себе, робити те, що мусить, бути такою ж, як інші, і виконувати свій обов’язок у міру власних можливостей. Молодим не слід думати: «Ти такий старий, ти ніколи не даєш мені дорогу й не дбаєш про мене. Ти такий старий, що мав би бути досвідченим, але ти не даєш мені порад, як чинити правильно, і від того, що ти тут поруч, немає ніякої користі. Ти старий – то чого ж ти не вмієш ставитися до молоді з розумінням?». Чи правильно так казати? (Ні.) Ставити такі вимоги до літніх людей недоречно. Отже, перед істиною всі люди рівні. Якщо твоє мислення в усьому практичне, об’єктивне, точне, раціональне, то воно неодмінно узгоджуватиметься з істиною-принципами. Якщо на тебе не впливають жодні об’єктивні умови, причини, середовища чи взагалі жодні чинники, якщо ти робиш тільки те, що належить людям і чого вчить людей Бог, то твої дії неодмінно будуть доречними та правильними – по суті, вони відповідатимуть істині. А ще ти не загрузатимеш через свою старість у негативних емоціях муки, тривоги й занепокоєння, і цю проблему буде розв’язано.

Чудово, на цьому Я завершую сьогоднішнє спілкування. До побачення!
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Як прагнути до істини (5)

Протягом цього періоду ми поспілкувалися про перший аспект того, як прагнути до істини, а саме про відкидання певних речей. Здебільшого ми говорили про першу частину цієї теми – відкидання різних негативних емоцій. Скільки разів ми обговорювали тему відкидання негативних емоцій? (Чотири рази.) Чи є у вас якісь шляхи відкидання негативних емоцій? Різноманітні негативні емоції, про які ми спілкувались і які аналізували, на перший погляд здаються певними різновидами емоцій або думок, але насправді у своїй основі вони походять від помилкових людських систем цінностей і поглядів на життя, від хибних людських думок і точок зору. Звісно, різноманітні розбещені характери людей призводять до виникнення різних помилкових думок і точок зору, які зі свого боку породжують різні негативні емоції. Тому виникнення таких негативних емоцій має своє походження та причини. Негативні емоції, які ми обговорювали, – це не миттєві чи імпульсивні думки, не швидкоплинні настрої та не думки й точки зору в простому розумінні цих слів. Ці емоції мають здатність упливати на спосіб життя людей, на те, що вони практикують, на їхні думки й точки зору, а також на погляди та ставлення, що визначають, як люди дивляться на інших людей і речі. Ці негативні емоції приховані глибоко в серці та свідомості людей, постійно супроводжують їх у повсякденному житті та впливають на погляди й позиції, що визначають, як люди дивляться на інших людей, події та речі. Ці негативні емоції мають значний негативний вплив на повсякденне життя людей, їхню поведінку та життєві шляхи, які вони обирають. Негативні емоції непомітно призводять до різних поганих наслідків для людей. Тому люди мають поволі усвідомити й подолати ці негативні емоції за допомогою прагнення до істини та поступово відкинути їх. Відкинути такі негативні емоції – це не те саме, що викинути якийсь матеріальний предмет, так що ти про нього більше не думатимеш і він над тобою вже не домінуватиме; це не те саме, що підняти якусь річ і просто буквально відкинути її. Що ж у цьому контексті означає «відкинути»? Передусім те, що потрібно викривати й аналізувати свої неправильні думки та точки зору, а також неправильні погляди й ставлення, що визначають, як ти дивишся на людей і речі, аж поки ти не зрозумієш істину. Тоді ти зможеш по-справжньому відмовитися від своїх негативних емоцій. Які б негативні емоції в тебе не виникали, долай їх, шукаючи відповідні істини, доки не набудеш принципів і шляхів практикування істини. Тільки тоді ти зможеш повністю звільнитися від мук, пут і впливу негативних емоцій та зрештою набути здатності підкорятись істині й середовищам, улаштованим Богом, і так бути непохитним у своєму свідченні. Ти мусиш дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій. Тільки так ти зможеш повністю відкинути свої негативні емоції та неправильні думки й точки зору. Чому для того, щоб повністю їх відкинути, потрібен такий складний процес? Причина в тому, що ці негативні емоції – не щось матеріальне. Це не емоції, які тимчасово оволодівають розумом або непокоять його. Це усталені, вже існуючі або навіть глибоко вкорінені думки й точки зору, які формуються в людині, і їхній вплив на людей винятково серйозний. Тому для того, щоб відкинути ці негативні емоції, необхідні різні методи й заходи. Цей процес відкидання – теж процес прагнення до істини, чи не так? (Так.) Процес відкидання цих негативних емоцій – це справді процес прагнення до істини. Отже, єдиний спосіб реагувати на негативні емоції – це шукати істину та долати їх на основі Божих слів. Чи розумієте ви сенс цього твердження? (Так.)

Коли ми тільки починали спілкуватися про негативні емоції, то різні істини, про які ми розмовляли раніше, загалом не торкалися цієї теми, тому для всіх вас вона була геть незнайома. Люди думають, що мати негативні емоції – це нормально та що це щось не пов’язане з розбещеними характерами; люди вважають, що негативні емоції – це не розбещені характери та між ними немає нічого спільного. Це неправильно. Деякі люди вірять, що негативні емоції – це лише тимчасові думки чи ідеї, які не мають на людину жодного впливу, і тому вважають, що не має значення, відкидають вони їх чи ні. Тепер, завдяки численним сеансам спілкування й аналізу, було доведено, що негативні емоції справді справляють на людей реальний вплив. Раніше ми завжди спілкувалися про розуміння та розбір розбещених характерів; тему негативних емоцій ми лише злегка зачіпали, викриваючи розбещені характери, але не спілкувалися про неї особливо детально. Тепер, після кількох конкретних обговорень, Я сподіваюся, що ви зможете зосередитися на цій темі й почати вчитись аналізувати й розуміти ці негативні емоції у своєму повсякденному житті. Коли ви зрозумієте їхню сутність, то зможете відкинути їх, відвернутися від них і поступово їх відпустити. Лише відкинувши ці негативні емоції, ви зможете стати на правильний шлях прагнення до істини та вирушити ним. Це етапи, які ви повинні пройти. Зрозуміло? (Так.) Хоча в питаннях людського життя, існування та шляхів, якими йдуть люди, негативні емоції можуть не володіти ними й не контролювати їх настільки ж, як розбещені характери, проте ці негативні емоції теж неминучі. У питаннях зв’язування людських думок, впливу на прийняття людьми істини й на те, правильним шляхом вони йдуть чи ні, негативні емоції в певних ситуаціях і до певної міри справляють не менш значущий негативний вплив, ніж розбещені людські характери. Ви поступово почнете відчувати це у своїх подальших прагненнях, досвіді та практиці. Зараз, коли ви тільки-но зіткнулись із цією темою, дехто з вас не має про неї жодного уявлення, знань і тим більше не відчуває її значущості. Надалі, отримавши досвід із цієї теми, ти осягнеш, що негативні емоції – це не так просто, як здається. Вони займають значне місце та простір у думках людей, глибинах їхніх сердець і навіть у підсвідомості. Можна сказати, що ці негативні емоції значною мірою підживлюють і спонукають людей до дій відповідно до їхніх розбещених характерів і що ці ж емоції підживлюють і спонукають поневолення людей та контроль, який розбещені характери мають над людьми. Через ці негативні емоції люди вперто дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють згідно зі своїми розбещеними характерами, тому не варто недооцінювати негативні емоції. Насправді, з одного боку, у таких емоціях приховано багато негативних думок і точок зору, а з іншого боку, різноманітні негативні емоції різною мірою приховано в розбещених характерах людей. Словом, ці негативні емоції оволодівають людськими серцями та мають ту саму сутність, що й розбещені людські характери. І те, і інше – різні грані негативу, щось негативне. Що тут означає слово «негативне»? Чого воно стосується? Один з аспектів полягає в тому, що ці негативні емоції не відіграють позитивної ролі у входженні людей у життя. Вони не можуть ні скерувати тебе, ні допомогти тобі прийти до Бога, активно пошукати Його волі й далі досягти послуху Йому. Коли в людях приховано ці негативні емоції, людські серця далекі від Бога, вони стережуться й уникають Його та часом навіть таємно, непомітно, мимоволі відрікаються від Бога, підозрюють і судять Його. Якщо говорити із цієї точки зору, чи є ці негативні емоції чимось позитивним? (Ні.) Це перший аспект. З іншого боку, ці негативні емоції ведуть людей не до Бога й підкорення істині, а в таких напрямках, до таких шляхів і цілей, що суперечать істині та йдуть проти неї. Це безсумнівно. Функція, яку ці негативні емоції виконують у людях, – спонукати людину захищати себе, відстоювати інтереси своєї плоті, потакати своєму марнославству, гордості та статусу. Негативні емоції постійно контролюють і зв’язують тебе, не даючи слухати Божі слова, бути чесною людиною та практикувати істину. Вони змушують тебе вірити, що, практикуючи істину, ти залишишся в програші, утратиш обличчя та статус, інші з тебе сміятимуться, а світові буде розкрито твою справжню сутність. Ці негативні емоції контролюють людей, домінують над їхніми думками та змушують їх розмірковувати лише про ці негативні речі. Тож чи суперечить істині сутність цих негативних речей? (Так.) Отже, хоча негативні емоції невпинно тобі про все це нагадують, водночас вони ще й постійно заважають тобі практикувати істину та прагнути до неї. Вони – наче стіни на шляху твого прагнення до істини, наче камені спотикання на твоїй дорозі до входження в реальність істини. Щоразу, коли ти хочеш практикувати істину, говорити чесно, підкорятися Божому володарюванню та розпорядженням, діяти згідно з принципами чи щиро й повністю присвячувати себе Богові, платити ціну та виявляти свою вірність Богові, ці негативні емоції негайно вириваються назовні й заважають тобі практикувати істину. Вони постійно виникають і проносяться у твоїх думках, кажучи тобі, що ти втратиш, якщо так діятимеш, яким буде твій кінець, якими будуть наслідки та що ти зможеш здобути. Ці негативні емоції раз у раз нагадують тобі й застерігають тебе щодо всього цього, не даючи ні прийняти істину, ні практикувати її, ні підкорятися Богові. Натомість вони змушують тебе думати про себе, зважати на власні інтереси, і в результаті ти не можеш ні практикувати істину, ні просто коритися Богові. Ці негативні емоції вмить зв’язують твої думки та починають контролювати їх. Хоча спершу ти бажаєш практикувати істину, готовий коритися Богові та хочеш догоджати Йому, але коли в тобі зринають негативні емоції, ти мимоволі слідуєш за ними й опиняєшся під їхнім контролем. Вони запечатують твої вуста, зв’язують руки й ноги та заважають тобі робити й говорити те, що ти мусиш. Натомість ти зрештою вимовляєш неправдиві, оманливі, осудливі слова та робиш учинки, які йдуть проти істини. Твоє серце негайно затьмарюється й потрапляє в пастку мук. Спершу ти плекаєш добрі плани й ідеї: ти хочеш практикувати істину та принести Богові свою відданість, щоб добре виконувати свій обов’язок, і в тебе є жага, бажання й готовність практикувати істину. Але в критичні моменти ці негативні емоції беруть над тобою гору. Ти не здатен ні відвернутися від них, ні відкинути їх і кінець кінцем можеш тільки піддатися цим негативним емоціям. Коли вони переслідують і непокоять людей, контролюють їхні думки й не дають практикувати істину, люди видаються такими безсилими, безпорадними й жалюгідними. Коли в них не виникає якихось серйозних проблем і поточні питання не стосуються принципів, люди думають, що безмежно сильні, міцні в рішучості й вірі, і відчувають, ніби вкрай умотивовані. Вони вважають, що як би сильно не любили Бога, цього все одно буде замало; вони думають, що мають у серці страх Божий і не можуть зробити нічого поганого, що не здатні чинити порушення, переривання й тим більше навмисно коїти зло. Але чому вони не можуть контролювати свою реакцію, коли щось трапляється? Дії таких людей мимовільні, не заплановані й не відповідають їхнім бажанням, але вони все одно відбуваються та стають реальністю, хоча й далекі від того, як ці люди хотіли б діяти. Треба сказати, що причина виникнення й неодноразового повторення таких явищ – це негативні емоції. Очевидно, що вплив негативних емоцій і їхній контроль над людьми не такий примітивний, як люди собі уявляють, їх не так легко подолати й точно не так легко відкинути чи зректися. Як би голосно люди зазвичай не вигукували свої гасла та якою б їхня рішучість не була сильною, їхні стремління – високими, їхня любов до Бога та віра в Нього – великими, проте чому ця рішучість і віра, ці стремління й ідеали не дають жодного результату, коли стикаються з реальністю? Як скороминущі негативні емоції впливають на них і пригнічують їх? Із цього очевидно, що негативні емоції вкоренились у житті людей; вони співіснують із розбещеними характерами людей і здатні впливати на людські думки й точки зору та контролювати їх, так само як і розбещені характери. Водночас, що навіть серйозніше, вони контролюють слова та дії людей і, ба більше, кожну їхню думку й ідею, кожну дію та форму поведінки в будь-яких ситуаціях. Тож хіба долати ці негативні емоції не вкрай важливо? (Так і є.) Негативні емоції – це не щось позитивне, і це можна проілюструвати двома способами. По-перше, негативні емоції не здатні зробити так, щоб людина з власної ініціативи прийшла до Бога; по-друге, вони не можуть дати людині можливість успішно практикувати істину перед обличчям реальності та входити в істину, як людині б хотілося. Негативні емоції – це камінь спотикання на шляху прагнення до істини, вони заважають людям шукати та практикувати її. Тому негативні емоції треба долати. Якщо подивитися на ефект і сутність негативних емоцій, можна побачити, що вони – не щось позитивне. Ба більше, можна сказати, що за своєю сутністю вони певною мірою ще більше здатні неволити та контролювати людей, ніж розбещені характери. Отже, чи сказали б ви, що існування цих негативних емоцій – серйозна проблема? (Так.) Якщо не подолати ці негативні емоції, яких наслідків можна чекати? Можна бути певними, що через ці емоції людина дуже довго житиме в негативі, і вони ще більше здатні неволити та зв’язувати людей, заважаючи їм прагнути до істини. Чи треба розв’язувати таку серйозну проблему? Так, її треба розв’язувати. Водночас із подоланням своїх розбещених характерів люди мусять долати й свої негативні емоції. Якщо люди здолають і те, і інше, їм буде набагато легше прагнути до істини, і на шляху до неї не буде жодних суттєвих перешкод.

Розбещені характери приховано в деяких поверхових виливах і підходах людей, а також у певних станах. То як же їх розпізнати? Як відрізнити негативні емоції від розбещених характерів? Ви колись над цим замислювалися? (Ні.) Характери й емоції – це дві різні речі. Якщо говорити лише про характери й емоції, чи легко розрізнити буквальні значення цих слів? Характери – це те, що виплескується з природи та сутності людини, тоді як емоції – це, по суті, різновиди психологічних станів, у яких людина перебуває, коли щось робить. У будь-якому разі, як би ми не тлумачили ці терміни буквально, емоції людей – особливо негативні – містять багато негативних думок. Коли людина таїть такі негативні емоції, це може призвести до того, що вона житиме в негативному стані, під домінуванням різноманітних неправильних думок і точок зору, чи не так? (Так.) Ці негативні емоції можуть довго залишатися прихованими в людських серцях, і якщо людина не розуміє істини, то ніколи не усвідомить і не відчує присутності цих емоцій; вони супроводжують людей постійно, як і розбещені характери. Часто ці негативні емоції приховано в різних неправильних людських думках і точках зору, що змушують людей сумніватись у Бозі, втрачати щиру віру й здоровий глузд, навіть висувати до Бога всілякі нерозумні вимоги. Ці негативні емоції ховаються в розбещених характерах людей, у їхніх різноманітних неправильних думках і точках зору, під обгорткою різних аргументів, думок і точок зору, повністю відображаючи сутність природи людини. Розбещені характери проявляються в різних станах, які розкриваються через поведінку та дії людей: ці різні стани несуть у собі розбещені людські характери. Хоча негативні емоції та розбещені характери – це різні речі, у певних аспектах між ними неминуче існує зв’язок, і вони можуть навіть переплітатися та ставати невіддільними одне від одного. У певних аспектах вони можуть підкріплювати й підживлювати одне одного, залежати одне від одного та співіснувати. Наприклад, мука, неспокій і тривога, про які ми спілкувалися минулого разу, – це один із різновидів негативних емоцій. Саме такі негативні емоції змушують людей жити в муках, неспокої, тривозі. Коли людина потрапляє в пастку цих емоцій, у неї природно формуються певні думки та точки зору, що призводять до сумнівів, безпідставних припущень, настороженості, непорозумінь щодо Бога, навіть осуду й нападів на Нього. Ще така людина може висувати до Бога нерозсудливі вимоги виду «Ти – мені, я – Тобі». На цьому етапі такі негативні емоції вже переросли в розбещений характер. Отже, що ви зрозуміли із цього прикладу? Чи можете ви відрізнити негативні емоції від розбещених характерів? Скажіть-но Мені. (Негативні емоції породжують певні неправильні думки й точки зору, тоді як розбещені характери мають глибше коріння та призводять до того, що людина неправильно розуміє Бога й ставиться до Нього насторожено.) Наведу приклад. Візьмімо такі негативні емоції, як мука, неспокій, тривога. Скажімо, певна людина захворіла. Думаючи про свою хворобу, вона переживає муку, неспокій, тривогу. Ці речі контролюють її серце та змушують боятися серйозного погіршення хвороби й різних наслідків смерті. Далі людина починає страшитися смерті, відкидати її й бажати від неї втекти. Так недуга людини породжує цю низку думок та ідей. У контексті цієї недуги в людини виникає багато активних думок. Джерелом цих активних думок є інтереси плоті, а явно не істина чи той факт, що Бог керує всім сущим. Ось чому ми класифікуємо їх як негативні емоції. Через хворобу людині з нашого прикладу погано, але ж вона вже хвора й не може від цього втекти. Вона мусить якось реагувати на свою хворобу, тож вона думає: «О ні, що ж мені робити з моєю хворобою? Лікуватися чи ні? Що станеться, якщо я не пролікуюся? А якщо пролікуюся, то що буде?». Отак вона думає й думає, і від цього вона починає мучитися. Через різноманітні думки й точки зору на свою недугу людина потрапляє в пастку муки, неспокою та тривоги. Хіба тут уже не почала діяти ця негативна емоція? (Почала.) Відчувши перші симптоми недуги, людина вирішує спробувати полікуватися, але потім їй здається, що це недоречно, і далі людина покладає собі натомість жити за вірою, нормально виконуючи свій обов’язок, – але при цьому досі непокоїться, що її недуга стане серйознішою. Як правильно вирішити це питання? Людині з нашого прикладу бракує шляху. Під домінуванням своїх негативних емоцій вона постійно відчуває із цього приводу муку, неспокій і тривогу, і коли вони в ній зринають, людина не може їх відкинути. Її мучать думки про її хворобу та про те, що з нею робити. Спершу людина думає: «Не страшно, я вірю в Бога. Бог мене зцілить. У мене є віра». Однак згодом їй не стає краще, і Бог її не зцілює. Людина продовжує відчувати із цього приводу муку, неспокій і тривогу, мовляв: «То Бог мене зцілить чи ні? Треба просто почекати, і Бог мене зцілить. У мене є віра». На словах людина каже, що має віру, але насправді в глибині душі живе у своїх негативних емоціях, думаючи: «А що, як Бог не зцілить мене, і я серйозно захворію й помру? Невже я даремно виконував свій обов’язок? Невже я не зможу отримати жодних благословень? Треба попросити Бога, щоб Він мене зцілив». І тоді людина береться молитися Богу такими словами: «Боже, я ж стільки років виконував свій обов’язок – хіба Ти не можеш забрати мою хворобу?». Роздумуючи далі, вона усвідомлює: «Це неправильно, що я прошу Бога про таке. Мені не можна висувати до Бога такі надмірні вимоги. Треба мати віру». Коли людина вірує, то справді ніби нездужає трохи менше, але за деякий час вона починає думати: «Щось не схоже, що мені дійсно поліпшало. Власне, мені наче стало ще гірше. Що ж мені робити? Треба більше старатись і докладати більше зусиль при виконанні свого обов’язку, терпіти більше страждань, платити більшу ціну й намагатися зробити так, щоб Бог мене зцілив. Я покажу Богові свою вірність і віру, покажу, що можу прийняти це випробування». Але за деякий час стан людини не просто не покращується, а й погіршується, вона журиться дедалі тяжче й думає собі: «Бог мене не зцілив. Що ж мені робити? То Бог мене зцілить чи ні?». Її мука, неспокій і тривога посилюються. У цьому контексті людина постійно живе серед таких негативних емоцій, як мука, неспокій і тривога через свою недугу. Час від часу в людини з’являється певна «віра» в Бога, і періодично людина офірує Йому трохи вірності й рішучості. Але що б вона не робила, який би підхід не вибрала, у будь-якому разі вона постійно перебуває в пастці емоцій муки, неспокою та тривоги. Вона міцно зв’язана своєю недугою, і всі дії людини спрямовані на те, щоб поліпшити свій стан і вилікуватися, щоб звільнитися від хвороби. Коли людина живе серед таких негативних емоцій, вона думає про свою хворобу не якось побіжно: навпаки, під домінуванням цих негативних емоцій мислення людини часто дуже активне. Коли ці активні думки не можна реалізувати чи реальність не збігається з бажаннями людини, час від часу в її свідомості проти її волі виникають численні ідеї чи навіть підходи, мовляв: «Якщо Бог мене не зцілить, я все одно виконуватиму свій обов’язок, але якщо Бог справді мене не зцілить, то моя віра в Нього марна, і мені доведеться лікуватися самостійно». Бач, такі люди міркують собі: «Якщо Бог мене не зцілить, я все одно добре виконуватиму свій обов’язок: це Бог мене випробовує», – але водночас думають: «Якщо Бог справді не зцілить мене, доведеться мені лікуватися самостійно. А якщо я лікуватимуся самотужки, то не виконуватиму свого обов’язку. Якщо моя віра в Бога не приносить мені навіть одужання, то нащо мені вірити в Бога? Чому інших Бог зцілює, а мене ні?». Вони постійно обплутані своїми негативними емоціями. Такі люди не просто не можуть змінити чи трансформувати свої неправильні думки й точки зору: ці негативні емоції призводять до того, що в процесі переживання недуги в людей поступово з’являються непорозуміння про Бога, нарікання на Нього та сумніви в Ньому. Це процес поступової трансформації їхніх негативних емоцій і входження в дії згідно з розбещеним характером. Щойно діями людини починає керувати розбещений характер, у неї є вже не просто негативні емоції, а й певні думки, точки зору, судження й рішення, що призводять до певних дій. Коли певний різновид емоції перетворюється на певний різновид стану, тут уже йдеться не просто про негативні емоції, роздуми про щось або життя в певному стані: річ у тім, шо цей стан продукує думки, точки зору, рішення, рух і дії. Що ж домінує в цих думках, точках зору, рухах і діях? Розбещений характер. Хіба зараз цей процес трансформації не проходить абсолютно гладко? (Так і є.) Спочатку люди продукують у певному контексті негативні емоції: лише кілька простих думок, точок зору й ідей, але всі ці ідеї негативні. Вони застоюються в емоціях людей і далі призводять до виникнення різноманітних неправильних станів. Коли людина, живучи в неправильному стані, вирішує, що та як робити, які підходи застосовувати, у неї формуються хибні точки зору та теорії, і тоді це стосується її розбещеного характеру, тільки й усього. Тепер зрозуміло? (Так, зрозуміло.) То розкажіть Мені, що ви зрозуміли. (У деяких контекстах у людей виникають певні негативні емоції. Спочатку вони не йдуть далі кількох негативних думок. Коли ці негативні ідеї породжують різноманітні неправильні стани й люди беруться вирішувати, що робити, і застосовувати певні підходи, над цими людьми починають домінувати певні думки й теорії. Тоді це вже стосується розбещеного характеру.) Вдумайтесь у це та поміркуйте, чи ви це розумієте. Хіба це не просто? (Просто.) Це звучить просто, але чи можете ви відрізнити негативні емоції від розбещених характерів? У будь-якому разі, чи зрозуміли ви різницю між негативними емоціями й розбещеними характерами, незалежно від того, легко їх розрізнити в теорії чи ні? (Зрозуміли.)

Якщо у ваших серцях є різноманітні негативні емоції, про які ми спілкувалися, чи вмієте ви їх розпізнавати й розбирати? (Певною мірою.) Якщо вони у вас є, ви мусите вміти їх розпізнавати. Мета розпізнавання негативних емоцій полягає не в тому, щоб лише отримати про них загальне теоретичне уявлення чи зрозуміти їхнє значення. Ця мета – звільнитися від мук, викликаних негативними емоціями, здобувши практичне вміння їх розпізнавати, і відкинути ці різноманітні негативні емоції, яких у людях не має бути, подібно до негативних емоцій, про які ми спілкувалися раніше. Тепер, виходячи з різниці між негативними емоціями й розбещеними характерами, про яку ми щойно спілкувалися, чи можемо ми сказати, що негативні емоції – це першопричина або контекст, який призводить до того, що люди виявляють свої розбещені характери? Наприклад, якщо ти захворів, але це не призводить до таких негативних емоцій, як мука, неспокій і тривога, це доводить, що в тебе є знання й досвід у цьому питанні, правильні думки й точки зору, а також щирий послух. Отже, твої думки й дії із цього приводу мають узгоджуватися з істиною. І навпаки, якщо ти постійно відчуваєш через якесь питання негативні емоції й тому постійно перебуваєш у їхній пастці, то природно, що через ці негативні емоції в тебе виникатимуть різні негативні стани. Поки ти перебуваєш у цих неправильних станах, вони змушуватимуть тебе природним чином виявляти свій розбещений характер. Тоді ти діятимеш на основі сатанинських філософій, в усіх аспектах порушуватимеш істину та житимеш за своїм розбещеним характером. Тож незалежно від того, як ми розрізняємо негативні емоції та розбещені характери, у підсумку ці дві речі пов’язані між собою та нероздільні. Зокрема, їхня спільна сутність полягає в тому, що як негативні емоції, так і розбещені характери – це щось негативне: у них однакова сутність, і в їхній основі лежать однакові думки та точки зору. Усі думки й точки зору, які призводять до виникнення негативних емоцій, негативні та є сатанинськими філософіями, і ці негативні речі призводять до того, що люди виявляють свої розбещені характери, поводяться й діють на основі своїх розбещених характерів. Хіба не так? (Так.)

Минулого разу ми спілкувалися про такі негативні емоції, як мука, неспокій і тривога. Сьогодні ми побесідуємо про ще один аспект негативних емоцій, який за своєю сутністю майже не відрізняється від муки, неспокою та тривоги, але ще негативніший за своєю природою. Що ж це за емоція? Це той стан душі, з яким люди найчастіше стикаються в повсякденному житті: пригніченість. Ви ж усі чули термін «пригніченість»? (Так.) Тоді, будь ласка, придумайте речення чи наведіть приклад зі словом «пригніченість». Я почну. Дехто каже: «Ой, виконуючи свій обов’язок, я часто відчуваю пригніченість і не можу від неї звільнитися». Чи правильно побудоване це речення? (Так.) Тепер ваша черга. (Коли зі мною щось трапляється, я завжди виявляю розбещеність, і мені постійно доводиться розмірковувати й намагатися пізнати себе, тому я почуваюся пригніченим.) Ти почуваєшся пригніченим, бо забагато намагаєшся пізнати себе. Який контекст цієї пригніченості? Що її спричинює? Може, те, що ви знаєте: ви – ніщо, – і вам здається, ніби на вас не чекає жодних перспектив і місця призначення, ніби у вас немає надії колись спастися, і тому ви почуваєтеся пригніченими. Хто ще хоче висловитися? (У країні великого червоного дракона віра в Бога викликає в людей пригніченість.) Це відчуття пригніченості через середовище. (Коли я виконую свій обов’язок, постійний нагляд мого керівника викликає в мене пригніченість.) Добре сказано: це дуже конкретно виражає емоцію пригніченості. (Виконуючи свій обов’язок, я постійно стикаюся з невдачами та провалами, і це викликає в мене пригніченість.) Від невдач і провалів ви почуваєтеся пригніченими, наче у вас ніколи нічого не вийде. Коли ваша робота просувається повільно, ви почуваєтеся пригніченими? (Так.) У цьому є трохи позитивного підтексту. Розкажіть докладніше. (Я відчуваю пригніченість, коли виконую свій обов’язок, а зі мною постійно розбираються й обтинають мене.) Це реальність, чи не так? (Я відчуваю пригніченість, коли виконання мого обов’язку не приносить добрих результатів.) Яка причина цієї пригніченості? Чи справді те, що ти не досяг добрих результатів? Хіба ти не боїшся, що тобі змінять обов’язок, а то й виженуть тебе? (Боюся.) Це конкретні причини твоєї пригніченості. Хтось іще відчуває якусь пригніченість? Розкажіть Мені. (Усі мої напарники кращі за мене, тому я відчуваю пригніченість.) Ця проблема – пригніченість, спричинена заздрістю. У когось іще є проблеми з пригніченістю? (Я відчуваю пригніченість, бо на моєму напрямку роботи вже довго немає прогресу.) Це тиск чи пригніченість? Це певний тиск. Тож якщо цей тиск присутній, це добре. Хіба не варто просто зробити цей тиск твоєю мотивацією? Коли обов’язки членів кожної команди постійно змінюються, хіба ви не почуваєтеся пригніченими? (Так і є.) У таких випадках ви теж почуваєтеся пригніченими. Зі сказаних вами речень видається, що всі ви відчуваєте емоцію пригніченості. Схоже, внутрішнє «я» людей дуже бентежне, постійно неспокійне, перебуває під якимось невидимим тиском, і тому в людях виникає негативна емоція пригніченості, а далі вони живуть у цій емоції. Це добре? (Ні, не добре.) Це не добре. Хіба в такому разі це не варто долати? Раз це недобре, це треба долати. Коли люди постійно живуть у негативній емоції, яка б вона не була, на нижчому рівні це може мати негативний вплив на їхнє тіло й розум, не даючи жити здоровим життям і рости сильними. На вищому рівні вплив різних негативних емоцій на людей не обмежується базовими потребами повсякденного життя, як-от їжею, одягом, житлом, транспортом. Що важливіше, ці емоції впливають на те, як люди дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють. Якщо конкретніше, це впливає на ефективність, прогрес і результативність виконання їхніх обов’язків. Ще важливіше, звісно, що ці емоції впливають на те, що люди отримують від виконання своїх обов’язків і що мали б здобувати від своєї віри в Бога. Людський розум постійно мучиться від цих негативних емоцій і зв’язаний ними, а серце часто неспокійне, і люди нерідко бувають охоплені такими почуттями, як неспокій, сум’яття й імпульсивність. Коли люди потрапляють у пастку цих почуттів, їхні нормальні совість, розум, життя й виконання обов’язків порушуються, страждають і руйнуються. Тому слід негайно долати ці негативні емоції й не допускати, щоб вони ще більше впливали на ваше нормальне життя й роботу. Поняття пригніченості, яке ми сьогодні розглядали, за своєю сутністю таке саме, як і різні негативні емоції, про які ми говорили раніше. Люди часто непокояться та побоюються з дуже багатьох приводів або таять у глибині серця багато сум’яття, тому почуваються пригніченими. Якщо ця емоція пригніченості довго залишатиметься неподоланою, у глибині сердець люди ставатимуть дедалі неспокійнішими та схвильованішими. Щоб подолати таку ситуацію, у певних конкретних середовищах і контекстах люди можуть навіть вирватися з-під контролю совісті та розуму людської сутності й піти на певні крайні підходи. Це відбувається тому, що в інстинктивної здатності людського тіла протистояти певним негативним емоціям є межа. Коли людина досягає цієї межі й піка, вона виривається з обмежень розуму людської сутності й іде на певні крайні підходи, щоб дати волю емоціям і всіляким ірраціональним ідеям, що таяться глибоко в її серці.

У сказаних вами реченнях ви щойно висловили деякі з різноманітних причин, чому люди почуваються пригніченими. Сьогодні ми здебільшого спілкуватимемося про три причини та приводи, чому в людей виникає ця негативна емоція пригніченості. По-перше, у повсякденному житті чи в процесі виконання обов’язків багато людей відчуває, що вони не можуть робити те, що їм хочеться. Це перша причина: неможливість робити що хочеш. Що це означає – «неможливість робити що хочеш»? Це значить, що людина не може здійснювати будь-яку забаганку, що спаде їй на думку. Можливість робити що хочеться, коли хочеться та як хочеться – це вимога, яку такі люди ставлять до своєї роботи й життя. Проте люди неспроможні діяти як їм бажається чи фантазується: на те є різні причини, включно із законами, життєвими середовищами, правилами, системами, приписами та дисциплінарними стягненнями, що діють у певній групі, тощо. Як наслідок, у глибині душі люди почуваються пригніченими. Якщо говорити прямо, до цієї пригніченості призводить те, що люди почуваються скривдженими, а хтось навіть ображеним. Відверто кажучи, неможливість робити що хочеш означає неможливість діяти за власною волею – і це значить, що через різноманітні причини й обмеження різних об’єктивних середовищ і умов людина не може чинити свавільно чи дозволяти собі що забажає. Наприклад, деякі люди в усьому поверхові та знаходять способи виконувати свої обов’язки абияк. Іноді церковна робота потребує термінового виконання, але такі люди просто хочуть робити як заманеться. Якщо вони не дуже добре почуваються фізично чи пару днів були в поганому настрої й занепали духом, то вони не захочуть терпіти тяготи та платити ціну заради виконання церковної роботи. Вони вкрай ліниві та прагнуть комфорту. Коли таким людям бракує мотивації, вони не хочуть рухатися, і їхні тіла стають млявими, але оскільки ці люди бояться, що керівники з ними розберуться, а брати й сестри назвуть ледачими, їм залишається тільки неохоче виконувати роботу разом з усіма іншими. Однак при цьому вони працюють дуже неохоче, невдоволено й без готовності. Вони почуваються ображеними, скривдженими, роздратованими та виснаженими. Такі люди жадають діяти за власною волею, але не наважуються ні піти проти вимог і приписів Божого дому, ні відкинути їх. Як наслідок, із часом у таких людях починає зароджуватися емоція пригніченості. Щойно вона в них укоріниться, ці люди поступово почнуть виглядати млявими та слабкими. Вони більше не матимуть чіткого розуміння того, що роблять, але все одно щодня виконуватимуть усе, що їм скажуть, і так, як їм скажуть, наче машини. Хоча на позір такі люди й надалі виконуватимуть свої завдання без перерв і зупинок, не покидаючи середовища виконання своїх обов’язків, але в глибині душі вони почуватимуться пригніченими та вважатимуть, що їхнє життя виснажливе й сповнене образ. Зараз найбільше бажання таких людей – одного дня звільнитися від чужого контролю, від обмежень, що їх накладають приписи Божого дому, і його розпоряджень. Такі люди хочуть робити що заманеться й коли заманеться: якщо їм добре, вони трошки попрацюють, а якщо ні, то ні. Вони воліють, щоб їх ніколи ні в чому не звинувачували, не обтинали й не розбиралися з ними, щоб ніхто за ними не наглядав, не контролював їх і не керував ними. Вони думають, що коли такий день настане, це буде чудовий день, і вони відчують велику свободу й розкутість. Однак вони все одно не бажають ні піти із церкви, ні покинути свої обов’язки; вони бояться, що коли не виконуватимуть свої обов’язки, а справді робитимуть що заманеться й одного дня здобудуть бажану свободу й розкутість, то природним чином відійдуть від Бога, а якщо Богу вони більше не будуть потрібні, то не зможуть здобути жодних благословень. Деякі люди опиняються перед дилемою. Якщо вони спробують поремствувати братам і сестрам, то їм буде важко виговоритися. Якщо вони звернуться до Бога з молитвою, то не зможуть відкрити рота. Якщо вони почнуть нарікати, то відчують, що самі ж і винні. Якщо вони не нарікатимуть, їм буде не по собі. Такі люди все гадають собі, чому їхнє життя видається їм настільки виснажливим і сповненим образ, чому вони живуть настільки всупереч власній волі. Вони не хочуть так жити, не хочуть бути в злагоді з усіма іншими, а прагнуть робити що заманеться та як заманеться, і вони все дивуються, чому в них так не виходить. Раніше вони відчували тільки фізичне виснаження, а тепер і душевну втому. Вони не розуміють, що з ними відбувається. Скажіть Мені, хіба це не наслідок гнітючих емоцій? (Так і є.)

Дехто каже: «Усі говорять, що віруючі люди вільні й розкуті, а їхнє життя дуже щасливе, мирне й радісне. Чому ж я не можу жити так само щасливо та мирно, як інші? Чому мені нітрохи не радісно? Чому я почуваюся таким пригніченим і виснаженим? Як це так, що інші живуть таким щасливим життям, а моє життя настільки нещасливе?». Скажіть Мені, у чому тут причина? Що пригнічує таких людей? (Їхні фізичні тіла не отримали задоволення, їхня плоть зазнала страждань.) Якщо фізичне тіло людини страждає й вона відчуває, що йому завдали якоїсь кривди, але може прийняти це серцем і розумом, то хіба їй не здаватиметься, що її фізичні страждання вже не такі й великі? Якщо в серці й розумі людина знайде розраду, мир і радість, хіба вона й надалі почуватиметься пригніченою? (Ні.) Тож казати, що причина пригніченості – фізичні страждання, необґрунтовано. Якщо до пригніченості призводять надмірні фізичні страждання, то хіба ви самі не страждаєте? Чи ви самі пригнічені, бо не можете робити що хочете? Чи потрапляєте ви в пастку гнітючих емоцій через те, що не можете робити що хочете? (Ні.) У вас багато повсякденної роботи? (Вистачає.) У вас усіх чимало повсякденної роботи – ви працюєте з ранку до вечора. Коли ви не спите й не їсте, то майже весь день проводите за комп’ютером, що втомлює ваші очі та мозок, виснажує тіло, – але чи почуваєшся ти пригніченим? Чи пригнічує тебе ця твоя втома? (Ні.) Що викликає в людей пригніченість? Аж ніяк не фізична втома – але яка ж тоді справжня причина? Якщо людина постійно шукає фізичного комфорту та щастя, постійно прагне до них і не бажає страждати, то коли вона фізично страждає навіть трішечки або ж дещо більше за інших, коли вона перевантажена роботою хоч трохи більше, ніж зазвичай, вона почувається пригніченою. Це одна з причин пригніченості. Якщо ж людина вважає, що трохи фізичних страждань – це не така вже й велика проблема, і прагне не до фізичного комфорту, а до істини, якщо така людина намагається виконувати свої обов’язки, щоб догодити Богові, то часто вона й не відчуває фізичного страждання. Хай час від часу вона почувається трохи заклопотаною, втомленою чи виснаженою, проте коли вона поспить, їй уже краще, і вона знову береться за роботу. Такі люди концентруються на своїх обов’язках і роботі; вони не бачать у невеликій фізичній втомі суттєвої проблеми. Проте коли в людському мисленні виникає проблема й людина постійно прагне до фізичного комфорту, то щоразу, коли її фізичне тіло зазнає невеликої кривди чи не може отримати задоволення, у людині виникають певні негативні емоції. Чому ж такі люди, що постійно хочуть робити як заманеться, потурати своїй плоті й насолоджуватися життям, часто опиняються в пастці цієї негативної емоції пригніченості, коли вони незадоволені? (Тому що вони прагнуть до комфорту й фізичної насолоди.) У деяких випадках так і є. Проте існує й інший сорт людей, які не прагнуть до фізичного комфорту. Вони хочуть чинити за власними забаганками та слідувати власним настроям. Коли вони щасливі, то здатні витримати більше страждань і можуть безупинно працювати весь день, а якщо спитати їх, чи вони не втомилися, вони скажуть: «Звісно, що ні! Чого б це я втомився від виконання власного обов’язку!». Але часом таким людям буває нерадісно, і тоді вони обурюються, навіть коли ти просиш їх просто приділити якійсь справі зайву хвилинку, а якщо ти зробиш їм невелике зауваження, вони скажуть: «Ой, облиш мене! Я пригнічений. Якщо ти мені щось тут виговорюватимеш, через тебе я не виконаю свій обов’язок. Якщо в майбутньому я не отримаю благословення, це буде на твоїй совісті, і тільки ти один за це відповідатимеш!». Коли люди перебувають у ненормальному стані, вони непостійні. Іноді вони здатні страждати та платити ціну – а іноді нарікають на дріб’язкові страждання та засмучуються навіть від незначних проблем. Коли в них поганий настрій, вони вже не бажають виконувати свої обов’язки, читати Божі слова, співати гімни, ходити на зібрання та слухати проповіді: вони просто хочуть певний час побути на самоті, і тут ніхто не в силах ні допомогти їм, ні підтримати їх. Часом такий стан минає за кілька днів, і людині стає краще. Усе, що її не задовольняє, робить її пригніченою. Хіба такі люди не вкрай свавільні? (Так і є.) Вони вкрай свавільні. Наприклад, коли їм конче хочеться спати, то хай там що, а вони ляжуть спати, мовляв: «Я втомився й хочу лягти спати просто зараз. Коли я геть виснажений, треба лягати спати!». Якщо хтось скаже такій людині: «Хіба ти не можеш потерпіти ще десять хвилин? Це завдання майже готове: залишилося доробити зовсім трохи, і тоді всі ми зможемо відпочити. Згоден?», – вона відповість: «Ні, я лягаю зараз, та й годі!». Якщо хтось таки переконає її трохи потерпіти, вона буде пригніченою, роздратованою та працюватиме неохоче. Такі люди часто почуваються пригніченими через подібні речі та не бажають приймати ні допомогу від братів і сестер, ні нагляд керівників. Якщо вони припускаються помилки, то не дозволяють іншим ні розібратися з ними, ні обітнути їх. Вони не бажають, щоб їх у чомусь стримували. Вони вважають так: «Я вірю в Бога, щоб знайти щастя, то навіщо ж мені ускладнювати собі життя? Чому воно має бути таким виснажливим? Люди мають жити щасливо. Не треба приділяти всяким нормам і системам стільки уваги. Яка користь від того, щоб постійно їх дотримуватися? От я зараз візьму та й зроблю що захочу, а вам усім зась мені за це дорікати». Такі люди особливо свавільні й розпущені: вони не дозволяють собі терпіти жодних обмежень і не бажають почуватися скутими в жодному робочому середовищі. Вони не бажають дотримуватися норм і принципів Божого дому, не готові приймати принципи, яким люди повинні слідувати у своїй поведінці, і не бажають навіть робити так, як їм підказують совість і розум. Вони хочуть чинити як заманеться та робити те, що приносить їм радість, користь і комфорт. Вони вважають, що якби вони жили під обмеженнями, це йшло б проти їхньої волі та було б таким собі насильством над собою, що тоді вони ставилися б до себе занадто суворо та що людям не слід так жити. Вони думають, що люди повинні жити вільно й розкуто, беззастережно потураючи своїй плоті й хотінням, ідеалам і бажанням. Такі люди вважають, що треба дозволяти собі реалізувати будь-які свої ідеї, говорити й робити що хочеться, іти куди заманеться, не думаючи ні про наслідки, ні про почуття інших людей, ні тим більше про власні повинності й зобов’язання, про обов’язки, які повинні виконувати віруючі, про реалії істини, яких віряни мусять дотримуватись і які повинні втілювати в життя, і про життєвий шлях, яким вони мають слідувати. І в суспільстві, і серед інших люди такого сорту хочуть завжди робити як їм заманеться, але куди б вони не подалися, вони ніколи не зможуть цього досягти. Вони вірять, що Божий дім наголошує на правах людини, дає їй повну свободу, турбується про людство, дбає про терпимість і довготерпіння в ставленні до людей. Вони думають, що раз вони прийшли до Божого дому, у них має бути можливість вільно потурати своїй плоті й бажанням, – але оскільки в Божому домі існують адміністративні постанови та норми, таким людям зрештою все одно не можна робити що заманеться. Тому цю їхню негативну гнітючу емоцію не можна подолати навіть після того, як така людина приєдналася до Божого дому. Вона живе не для того, щоб виконувати якісь повинності чи доручення, і не для того, щоб стати справжньою людиною. Мета її віри в Бога полягає не в тому, щоб виконати обов’язок створіння, завершити своє доручення й досягти спасіння. Серед яких би людей і в якому б середовищі не опинилася така людина, за якою б професією не працювала, її кінцева мета – знайти й задовольнити себе. Цілі всього, що вона робить, обертаються навколо цього, і самозадоволення – це мета її прагнення та бажання всього її життя.

Дехто з вас відповідає за те, щоб тимчасово розміщувати в себе на проживання братів і сестер та готувати для них їжу. У такому разі треба дізнаватись у братів і сестер, яку їжу вони люблять, питати самого себе, які принципи та вимоги із цього приводу висуває Божий дім, а далі приймати братів і сестер на основі цих двох типів принципів. Якщо ти приймаєш гостей із Північного Китаю, готуй більше страв із пшеничної муки: парових булочок, «квіткових рулетів» і булочок із начинкою. Іноді можна приготувати й рис або рисову локшину, яку їдять люди з Південного Китаю: усе це прийнятно. Припустімо, більшість людей, яких ти приймаєш у себе в гостях, приїжджає з Південного Китаю. Вони не люблять страви з пшеничної муки та віддають перевагу рису, і якщо на столі не було рису, то вони наче й не поїли. Якщо ти приймаєш саме таких гостей, частіше готуй рис і стеж, щоб твої страви були до смаку людям із Південного Китаю. Якщо ти приймаєш людей як із Південного Китаю, так і з Північного, то можна готувати страви двох типів, аби гості могли вільно вибрати їжу, яка їм до вподоби. Якщо ти прийматимеш братів і сестер саме так, це відповідатиме принципам. Це питання дуже просте: поки більшість людей задоволена, усе в порядку. Якщо серед них буде якась жменька невдоволених, можеш через це не перейматися. Однак якщо людина, відповідальна за тимчасове розміщення братів і сестер, не розуміє істини, не знає, як робити справи згідно з принципами, і діє тільки на основі власних уподобань, тобто готує що хоче й не задумується, чи смакуватимуть ці страви її гостям, то що це за проблема? Це проблема надмірного свавілля й егоїзму. Деякі господарі самі родом із Південного Китаю, а приймають у гостях здебільшого людей із півночі. Вони щодня готують рис, не думаючи про те, чи звикли гості таке їсти, а коли ти намагаєшся з ними розібратися та щось порадити, у них здіймаються певні емоції: їхні серця починають опиратися, стають неслухняними та сповнюються обурення, і такі господарі кажуть: «Готувати в Божому домі нелегко. Служити цим людям так важко. Я тяжко працюю від зорі до зорі, готуючи вам, а ви все одно гребуєте моїми стравами. Що вам не так із рисом? Ми на півдні їмо рис тричі на день – що, не правда? І нам таки непогано живеться, хіба ні? Ми дужчі й енергійніші за тих, хто з півночі. Чого вам так смакує постійно їсти локшину та парові булочки? Хіба таким можна наїстися? Чому це мені ось локшина несмачна, і я нею не наїдаюся? Ну, я тут нічого не вдію – видно, щоб виконувати свій обов’язок у Божому домі, доведеться мені терпіти та стримуватися, інакше мене можуть замінити чи вигнати. Значить, доведеться мені готувати локшину та парові булочки!». І далі такий господар, готуючи, щодня з обуренням думає: «Я навіть рису поїсти не можу. Я просто хочу все їсти з рисом – як без нього взагалі прожити? Хочу рису!». Хоча такий господар щодня неохоче готує локшину та парові булочки, але сам він геть невеселий. Чому він такий засмучений? Тому що почувається пригніченим. Він собі думає: «Я, значить, повинен вам прислужуватись і готувати те, що подобається вам, а не мені. Чого це я завжди мушу догоджати вам, а не собі?». Він почувається скривдженим, пригніченим і вважає, що його життя виснажливе. Він відмовляється виконувати навіть дрібку зайвої роботи, а коли й береться за неї, то робить її поверхово; він боїться, що коли він не працюватиме, його замінять або усунуть. Отже, єдине, що він тут може зробити, – це діяти й виконувати свій обов’язок отак неохоче, без усякого бажання, без жодних моментів радості, свободи чи розкутості. Люди питають у такого господаря: «Як ти ставишся до того, щоб приймати братів і сестер, готувати їжу?». А він відповідає: «Це не надто тяжко, але гнітюче». Люди кажуть: «Чому це тебе гнітить? У тебе є рис, борошно, овочі: усе, що треба, – і ти навіть не купуєш їх за власні гроші. Тобі просто треба час від часу приморитись і потрудитися трохи більше за інших. Хіба це не твоя повинність? Віра в Бога та виконання свого обов’язку – це відрадна, добровільна справа. То чого ж ти пригнічений?». А такий господар відповідає: «Хоча я все це роблю добровільно, мені нечасто вдається поїсти рису, і я не можу робити що хочу та їсти те, що мені подобається й смакує. А якщо я спробую приготувати для себе щось смачненьке й інші це побачать, я боюся, що вони мене розкритикують. Тому я пригнічений і постійно сумний». Такі люди живуть у гнітючих емоціях, бо не можуть задовольнити свою жадобу до їжі.

Деякі люди займаються тим, що вирощують овочі на церковних фермах. Як їм слід до цього підходити? Те, які овочі садити, слід вирішувати відповідно до пори року, клімату, температури та кількості людей, яких потрібно прогодувати. У Божому домі є норми щодо вирощування різних овочів, які для багатьох можуть бути обтяжливими. Деякі овочі люди готові їсти хоч щодня, а деякі не люблять узагалі. Для деяких овочів кількість регламентована, а інші споживаються сезонно. Ось так і виходить, що брати й сестри не можуть їсти овочі досхочу. Був такий випадок, коли брати й сестри в певному місці подумали: «Ех, у нас ніколи не виходить наїстись овочами від душі. Ми наче зовсім трошки вкусили, а вже все й поїли. Щось у нас небагато овочів! Узяти хоч помідори чері: нам щоразу дістається лише маленька жменька, і не встигнемо ми їх розпробувати, як вони вже й закінчилися. От було б добре, якби ми могли їсти їх цілими мисками!». Тож у тому місці жило з десяток людей, а посадили вони двісті кущів помідорів чері. Люди їли ті помідори цілими мисками, з ранку до ночі. Вони так раділи, їдячи повні миски тих помідорів чері та звичайних помідорів, споживаючи огірки цілими кошиками. У ті дні ці люди були щасливі та просто раювали. Такі люди у своїх діях не можуть ні слідувати приписам Божого дому, ні дотримуватися принципів науки. Вони відмовляються дослухатися хоч до когось, ставлять на перше місце власні інтереси, в усьому думають тільки про себе та роблять як заманеться. У результаті під контролем, наглядом і управлінням Божого дому на цих людей, які хотіли їсти городину досхочу, було накладено обмеження, а з деякими із цих людей розібрались і обітнули їх. Скажіть-но Мені: як ви думаєте, що вони зараз відчувають? Хіба вони не вкрай розчаровані? Хіба їм не здається, що світ безрадісний і в Божому домі немає ні любові, ні тепла? Хіба вони не почуваються неймовірно пригніченими? (Так і є.) Вони постійно думають: «Що поганого в тому, що я роблю що хочу? Мені що, уже й просто посмакувати овочами не можна? Мені тут навіть не дозволяють їсти помідори чері мисками. Які ж тутешні люди скупі! Божий дім не дає людям свободи. Якщо ми хочемо їсти помідори чері, нас змушують садити їх відповідно до кількості людей, яких потрібно прогодувати. Що поганого, якщо я посаджу більше – двісті чи триста кущів? А якщо ми не зможемо з’їсти їх усі, то просто згодуємо залишки тваринам». Чи доречно тобі їсти цілими мисками? Хіба не слід харчуватися помірно, дотримуючись певних меж? Пропорції, у яких люди споживають різні створені Богом продукти харчування, мають засновуватися на врожайності та сезонній доступності культур. Найврожайніші культури мають бути основними, а якщо рослина не врожайна чи маловрожайна, недовго плодоносить або росте, то її плоди слід споживати менше: подекуди люди взагалі не їдять таких овочів або фруктів, і нічого страшного з ними не стається. Це розумно. Люди завжди плекають якісь бажання й постійно хочуть потурати своїм апетитам. Чи це доречно? Постійно плекати якісь бажання й апетити – це недоречно. У Божому домі є власні правила. Для всіх аспектів роботи в Божому домі діють певні норми, управління та належні системи. Якщо ти хочеш стати членом Божого дому, то мусиш суворо дотримуватися його норм. Тут не можна бути нахабним: навчися підкорятись і чинити так, щоб усі вважали твої дії задовільними. Це узгоджується зі стандартами совісті та розуму. Кожну норму в Божому домі встановлено не задля користі якоїсь однієї людини, а заради всіх у Божому домі. Такі норми покликані захищати роботу й інтереси Божого дому. Ці норми й системи розумні, і люди із совістю й розумом повинні їм слідувати. Отже, що б ти не робив, з одного боку, при цьому треба дотримуватися норм і систем Божого дому, а з іншого боку, ти також несеш повинність і зобов’язання виконувати їх усі, а не діяти виключно на основі власних особистих інтересів і точки зору. Хіба не так? (Так.) Якщо, живучи та працюючи в Божому домі, ти почуваєшся вкрай пригніченим, то проблема не в якихось нормах, системах або методах управління в Божому домі, а радше в тобі самому. Припустімо, що в Божому домі ти постійно прагнеш до самозадоволення та здійснення власних бажань і постійно почуваєшся неймовірно пригніченим, під’яремним і скутим, позбавленим усякого миру й радості. Уявімо, що ти постійно почуваєшся скривдженим, і тобі некомфортно, що ти ніколи не можеш робити як хочеш: ні їсти чи вдягатися так, як бажаєш, ні вбиратися модно чи спокусливо, – і через усе це ти день у день почуваєшся нещасним і не у своїй тарілці. Припустімо, що тобі постійно некомфортно мати справу з братами й сестрами, і ти думаєш: «Ці люди постійно спілкуються зі мною про істину – яка ж це морока! Не хочу я так поводитися. Я просто хочу жити щасливо, задоволено й вільно. Бачу, віра в Бога не дала мені того щастя й свободи, на які я сподівався. Я не хочу, щоб мене хтось сковував. А тут хтось постійно мною управляє, сковує мене, і це мене гнітить». Люди цього сорту не люблять такі життєві середовища та відчувають до них відразу. Однак вони хочуть отримати благословення, тож їм залишається тільки погодитися на такі умови. Їм ніде виплеснути роздратування, вони не наважуються поскаржитися вголос і часто почуваються пригніченими. Коли йдеться про таких людей, єдине рішення та найкращий метод – сказати їм: «Ти можеш просто залишити церкву. Іди собі геть і їж що хочеш, носи що хочеш, живи як хочеш, роби що хочеш, роби кар’єру, яку хочеш, прагни до тих цілей, які тобі до душі, і йди в напрямку, у якому бажаєш. Божий дім тебе не тримає. Твої руки й ноги вільні та нічим не зв’язані, як і твоє серце. Тебе ніхто не силує. Ти присвятив себе Божому дому, щоб досягти певної цілі. Крім цього, ніхто не нав’язував тобі ніяких норм і не казав, що ти повинен, мусиш і зобов’язаний залишатись у Божому домі, інакше тобі щось зроблять». Правду тобі кажу: Божий дім нічого тобі не зробить. Хочеш піти – іди коли завгодно. Просто поверни церкві книги з Божими словами та здай усю роботу, над якою працював. Ти можеш будь-коли залишити церкву за власним бажанням. Божий дім тебе не обмежує: це не в’язниця й не тюрма. Божий дім – це вільне місце, і його двері широко відкриті. Якщо ти почуваєшся пригніченим, причина в тому, що ти не можеш робити що хочеш, а значить, це місце тобі не підходить. Це не той щасливий дім, який ти шукаєш, і не те місце, де тобі варто залишатися. Якщо те, як ти живеш, настільки суперечить твоїй волі, то йди собі. Розумієш? Божий дім ніколи ні до чого не силує ні невіруючих, ні тих, хто не прагне до істини. Якщо ти хочеш займатися бізнесом, розбагатіти, зробити кар’єру чи прославитись і побачити світ, то це твоє особисте прагнення, і тобі слід повернутись у мирський світ. Божий дім ніколи не обмежує свободу людей. Його двері відкриті навстіж. Невіруючі й ті, хто не прагне до істини, можуть будь-коли залишити Божий дім і піти із церкви.

Деякі люди просто не бажають виконувати свої обов’язки та спілкуватися про істину, та й годі. Вони не призвичаїлись і не можуть призвичаїтися до церковного життя, і вони постійно почуваються вкрай нещасливими й безпорадними. Так от, Я б сказав таким людям: Іди собі. Хутчіш іди в мирський світ, шукай власні цілі та напрямок, живи як тобі треба. У Божому домі нікого не силують. Жодні церковні норми, системи й адміністративні постанови не спрямовані на тебе особисто. Якщо вони здаються тобі обтяжливими, ти не можеш їх дотримуватись і почуваєшся вкрай нещасливим і пригніченим, то можеш просто піти. У церкві годиться залишатися тим, хто здатен прийняти істину та дотримуватися принципів. Звісно, якщо ти відчуваєш, що не годишся залишатись у Божому домі, чи знайдеться для тебе якесь інше підхоже місце? Так, світ величезний, і для тебе теж знайдеться підхоже місце. Словом, якщо ти почуваєшся тут пригніченим, не можеш знайти свободи, часто хочеш виплеснути емоції, а твоя природа постійно норовить вирватися назовні, значить, ти в небезпеці і та не годишся залишатись у Божому домі. Світ величезний, і для тебе завжди знайдеться підхоже місце. Не квапся в цьому питанні – знайди своє місце сам. Хіба не так належить вирішувати цю справу? Хіба це не раціонально? (Так і є.) Якщо цим людям так некомфортно, а ти все одно хочеш їх тут удержувати, хіба це не дурість? Даймо їм піти й побажаймо їм успіхів у здійсненні їхніх мрій, гаразд? Що це за мрії? (Їсти помідори чері цілими мисками.) А ще день у день їсти рис і рибу на сніданок, обід і вечерю. Про що ще мріють такі люди? Щодня прокидатися коли хочеться, а не за будильником, і працювати тоді, коли є бажання, а як його немає, то щоб ніхто ними не керував і не наглядав за ними. Хіба не про це вони мріють? (Про це.) Яка ж це велична мрія! Яка піднесена! Скажіть Мені, чи добрі перспективи в таких людей? Чи займаються вони дорученою їм роботою? (Ні.) Якщо підсумувати, такі люди постійно почуваються пригніченими. Простіше кажучи, вони хочуть потурати власній плоті й задовольняти свої бажання. Вони занадто егоїстичні, хочуть у всьому чинити за власними примхами та як їм заманеться, нехтують правилами, діють на основі власних інтересів і роблять справи, керуючись не принципами, а лише власними почуттями, вподобаннями та бажаннями. Таким людям бракує нормальної людської сутності. Вони не займаються дорученою їм роботою й тому завжди почуваються пригніченими, куди б вони не подалися та чим би не займалися. Навіть якби вони жили самі, то почувалися б пригніченими. М’яко кажучи, ці люди неперспективні та не займаються дорученою їм роботою. А якщо казати точніше, їхня людська сутність ненормальна, і вони трохи простакуваті. Які ж ті люди, що займаються дорученою їм роботою? Це люди, не прискіпливі до своїх базових потреб, як-от їжі, одягу, житла та транспорту. Таким людям буде достатньо, якщо все це відповідатиме нормальному стандарту. Їх більше хвилює їхній життєвий шлях, їхня місія як людей, їхній життєвий світогляд і цінності. А безперспективні люди – про що вони думають цілими днями? Вони постійно вигадують способи виконати роботу абияк, викрутитись і уникнути своїх повинностей, смачно поїсти й розважитися, жити у фізичному комфорті й легкості, а над важливими питаннями такі люди не замислюються. Тому в обстановці й середовищі виконання своїх обов’язків у Божому домі вони почуваються пригніченими. Божий дім вимагає від людей засвоювати певні загальні та професійні знання, які стосуються їхніх обов’язків, щоб брати й сестри могли краще їх виконувати. Божий дім вимагає, щоб люди часто їли й пили Божі слова, аби здобути краще розуміння істини, ввійти в її реальність і дізнатися належні принципи кожної дії. Усе те, про що спілкуються та що згадують у Божому домі, стосується тем, практичних справ та інших питань у межах людського життя й виконання людських обов’язків, і все воно покликане допомагати людям займатися дорученою їм роботою та йти правильним шляхом. Особи, що не займаються дорученою їм роботою й чинять як заманеться, не бажають робити ці належні речі. Коли вони роблять що заманеться, їхня кінцева мета – це фізичний комфорт, задоволення й легкість, а також відсутність усяких обмежень і образ. Мета таких людей – їсти що й скільки хочеться та чинити як заманеться. Саме через якість своєї людської сутності та свої внутрішні прагнення вони часто й почуваються пригніченими. Скільки ти з ними не спілкуйся про істину, а вони не зміняться, і їхня пригніченість не минеться. Ось що воно таке – людина, яка не займається дорученою їй роботою. Хоча на перший погляд здається, ніби такі люди непогані й не накоїли великого зла, що вони просто не дотримуються належних принципів і норм, але насправді сутність їхньої природи полягає в тому, що вони не займаються дорученою їм роботою й не слідують правильним шляхом. Таким людям бракує совісті й розуму, притаманних нормальній людській сутності, і вони не можуть досягти властивого їй інтелекту. Вони не замислюються над цілями, до яких мусять прагнути люди з нормальною людською сутністю, і над життєвими установками та способами існування, що їм мають слідувати такі люди; вони про все це не думають, і вони до такого не прагнуть. Щодня вони зайняті думками про пошук фізичної легкості й задоволення. Однак у церковному життєвому середовищі вони не можуть задовольнити свої фізичні вподобання й тому відчувають дискомфорт і пригніченість. Ось так і виникають ці їхні емоції. Скажіть-но Мені, хіба життя таких людей не виснажливе? (Виснажливе.) Чи жалюгідне їхнє життя? (Ні, не жалюгідне.) Саме так, воно не жалюгідне. М’яко кажучи, це той сорт людей, які не займаються дорученою їм роботою. А хто вони в суспільстві – люди, які не займаються дорученою їм роботою? Це нероби, дурні, ледарі, хулігани, розбишаки, лобурі – ось такі люди. Вони не бажають опановувати жодних нових навичок і вмінь, не хочуть робити серйозну кар’єру, не збираються шукати роботу, яка б їх прогодувала. У суспільстві вони нероби й лобурі. Вони проникають у церкву, а потім хочуть отримати щось на дурняк, набути свою частку благословень. Вони опортуністи. Ці опортуністи ніколи не хочуть виконувати свої обов’язки. Коли щось іде хоч трохи не так, як їм бажається, вони почуваються пригніченими. Вони хочуть завжди жити вільно, не виконуючи жодної роботи, але при цьому добре їсти й гарно вдягатися, ласувати чим заманеться та спати коли захочеться. Вони впевнені, що коли для них нарешті настане таке життя, воно буде чудовим. Вони не хочуть терпіти навіть найменших тягот і бажають жити в розкошах. Ці люди навіть вважають життя виснажливим; вони зв’язані негативними емоціями. Оскільки вони не можуть чинити як заманеться, то часто відчувають утому й розгубленість. Вони не хочуть ні займатися дорученою їм роботою, ні виконувати належні справи. Вони не хочуть добросовісно виконувати завдання від початку й до кінця, ставлячись до них як до власної професії й обов’язку, як до свого зобов’язання та повинності; вони не хочуть доводити роботу до кінця, досягати бажаних результатів і працювати відповідно до найвищого стандарту. Їхнє мислення завжди було зовсім іншим. Вони просто хочуть діяти поверхово й використовувати свій обов’язок як засіб для заробітку. Коли вони стикаються навіть із невеликим тиском або якимось контролем, коли від них вимагають відповідати трохи вищим стандартам або покладають на них якусь невелику повинність, такі люди відчувають дискомфорт і пригніченість. У них виникають оці негативні емоції, життя здається їм виснажливим, і вони почуваються нещасними. Одна з фундаментальних причин, чому життя здається їм виснажливим, полягає в тому, що таким людям бракує розуму. Вони мислять із певними порушеннями: цілими днями віддаються фантазіям, живуть у мріях, у хмарах, завжди уявляють собі вкрай дивні речі. Тому їхню пригніченість дуже важко подолати. Істина їх не цікавить, вони невіруючі. Тут ми можемо зробити лише одне: запропонувати їм піти з Божого дому, повернутись у мирський світ і знайти собі місце, де їм буде легко й комфортно.

Ті, хто по-справжньому вірить у Бога, – це завжди люди, які займаються дорученою їм роботою, готові виконувати свої обов’язки, здатні взяти на себе певну частину роботи та зробити її добре, відповідно до свого духовного рівня та норм Божого дому. Звісно, спершу призвичаїтися до такого життя може бути нелегко. Ти можеш почуватися фізично й морально виснаженим. Однак якщо ти справді рішуче налаштований на співпрацю, бажаєш стати нормальною доброю людиною та досягти спасіння, ти повинен заплатити певну ціну й дозволити Богові дисциплінувати тебе. Коли в тебе виникає бажання бути свавільним, відвертайся від нього та відкидай його: так ти поступово стишиш своє свавілля й егоїстичні бажання. У вирішальні моменти, у вирішальних питаннях і завданнях шукай Божої допомоги. Якщо ти налаштований рішуче, то проси Бога, щоб Він виправив, дисциплінував і просвітив тебе, аби ти зрозумів істину, і так ти зможеш досягти кращих результатів. Якщо ти справді налаштований рішуче, молишся Богу в Його присутності та благаєш Його, то дії Бога змінять твій стан і думки. Якщо Святий Дух трохи попрацює, трохи зворушить і просвітить тебе, то твоє ставлення зміниться, і твій стан трансформується. Тоді ти відчуєш, що твій новий спосіб життя не гнітючий. Твій пригнічений стан і емоції трансформуються, полегшаться та зміняться. Ти відчуєш, що таке життя не втомлює. Ти знаходитимеш утіху у виконанні свого обов’язку в Божому домі. Ти відчуєш, що жити, поводитись і виконувати свій обов’язок саме так, терпіти тяготи та платити ціну, дотримуватися правил і чинити на основі принципів – це добре. Ти відчуєш, що саме таким життям повинні жити нормальні люди. Коли ти почнеш жити за істиною й добре виконувати свій обов’язок, то відчуєш, що на серці в тебе спокійно та мирно, а твоє життя змістовне. Ти подумаєш: «Чому я не знав про це раніше? Чому я був таким свавільним? Раніше я жив згідно з філософіями й характером сатани, – не як людина й не як привид, – і що довше я жив, то боліснішим було моє життя. Тепер, коли я зрозумів істину, я можу відкинути частину свого розбещеного характеру та відчути справжній мир і радість життя, що проходить у виконанні свого обов’язку та практикуванні істини!». Хіба після цього твій настрій не зміниться? (Зміниться.) Щойно ти усвідомиш, чому раніше твоє життя здавалося гнітючим і нещасливим, щойно знайдеш першопричину своїх страждань і подолаєш цю проблему, у тебе з’явиться надія на зміну. Якщо ти тягнутимешся до істини, докладатимеш більше зусиль до Божих слів, більше спілкуватимешся про істину, а також слухатимеш досвідні свідчення братів і сестер, твій шлях стане яснішим, і хіба тоді твій стан не покращиться? А коли він покращиться, твої гнітючі емоції поступово ослабнуть і більше тебе не обплутуватимуть. Звісно, в особливих обставинах або контекстах у тебе, може, часом і виникатимуть почуття пригніченості й болю, але якщо ти шукатимеш істину, щоб їх подолати, ці гнітючі емоції минатимуть. Виконуючи свій обов’язок, ти зможеш офірувати Богу свою щирість, відданість і працювати в повну силу, і в тебе буде надія на спасіння. Якщо ти здатен пройти таку трансформацію, тобі не потрібно залишати Божий дім. Твоя здатність на таку трансформацію доведе, що в тебе досі є надія – надія на зміну та спасіння. Вона доведе, що ти досі член Божого дому – просто ти задовго перебував під заглибоким впливом різних егоїстичних мотивів і особистих міркувань або ж різних поганих звичок та ідей, через що твоя совість заніміла й заціпеніла, мислення стало працювати з порушеннями, а почуття сорому підточилося. Якщо ти зумієш пройти таку трансформацію, то Божий дім радо запросить тебе залишитися виконувати свій обов’язок і місію, щоб ти повністю завершив свою поточну роботу. Звісно, якщо в людини є такі негативні емоції, їй можна допомогти лише з люблячим серцем. Якщо людина послідовно відмовляється прийняти істину та не кається навіть після неодноразових напучувань, то з нею необхідно попрощатися. Але якщо вона дійсно готова змінитися, виправитися, змінити напрямок свого руху на протилежний, ми радо запрошуємо її залишитися. Якщо людина щиро бажає залишитися та змінити свої попередні підходи й спосіб життя, якщо при виконанні свого обов’язку вона здатна поступово трансформуватися й із часом виконує його дедалі краще, таких людей ми запрошуємо залишитися з нами та сподіваємося, що вони й надалі ставатимуть ліпшими. Ми також висловлюємо їм дуже важливе побажання: хай вони зринуть зі своїх негативних емоцій, щоб ті більше не обплутували цих людей і не огортали їх своєю тінню; хай ці люди натомість займаються дорученою їм роботою й не пливуть за течією, а йдуть правильним шляхом, діючи так, як належить нормальним людям згідно з Його вимогами, втілюючи в життя те, чого Бог вимагає від нормальних людей, і неухильно виконуючи свої обов’язки в Божому домі згідно з Його вимогами. Ми бажаємо таким людям багатообіцяючого майбутнього, щоб вони більше не робили що заманеться, не думали тільки про пошук задоволень і фізичну насолоду, а натомість більше дбали про питання, пов’язані з виконанням їхніх обов’язків, про свій шлях у житті та втілення в життя нормальної людської сутності. Ми щиро бажаємо, щоб ці люди щасливо, вільно й розкуто жили в Божому домі, по всі дні відчуваючи мир і радість, і щоб їм було тепло та приємно тут жити. Хіба це не найважливіше побажання? (Так і є.) Я закінчив Своє побажання та запрошую вас усіх висловити власні сердечні побажання таким людям. (Наше сердечне побажання – щоб вони щасливо, вільно й розкуто жили в Божому домі, по всі дні відчуваючи мир і радість, і щоб їм було тепло та приємно тут жити.) Що ще? Як щодо того, щоб від усього серця побажати, аби вони більше не жили в пазурах гнітючих емоцій? (І це теж.) Це Моє побажання. А у вас є ще щось побажати таким людям? (Моє сердечне побажання – щоб вони могли займатися дорученою їм роботою, постійно вдосконалюючись у виконанні своїх обов’язків.) Це гарне побажання? (Так.) У кого є ще якісь побажання? (Моє сердечне побажання – щоб незабаром вони змогли почали втілювати в життя нормальну людську сутність.) Це побажання, може, і не дуже піднесене, але Я думаю, що воно практичне. Люди мають утілювати в життя нормальну людську сутність і не почуватися пригніченими. Чому ми не здатні витерпіти певні тяготи, а інші – здатні? Якщо в людини є совість, розум і почуття сорому, притаманні нормальній людській сутності, а також прагнення, методи існування та правильні цілі прагнень, які належить мати нормальним людям, то вона не почуватиметься пригніченою. Хіба це не досить гарне побажання? (Гарне.) Щось іще? (Моє сердечне побажання – щоб такі люди гармонійно співпрацювали зі своїми братами й сестрами, відчували Божу любов у Його домі й діяли згідно з принципами Божого дому.) Чи піднесена ця вимога? (Ні.) Оскільки вона не піднесена, чи легко її виконати? Відчувати любов Божого дому – це цілком відповідає реальності, і саме цього такі люди й потребують, хіба ні? (Так.) Вимоги до таких людей невисокі. Передусім ці люди повинні мати совість і розум, притаманні нормальній людській сутності. Їм не можна байдикувати чи плисти за течією; вони мусять навчитися жити, займатися дорученою їм роботою, виконувати свої повинності й обов’язки. Далі їм слід навчитися, як жити, втілювати в життя нормальну людську сутність, добре виконувати свої повинності й обов’язки. У цьому такі люди зможуть знайти розраду, мир і радість від перебування в Божому домі, і в них виникне бажання жити тут і виконувати свої обов’язки. Звільнившись від гнітючих, негативних емоцій, вони потроху спроможуться прагнути до істини та гармонійно співпрацювати з іншими. Ось які вимоги висуваються до таких людей, якого б віку вони не були. У нас немає до них якихось грандіозних побажань чи піднесених вимог: лише оці, про які ми щойно говорили. Передусім такі люди повинні навчитися займатися дорученою їм роботою, брати на себе повинності й зобов’язання нормальної дорослої людини, а далі – призвичаїтися до виконання правил, прийняти управління, нагляд, обтинання й розбір від Божого дому та добре виконувати свої обов’язки. Це і є правильне ставлення, яке належить мати людині із совістю й розумом. По-друге, такі люди повинні мати правильне розуміння та знання повинностей, зобов’язань, думок і точок зору, що стосуються совісті й розуму нормальної людської сутності. Ти маєш позбутися своїх негативних емоцій і пригніченості, а також правильно реагувати на різні труднощі, що виникають у твоєму житті. Для тебе вони – не щось зайве, не тягар, не пута: навпаки, це те, що ти маєш нести, будучи нормальною дорослою людиною. Це означає, що кожен дорослий незалежно від статі, духовного рівня, компетентності й талантів повинен узяти на плечі все те, що належить нести дорослим, а саме: життєві середовища, до яких мусять пристосовуватися дорослі; повинності, зобов’язання та місії, які слід на себе брати; роботу, яку потрібно виконувати. Насамперед ти маєш приймати ці речі позитивно, а не чекати, що інші тебе вдягнуть і нагодують, і не виживати за рахунок плодів чужої праці. Крім того, ти повинен навчитися підлаштовуватися під різного роду правила, норми й управління, приймати їх і адміністративні постанови Божого дому, а також привчитись адаптуватися до існування й життя серед інших. Ти повинен мати совість і розум нормальної людської сутності, правильно підходити до людей, подій і речей навколо тебе, правильно займатися різними проблемами, з якими стикаєшся, і правильно їх розв’язувати. Усе це – те, із чим мусить мати справу людина з нормальною людською сутністю; ще можна сказати, що дорослій людині належить зіткнутися саме з таким життям і життєвим середовищем. Наприклад, щоб утримувати й годувати свою сім’ю, дорослі мають покладатися на власні сили, яким би важким не було їхнє життя. Це ті тяготи, які ти мусиш терпіти, та повинність, яку ти мусиш нести, і зобов’язання, яке ти мусиш виконувати. Ти мусиш брати на себе повинності дорослої людини. Скільки б страждань ти не зазнав, яку б велику ціну не заплатив, як би тобі не було сумно, проковтни свої образи й не дозволяй собі ні негативних емоцій, ні скарг на когось, бо це той тягар, який належить нести дорослим людям. Будучи дорослим, ти повинен нести на плечах цей тягар без скарг, опору й тим більше без ухилянь або спроб його відкинути. Пливти за течією, байдикувати, робити що заманеться, бути свавільним чи вередливим, робити що хочеться й не робити того, що тобі не подобається, – це не та життєва позиція, яку належить мати дорослому. Кожна доросла людина має нести на своїх плечах зобов’язання дорослої людини, з яким би сильним тиском вона не стикалася – чи з тяготами, чи з хворобами, чи навіть різними труднощами. Усе це ті речі, які має пережити й перенести кожна людина; це те, яким є життя нормальної людини. Якщо ти не можеш витримувати тиск, терпіти страждання та переносити удари, це означає, що в тебе немає непохитності й рішучості та що ти занадто нестійкий і нікудишній. Кожна жива людина мусить терпіти ці страждання, і ніхто не в силах цього уникнути – що в суспільстві, що в Божому домі. Це однаково справедливо для всіх. Це повинність, яку ти мусиш виконувати, важкий тягар, який повинна нести доросла людина, те, що вона має взяти собі на плечі, і тобі не можна від цього ухилятися. Якщо ти постійно намагатимешся уникнути всього цього чи скинути цей тягар, твої гнітючі емоції виходитимуть назовні й постійно тебе обплутуватимуть. Однак якщо ти зможеш правильно осмислити все це, прийняти й побачити, що це неминуча частина твого життя й існування, то ці питання вже не повинні будуть викликати в тебе негативні емоції. З одного боку, ти повинен навчитися нести повинності й зобов’язання дорослих людей. З іншого боку, ти маєш призвичаїтися до гармонійного співіснування на основі нормальної людської сутності з іншими людьми у своєму життєвому та робочому середовищі. Тобі не можна просто робити що заманеться. Яка мета гармонійного співіснування? Краще виконувати роботу, зобов’язання та повинності, за які ти відповідаєш, будучи дорослою людиною, аби проблеми у твоїй роботі приносили якомога менше втрат, а сама робота була максимально ефективною й результативною. Ось чого ти повинен досягти. Якщо в тебе нормальна людськість, ти маєш добитися цього, виконуючи роботу. Що ж до тиску в роботі: чи то від Вишнього, чи від Божого дому, чи то тиску з боку братів і сестер, – то витримувати його – це те, що ти маєш узяти на себе. Не можна казати: «Я цього не робитиму, це завеликий тиск. Виконуючи свій обов’язок і працюючи в Божому домі, я просто шукаю відпочинку, легкості, щастя й комфорту». Воно так не працює; така думка не гідна нормальної дорослої людини, і Божий дім – не те місце, де можна тішитися комфортом. У своєму житті та роботі кожна людина зазнає певного тиску та ризику. У будь-якій роботі, особливо при виконанні свого обов’язку в Божому домі, слід прагнути до оптимального результату. На вищому рівні це вчення й вимога Бога. На нижчому рівні це ставлення, точка зору, стандарт і принцип, згідно з якими належить поводитись і діяти кожній людині. Виконуючи певний обов’язок у Божому домі, ти мусиш навчитися дотримуватися норм і систем Божого дому, вивчити правила, підкорятися та поводитися добре. Це ключова частина поведінки людини. Не можна витрачати весь час замість роботи на потурання собі, ні над чим не замислюватись усерйоз, байдикувати цілими днями, чинити неправильно та жити по-своєму, як безбожники. Не можна викликати в інших зневагу, ставати для них головним болем або скалкою в оці, змушувати всіх цуратися чи відкидати тебе; не можна перешкоджати іншим у жодній роботі чи ставати для них каменем спотикання. Це совість і розум, які мусить мати нормальна доросла людина, а також повинність, яку належить виконувати кожній нормальній дорослій людині. Це частина того, що ти маєш робити, щоб нести цю повинність. Ви це розумієте? (Так.)

Якщо ти рішучий і зможеш ставитися до повинностей і зобов’язань, які мають виконувати люди, до того, що має досягти кожен із нормальною людською сутністю та чого мусить добитися доросла людина, як до цілей і завдань твого прагнення, якщо ти зможеш нести тягар своїх обов’язків, то не нарікатимеш, яку б ціну ти не платив і який би біль не терпів, а поки ти бачитимеш у всьому цьому Божі вимоги та волю, то зможеш витримувати будь-які страждання й добре виконувати свій обов’язок. Яким тоді буде твій душевний стан? Він буде іншим; на серці в тебе буде мирно, спокійно, і ти відчуватимеш утіху. Бач, люди тішаться, і на серці в них мирно та радісно, уже коли вони просто стараються втілювати в життя нормальну людську сутність і виконують повинності, зобов’язання та місію, належні людям із нормальною людською сутністю. Вони ще навіть не навчилися робити справи згідно з принципами й не почали набувати істину, але вже зазнали певних змін. Такі люди мають совість і розум; це праведні люди, здатні подолати будь-які труднощі та взятися за будь-яке завдання. Це добрі воїни Христові, вони пройшли навчання, і жодні труднощі їх не зламають. Скажіть Мені, що ви думаєте про таку поведінку? Хіба в таких людей немає сили духу? (Є.) У них є сила духу, й інші ними захоплюються. Чи почувалися б такі люди пригніченими? (Ні.) Як же тоді вони змінили в собі ці гнітючі емоції? З якої причини ці емоції пригніченості оминають і не турбують їх? (Тому що такі люди люблять позитивне та несуть тягар у своїх обов’язках.) Правильно: тут річ у тому, що вони займаються дорученою їм роботою. Коли людина зосереджена на правильних справах, а совість і розум нормальної людської сутності, відчуття повинності й місії цієї людини теж відіграють свою роль, то з людиною все буде добре, де б вона не опинилася. Вона зможе досягти успіху в будь-якій справі й не відчуватиме жодної пригніченості, муки чи депресії. Як ти думаєш, чи благословляє Бог таких людей? Чи люди з такою совістю, розумом і нормальною людською сутністю стикатимуться з труднощами в прагненні до істини? (Ні.) Якщо брати за основу прагнення, точки зору та способи існування нормальної людської сутності, то таким людям буде не дуже складно прагнути до істини. На цьому етапі люди вже недалеко від того, щоб розуміти та практикувати істину, діяти згідно з її принципами й увійти в реальність істини. Що тут означає «недалеко»? Це означає, що вибраний ними спосіб існування та їхній погляд на свою поведінку цілком позитивні й ініціативні – по суті, вони узгоджуються з нормальною людською сутністю, якої вимагає Бог. Це означає, що такі люди досягли стандартів, установлених Богом, і тому вже здатні розуміти почуту істину, а практикувати її для них геть не так складно. Їм буде легко ввійти в реальність істини й діяти згідно з принципами істини. Скільки загалом є аспектів того, що повинні робити люди з нормальною людською сутністю? Десь три. Які саме? Скажіть Мені. (Перший – навчитися виконувати повинності й зобов’язання, належні дорослій людині. Другий – призвичаїтися до гармонійного співіснування на основі нормальної людської сутності з іншими людьми у своєму життєвому та робочому середовищі, а не робити що заманеться. І третій – навчитися дотримуватися Божого вчення в межах розуму нормальної людської сутності, а також додержуватися позицій, точок зору, стандартів і принципів, згідно з якими слід поводитися людині, тобто слідувати правилам.) Саме ці три аспекти мають бути в людей із нормальною людською сутністю. Якщо люди візьмуться думати про них, зосередяться на цих аспектах і наполегливо працюватимуть над їх досягненням, то вони почнуть займатися дорученою їм роботою – і хіба вони тоді й далі відчуватимуть негативні емоції? Хіба вони й далі почуватимуться пригніченими? Коли ти займатимешся дорученою тобі роботою та правильними справами, виконуватимеш повинності та зобов’язання, належні дорослим людям, у тебе буде стільки всього, чим треба буде зайнятись і про що слід подумати, що ти будеш украй заклопотаний. Візьмімо зокрема тих, хто зараз виконує свої обов’язки в Божому домі: чи є в них час почуватися пригніченими? У них немає на таке часу. То в чому ж проблема з тими, хто почувається пригніченим, занепадає духом, упадає в поганий настрій або депресію, коли стикається з якоюсь неприємною дрібничкою? Річ у тім, що вони не займаються правильними справами, а байдикують. Річ у тім, що вони не займаються дорученою їм роботою, не бачать, що їм слід робити, їхній розум стає бездіяльним, і вони починають думати про що попало. Вони все думають і думають, а шляху не мають, і тому вони почуваються пригніченими. Що більше вони думають, то більше почуваються скривдженими й безпорадними, і то менше в них шляху; що більше вони думають, то більше їм здається, ніби їхнє життя того не варте, що вони нещасливі, і то сумніше їм стає. Вони безсилі від цього звільнитися, і зрештою вони потрапляють у пастку цих емоцій пригніченості. Хіба не так? (Так.) Насправді цю проблему легко подолати, бо ж є стільки всього, що тобі слід робити, стільки питань, які тобі справді належить обдумувати та зважувати, що в тебе не буде часу думати про всі ті марні речі та заняття, спрямовані на отримання задоволення. Коли розум людини настільки бездіяльний, що вона про все це думає, вона воліє відпочивати, а не працювати: вона зажерливий лобур і не займається дорученою їй роботою. Хто так робить, той часто опиняється в пастці гнітючих емоцій. Є купа важливих справ, що потребують уваги, але такі люди не думають про них, не займаються ними та натомість витрачають свій час не на те. Вони знаходять час літати в хмарах, скаржитися та нити про свої фізичні тіла, хвилюватися про своє майбутнє, пережитий біль і заплачену ціну. Коли вони не можуть ні подолати все це, ні витримати свою досаду, ні якось виплеснути її, то почуваються пригніченими. Коли вони думають про те, щоб піти з Божого дому, то бояться втратити благословення; вони бояться потрапити в пекло, якщо коїтимуть зло, але при цьому не бажають ні прагнути до істини, ні належно виконувати свої обов’язки. Як наслідок, вони почуваються пригніченими. Хіба не так? (Так.) Саме так воно й відбувається. Якщо людина займається дорученою їй роботою та слідує правильним шляхом, у неї не виникатиме таких емоцій. Навіть якщо через тимчасові особливі обставини вона час від часу відчуватиме гнітючі емоції, то це буде лише скороминущий настрій, бо в людей із правильним способом життя й поглядом на існування ці негативні емоції швидко відходять на задній план. Як наслідок, ти рідко опинятимешся в пастці емоцій пригніченості, тобто вони тебе не турбуватимуть. Періодично ти, може, певний час і буватимеш у поганому настрої, але він не буде для тебе пасткою. Це підкреслює важливість прагнення до істини. Якщо ти стараєшся займатися дорученою тобі роботою, виконуєш повинності, належні дорослим людям, і прагнеш до нормального, доброго, позитивного й ініціативного способу існування, то ці негативні емоції в тобі не виникатимуть. Ці гнітючі емоції оминатимуть тебе й не липнутимуть до тебе.

Отже, ми завершили спілкування щодо проблеми та складності подолання пригніченості, що включає в себе три згадані вище аспекти. Ми від усього серця бажаємо, щоб люди, які зараз обплутані емоціями пригніченості чи опинилися в пастці таких емоцій, але бажають від них звільнитися, більше не були під їхнім контролем. Ми сподіваємося, що незабаром ці люди зможуть зринути з негативних емоцій пригніченості, прийняти нормальний, належний спосіб існування й почати втілювати в життя подобу нормальної людини. Це гарне побажання? (Так.) Тоді ви теж його висловіть. (Ми бажаємо, щоб люди, які зараз обплутані емоціями пригніченості чи опинилися в пастці таких емоцій, але бажають від них звільнитися, більше не були під їхнім контролем. Ми сподіваємося, що незабаром ці люди зможуть зринути з негативних емоцій пригніченості, прийняти нормальний, належний спосіб існування й почати втілювати в життя подобу нормальної людини.) Це побажання реалістичне. Тепер, коли ми висловили свої побажання, те, чи зможуть такі люди звільнитися від емоцій пригніченості, зрештою залежить від їхнього особистого вибору. У цьому питанні не має бути нічого складного. Власне, це має бути притаманно всім із нормальною людською сутністю. Якщо в людини достатньо рішучості й готовності прагнути до істини та позитивного, то їй буде легко звільнитися від емоцій пригніченості. Для неї це буде нескладне завдання. Якщо ж людині не подобається прагнути до істини й позитивного, якщо вона не любить позитивне, то хай собі залишається в пастці емоцій пригніченості. Облиште її. Таким людям ми вже не маємо висловлювати жодних побажань, гаразд? (Гаразд.) Це ще один варіант вирішення такої ситуації. У кожної проблеми є певне рішення: усе можна розв’язати й подолати на основі принципів істини та фактичних обставин людей. На цьому наші побажання на сьогодні закінчено, і ми детально поспілкувалися про кілька різних ситуацій. Ми сказали про людей такого сорту все, що треба, тож на цьому й завершімо наше обговорення.
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Як прагнути до істини (6)

Минулого разу ми спілкувалися про «відпускання» – один із принципів практики того, як прагнути до істини. Перший складник «відпускання» – це відпускання всіх негативних емоцій. Ми вже кілька разів спілкувалися на цю тему. Минулого разу ми бесідували про негативну емоцію пригніченості? (Так.) Про що ми розмовляли у зв’язку із цим? Чому люди почуваються пригніченими? (Бог спілкувався про те, що під час виконання своїх обов’язків люди чинять як заманеться, не бажають дотримуватися церковних правил, норм і коритись обмеженням. Через своє свавілля й те, що люди не діють згідно з принципами, вони не можуть добре виконувати свої обов’язки та тому часто зазнають обтинання й розбору. Якщо вони не обмірковують власні вчинки й не розв’язують свої проблеми за допомогою пошуку істини, то почуваються пригніченими.) Минулого разу ми спілкувалися про один із типів ситуацій, у яких люди відчувають негативну емоцію пригніченості, а саме про ті ситуації, у яких основна причина пригніченості – те, що люди не можуть чинити як заманеться. Та бесіда насамперед стосувалася ситуацій, коли люди не можуть чинити як заманеться, речей, які люди хочуть робити як їм заманеться, і типових форм поведінки, притаманних людям, які віддаються емоції пригніченості. Потім ми побесідували про шлях, яким треба йти для подолання цієї емоції. Чи зробили ви для себе якісь висновки після прослуханих бесід про відпускання негативних емоцій, які розкривали прояви негативних людських емоцій і підказували людям шлях до їхнього відпускання? На що спрямована ця практика відпускання негативних емоцій? Чи обдумали ви це після того, як прослухали ті бесіди? (Боже, я так розумію, що ця практика спрямована на погляди людей на речі.) Так, це один із її аспектів. Вона стосується поглядів людей на речі. Ці погляди передусім стосуються різних ідей і поглядів, за які людина чіпляється перед лицем різних людей, питань і речей, і спрямовані здебільшого на різні проблеми, з якими людина стикається у своєму нормальному людському житті й існуванні. Наприклад: як взаємодіяти з іншими, як розряджати ворожнечу, як ставитися до шлюбу, сім’ї, роботи, своїх перспектив, хвороб, старіння, смерті та незначних життєвих питань. Серед іншого це питання також торкається того, як людина мусить реагувати на своє середовище, на обов’язок, який має виконувати, тощо. Хіба воно не торкається цих речей? (Торкається.) Що ж до всіх основних проблем і принципових питань, які стосуються нормального людського життя й існування, то якщо в людини правильні ідеї, погляди та ставлення, її людськість буде відносно нормальною. Під «нормальною» Я маю на увазі наявність здорового глузду, нормальної точки зору й позиції щодо різних речей. Тільки ті, хто має правильні ідеї та погляди, зможуть легко розуміти істину та входити в неї, коли прагнуть до істини. Це означає, що тільки людина з нормальними ідеями, поглядами, точками зору та позиціями щодо людей і речей зможе досягти певних результатів у своєму прагненні до істини. Якщо ж точка зору й позиція людини щодо інших людей і речей, її ідеї, погляди та ставлення не узгоджуються із совістю й раціональністю нормальної людськості, є негативними, радикальними, впертими й нечистими – словом, якщо всі вони негативні, несприятливі й депресивні, – якщо людина з такими негативними ідеями й поглядами прагне до істини, чи легко їй буде розуміти та практикувати істину? (Ні.) З теоретичної точки зору вам досить легко так говорити, але насправді ви цього не розумієте. Простіше кажучи, якщо говорити про різні негативні емоції, щодо яких ми спілкуємося, то якщо в людини негативна й неправильна точка зору та позиція щодо різних людей, питань і речей, з якими вона стикається в житті та на своєму життєвому шляху, чи зможе ця людина досягти розуміння істини? (Ні.) Якщо вона постійно віддається негативним емоціям, чи зможе вона досягти чистого розуміння Божих слів? (Ні.) Якщо людина постійно перебуватиме під домінуванням, контролем і впливом думок і поглядів, породжених негативними емоціями, хіба її точка зору й позиція щодо всього та погляд на речі, які з нею відбуваються, не будуть негативними? (Будуть.) Що тут мається на увазі під «негативними»? По-перше, чи можемо ми сказати, що негативне суперечить фактам і об’єктивним законам? Чи йде воно проти законів природи, яким людина повинна підкорятися, а також проти факту Божого володарювання? (Так.) Якщо люди несуть із собою ці негативні ідеї та погляди, коли слухають і читають Божі слова, то чи можуть вони по-справжньому прийняти Його слова та підкоритися їм? Чи можуть вони досягти покірності Богу та сумісності з Ним? (Ні.) Наведіть приклад, який це ілюструє, щоб Я подивився, чи зрозуміли ви. Знайдіть приклад, коли людина має справу з важливими питаннями свого життя й виживання, як-от питаннями шлюбу, сім’ї, дітей або хвороб, свого майбутнього, долі, цінності, соціального статусу, особистих інтересів, того, чи гладко йде її життя, тощо. (Я пам’ятаю, що минулого разу Бог бесідував про те, як люди, зіткнувшись із хворобою, віддаються таким негативним емоціям, як мука, тривога, занепокоєння, а також надзвичайно бояться смерті. Це впливає на їхню здатність виконувати свої обов’язки й жити нормальним життям, а також робить їх неспроможними підкорятись об’єктивним законам. У реальності життя і смерть людей, те, коли вони починають хворіти й наскільки сильно страждають, – усе це наперед визначено Богом. Люди мусять реагувати на ці ситуації й переживати їх із належним, позитивним ставленням. Їм слід звернутися по необхідне лікування та виконувати обов’язок, який їм належить, тобто зберігати позитивний стан буття, а не бути в пастці своєї хвороби. Але коли людина віддається негативним емоціям, вона не вірить у Боже володарювання й у те, що Бог наперед визначив її життя і смерть. Вона просто непокоїться, боїться та тривожиться через свою хворобу. Вона стає дедалі занепокоєнішою й наляканішою: нею не керує істина про те, що Бог володарює над людською долею, і Бог відсутній у її серці.) Це чудовий приклад. Чи стосується це питання про те, як люди мають дивитися на значущу справу життя і смерті? (Так.) Чи знаєте ви всі щось про цю тему? Це питання того, як реагувати на власне життя і смерть. Чи стосується це проблем у межах нормальної людськості? (Так.) Це серйозне питання, з яким мусить зіткнутися кожен. Навіть якщо ти молодий або здоровий і не мав справи з питаннями життя і смерті чи в тебе немає такого досвіду, неминуче настане день, коли тобі доведеться з ними зіткнутися: цього не уникне жодна людина. Незалежно від того, зачіпає це тебе особисто чи ти від цього далекий, це в будь-якому разі найбільш значуща проблема, з якою ти, будучи нормальною людиною, зіткнешся в житті. Тож коли люди стикаються з таким значущим питанням, як смерть, хіба їм не слід обдумати, як мати з ним справу? Хіба вони не вдадуться до якихось людських методів, аби розібратись із цим питанням? За які погляди людям слід чіплятися? Хіба це не практичне питання? (Так і є.) Якщо люди віддаватимуться негативним емоціям, що вони думатимуть? Ми про це вже спілкувалися: якщо людина живе думками й поглядами негативних емоцій, то чи відповідають істині її дії й висловлювання? Чи узгоджуються вони з мисленням нормальної людськості? (Ні.) Вони не узгоджуються з мисленням нормальної людськості й тим більше не відповідають істині. Вони не узгоджуються з об’єктивними фактами, об’єктивними законами та, звісно, Божим володарюванням.

Яким є кінцевий результат нашого спілкування про відпускання різних негативних емоцій? Як конкретно реалізувати та практикувати «відпускання», щоб мати мислення й розум нормальної людськості – інакше кажучи, думки, точки зору та погляди, належні людині з нормальною людськістю й розумом? Які конкретні кроки чи шляхи практики пов’язані з «відпусканням»? Хіба перший крок – не усвідомити те, чи правильні твої погляди на питання, з якими ти стикаєшся, і чи не несуть вони в собі негативних емоцій? Це і є перший крок. Скажімо, якщо взяти приклад про те, як мати справу з хворобами й смертю, який ми наводили раніше, то спочатку слід розібрати свої погляди на ці питання: чи немає в них негативних емоцій, як-от чи не відчуваєш ти якихось мук, занепокоєння або тривоги щодо цих питань і як виникають ці муки, занепокоєння та тривога. Далі треба заглибитись у першопричину цих проблем. Після цього продовжуй розбиратися, і ти виявиш, що не до кінця зрозумів ці питання. Ти ще чітко не усвідомив, що все людське перебуває в Божих руках і під Його володарюванням. Навіть коли люди хворіють або стоять перед обличчям смерті, їм не можна потрапляти в пастку цих речей. Натомість потрібно підкоритися Божим упорядкуванням і влаштуванням, не лякаючись хвороби та смерті й не даючи їм приголомшити себе. Не можна боятися цих речей і дозволяти їм впливати на своє нормальне життя й виконання обов’язків. З одного боку, слід активно переживати та цінувати Боже володарювання, підкорятися Божим улаштуванням і впорядкуванням під час хвороби, а в разі потреби – звертатися по лікування. Тобто слід активно зустрічати, переживати та цінувати цей процес. З іншого боку, треба розвинути в серці правильне розуміння цих питань і вірити, що все в руках Божих. Людина може зробити лише те, що від неї залежить, а в усьому іншому вона мусить коритися волі Неба. Адже все в руках Божих, а життя і смерть людей визначені Богом наперед. Навіть якщо люди роблять те, що їм належить робити, то кінцевий результат усього цього не змінюється від їхньої волі й не визначається людьми, чи не так? (Так.) Коли ти стикаєшся з хворобою, насамперед слід дослідити власне серце й виявити присутні в ньому негативні емоції. Потрібно оцінити, як ти розумієш суть справи, яких поглядів дотримуєшся в душі, чи перебуваєш під контролем або в путах негативних емоцій і як виникли ці негативні емоції. Ти мусиш розібратись у тому, що тебе непокоїть, чого ти боїшся, де почуваєшся невпевнено, що саме не можеш відпустити через свою хворобу тощо. Далі досліди причину речей, які змушують тебе непокоїтися, боятись і лякатися, і поступово подолай їх усі, одну за одною. Спочатку слід розібрати й дослідити, чи існують ці негативні елементи в тобі самому, і якщо так, то розібрати та з’ясувати, чи правильні вони, чи в тобі є елементи, які не збігаються з істиною. Якщо ти знайдеш елементи, які не збігаються з істиною, пошукай відповіді в Божих словах і поступово шукай істину, щоб подолати ці елементи. Треба прагнути досягти такого стану, щоб ці негативні елементи не турбували й не зв’язували тебе, не впливали на тебе та не позначалися на твоєму нормальному житті, роботі й виконанні твоїх обов’язків, не порушували порядок твого життя та, звісно, не впливали на твою віру в Бога й слідування за Ним. Загалом твоя ціль – кінець кінцем отримати змогу реагувати на подібні проблеми, з якими ти стикаєшся чи стикатимешся, розумно, коректно, об’єктивно й точно. Це і є процес відпускання, хіба ні? (Так і є.) Це конкретний шлях практики. Можете підсумувати, у чому полягає конкретний шлях практики? (Перш за все потрібно зрозуміти питання, з яким ти зіткнувся, розібрати, чи не виникає в тебе негативних емоцій під час цього процесу, потім пошукати відповіді в Божих словах, пошукати істину, щоб подолати ці негативні емоції, і не дозволяти їм турбувати тебе, впливати на твоє життя й виконання твоїх обов’язків. Крім того, треба вірити, що питання, з якими ти стикаєшся, виникають за Божим упорядкуванням і володарюванням. З таким розумінням люди зможуть зрештою досягти покірності й виконувати позитивну, ініціативну практику.) Скажи Мені: якщо людина живе в негативних емоціях, то як вона зазвичай поводиться, коли стикається з хворобою? Як зрозуміти, що в тебе негативні емоції? (По-перше, ми багато боїмося, і до нас приходять спонтанні думки на кшталт: «Що це за хвороба? Чи сильно я від неї страждатиму, якщо не зможу вилікуватися? Чи не призведе вона кінець кінцем до смерті? Чи зможу я потім виконувати свій обов’язок?». Ми думаємо про ці речі, непокоїмося через них і боїмося. Деякі люди починають приділяти більше уваги своєму здоров’ю, уже не бажають платити ціну при виконанні своїх обов’язків і думають, що коли вони платитимуть меншу ціну, то, може, їхня хвороба полегшиться. Усе це негативні емоції.) Негативні емоції можна прощупувати у двох аспектах. Перший із них такий: потрібно пізнати думки у власній свідомості. Захворівши, ти можеш подумати: «О ні, звідки в мене ця хвороба? Це мене хтось заразив? Чи це тому, що я перевтомився? Якщо я й далі так утомлюватимуся, чи не погіршиться моя хвороба? Чи не стане вона болючішою?». Це один аспект: роздивися, що у твоїх думках. Інший аспект такий: коли в тебе виникають ці думки, як вони проявляються у твоїй поведінці? Коли люди щось думають, це відповідно впливає на їхні вчинки. Різноманітні думки керують і діями, і поведінкою, і методами людей. Коли в людей бувають ці негативні емоції, вони породжують різні думки, і під керуванням цих думок ставлення людей або їхні методи виконання своїх обов’язків зазнають трансформації. Наприклад, раніше людина, бувало, бралася за свої обов’язки, щойно прокинувшись. Але тепер, коли настає час вставати з ліжка, вона починає роздумувати: «Чи не може ця хвороба бути наслідком перевтоми? Може, мені варто поспати трохи довше? Раніше я забагато страждав і перевтомлювався. Тепер мені потрібно зосередитися на турботі про своє тіло, щоб хвороба не погіршилася». Керуючись цими активними думками, людина зрештою встає пізніше, ніж зазвичай. Коли йдеться про їжу, вона роздумує: «Моя хвороба може бути пов’язана з недостатнім харчуванням. Раніше я міг їсти що завгодно, а тепер мушу вибирати, що споживати. Мені треба їсти більше яєць і м’яса, щоб моє харчування відповідало моїм потребам і моє тіло окріпло: тоді мені більше не доведеться страждати від своєї хвороби». Коли доходить до виконання обов’язків, така людина теж постійно думає, як би подбати про своє тіло. Раніше вона, пропрацювавши без перерви годину-дві, щонайбільше потягувалася чи вставала й рухалася. Але тепер вона бере собі за правило рухатися кожні пів години, щоб не перевтомлюватися. Спілкуючись на зібраннях, вона намагається говорити якомога менше, бо думає: «Мені потрібно навчитися піклуватися про своє тіло». Раніше вона без вагань відповідала, що б і коли в неї не питали. Але тепер вона хоче говорити менше, берегти сили, а якщо хтось ставить забагато запитань, вона каже: «Мені треба відпочити». Бач, ця людина стала особливо турбуватися про своє фізичне тіло так, як не турбувалася раніше. Часто такі люди ще й постійно приділяють увагу прийому харчових добавок, споживанню фруктів і регулярним фізичним вправам. Вони думають: «Раніше я був занадто дурним, нетямущим і не знав, як піклуватися про своє тіло. Я йшов на поводу у свого апетиту й віддавався обжерливості. Тепер, коли в мого тіла виникли проблеми, чи отримаю я благословення, якщо не зосереджуся на своєму здоров’ї, моя хвороба стане важкою та я не зможу виконувати свій обов’язок? Надалі мені треба ретельно дбати про своє тіло й не допускати виникнення жодних недуг». Тож людина починає ретельно дбати про здоров’я та вже не виконує свої обов’язки з повною самовіддачею. Вона навіть шкодує й відчуває незадоволення з приводу того, яких страждань зазнала та яку ціну заплатила при виконанні своїх обов’язків. Хіба ці думки й поведінка не перебувають під впливом негативних емоцій і не породжуються ними? Ці думки та поведінка дійсно викликані тими негативними емоціями. То чи можуть ці думки й поведінка разом із негативними емоціями допомогти людині мати більше віри в Бога та бути відданішою виконанню своїх обов’язків? Однозначно ні. Яким же буде кінцевий результат? Людина виконуватиме свої обов’язки поверхово, без відданості. Чи зможе вона, виконуючи свої обов’язки, шукати істину та діяти згідно з істиною-принципами? (Ні.) Вона робитиме що заманеться, керуючись цими негативними емоціями, відсуваючи істину, не дорожачи нею й не втілюючи її в життя. Усе, що робитиме та втілюватиме в життя ця людина, обертатиметься навколо думок, породжених її власними негативними емоціями. Чи може така людина досягти прагнення до істини? (Не може.) То хіба це такі думки, які слід мати людям із нормальною людськістю? (Ні.) Раз це не такі думки, які слід мати людям із нормальною людськістю, то в чому, на вашу думку, помиляється ця людина? (Люди нітрохи не розуміють Божого володарювання та впорядкувань. Насправді всі хвороби – у руках Божих. Те, скільки страждань людина мусить витерпіти, теж визначено та впорядковано Богом. Однак коли людина живе в негативних емоціях, вона схильна вдаватися до інтриг і керуватися помилковими думками та поглядами. Вона покладається на людські методи та плекає власне фізичне тіло.) Чи правильно людині так плекати своє фізичне тіло? Коли людина надмірно піклується про своє фізичне тіло, тримає його ситим, здоровим і міцним, яку цінність це для неї має? Який сенс у такому житті? У чому цінність життя людини? Чи тільки в тому, щоб віддаватися таким плотським утіхам, як їда, пиття й розваги? (Ні.) То в чому ж тоді? Поділіться своїми думками. (У тому, щоб виконувати обов’язок створіння: це мінімум того, чого людина мусить досягти в житті.) Правильно. Скажіть Мені: якщо щоденні дії й думки людини все її життя зосереджено виключно на тому, щоб уникати хвороб і смерті, берегти тілесне здоров’я й запобігати хворобам, прагнути до довголіття, то хіба це і є та цінність, яку мусить мати життя людини? (Ні.) Це не та цінність, яку мусить мати життя людини. То яку ж цінність тоді мусить мати життя людини? Щойно хтось згадав про виконання обов’язку створіння – це один із конкретних аспектів. А є ще якісь? Скажіть Мені, які стремління у вас зазвичай виникають, коли ви молитеся чи приймаєте якесь рішення. (Підкорятися Божим упорядкуванням і влаштуванням щодо нас.) (Добре грати роль, яку Бог нам призначив, і виконувати свою місію та повинність.) Що ще? З одного боку, це виконувати обов’язок створіння. З іншого – це якнайкраще робити все, що у твоїх силах і можливостях, і принаймні досягти такого стану, коли совість тебе не звинувачує, ти з нею в мирі й точно прийнятний у чужих очах. Якщо піти далі, то впродовж усього життя ти повинен мати певне розуміння принципів, які люди мусять осягнути в житті, незалежно від того, у якій сім’ї ти народився, яку освіту здобув і які твої особисті якості. Наприклад, те, яким шляхом має йти людина, як вона мусить жити, як жити осмислено – треба хоч трохи дослідити, яка справжня цінність життя. Це життя не можна прожити даремно, і на цю землю не можна приходити даремно. З іншого боку, протягом життя ти мусиш виконати свою місію – це найважливіше. Ми не говоримо про виконання якоїсь великої місії, обов’язку чи повинності, але ти мусиш як мінімум зробити хоч щось. Наприклад, у церкві деякі люди докладають усіх зусиль до роботи поширення Євангелія, присвячуючи цьому всі життєві сили, платячи велику ціну, здобуваючи багато людей. Завдяки цьому вони відчувають, що їхнє життя прожите недаремно, що в ньому є цінність і втіха. Перед обличчям хвороби чи смерті, підсумовуючи все своє життя й згадуючи все зроблене та пройдений шлях, такі люди знаходять у серці розраду. Вони ні в чому себе не звинувачують і ні про що не жаліють. Дехто не шкодує зусиль, керуючи церквою чи відповідаючи за певний аспект роботи. Такі люди розкривають увесь свій потенціал, віддаючи всі сили, витрачаючи всю енергію та платячи ціну за роботу, яку виконують. Своїм поливом, керівництвом, допомогою й підтримкою вони допомагають багатьом людям стати сильними та бути непохитними серед власних слабкостей і негативу – не замикатись у собі, а, навпаки, повернутись у присутність Бога та навіть нарешті засвідчити про Нього. Крім того, за час свого керівництва такі люди виконують багато значущих завдань, усувають чимало лихих людей, захищають багатьох Божих обранців, відшкодовують ряд значних утрат. Усі ці досягнення здобуваються під час їхнього керівництва. Озираючись на пройдений шлях і згадуючи, яку роботу вони виконали та яку ціну заплатили за ці роки, такі люди ні про що не жаліють і ні в чому себе не звинувачують. Вони вірять, що не зробили нічого такого, у чому слід каятися, і живуть із відчуттям цінності, врівноваженості та втіхи в серці. Як це чудово! Хіба не такий результат вони отримують? (Такий.) Це відчуття врівноваженості та втіхи, відсутність жалю – результат прагнення до позитивного й істини та нагорода за це. Не ставмо для людей високих стандартів. Розгляньмо ситуацію, коли перед людиною постає завдання, яке вона мусить або хоче виконати за життя. Знайшовши своє місце, вона непохитно стоїть на цій позиції, утримує її, докладає великих зусиль, платить ціну та віддає всі сили, щоб здійснити й завершити те, над чим мусить працювати й що має виконати. Коли зрештою вона постає перед Богом, щоб відзвітувати, то почувається відносно вдоволеною, і в серці вона ні в чому себе не звинувачує та ні про що не жаліє. У неї є відчуття втіхи й нагороди – відчуття, що вона прожила цінне життя. Хіба це не значуща ціль? Скажіть Мені, чи вона практична, незалежно від її масштабу? (Практична.) Чи вона конкретна? Досить конкретна, досить практична й досить реалістична. Отже, як ти думаєш, чи варто фізичному тілу людини трохи постраждати й заплатити певну ціну, щоб прожити цінне життя та зрештою досягти такої нагороди, навіть якщо при цьому людина проходить через виснаження та фізичні хвороби? (Варто.) Людина приходить у цей світ не лише заради плотських утіх і не виключно заради їди, питва та розваг. Не можна жити лише заради цих речей; цінність людського життя та правильний шлях полягають не в тому. Цінність людського життя та правильний шлях передбачають досягнення чогось цінного й виконання однієї чи кількох цінних робіт. Це називається не кар’єрою, а правильним шляхом, а також належним завданням. Скажіть Мені, чи варто людині платити ціну за те, щоб виконувати якусь цінну роботу, жити осмисленим і цінним життям, прагнути до істини й досягати її? Якщо ти справді бажаєш прагнути до істини та розуміти її, вирушити правильним життєвим шляхом, добре виконувати свій обов’язок, жити цінним і осмисленим життям, то ти мусиш без вагань віддати всі свої сили, заплатити ціну, віддати весь свій час і всі відпущені тобі дні. Якщо в цей період ти прихворієш, це не матиме значення та не зламає тебе. Хіба це не набагато краще, ніж прожити все життя легко й безтурботно, плекаючи фізичне тіло так, щоб воно було ситим і здоровим, і зрештою досягти довголіття? (Краще.) Який із цих двох варіантів більше допомагає прожити цінне життя? Який із них може принести людині втіху та допомогти їй ні про що не жаліти, коли кінець кінцем вона зустрінеться зі смертю? (Осмислене життя.) Жити осмисленим життям означає відчувати результати й утіху в серці. А як щодо тих, хто ситий і до самої смерті залишається рум’яним? Вони не прагнуть до осмисленого життя – то що ж вони відчувають, коли помирають? (Що прожили життя даремно.) Ці три слова «прожили життя даремно» дуже влучні. Що означає «прожити життя даремно»? (Змарнувати життя.) Прожити життя даремно, змарнувати життя – що лежить в основі цих двох висловів? (Наприкінці життя людина розуміє, що нічого не здобула.) А що ж має здобути людина? (Вона має здобути істину або зробити в житті щось цінне й осмислене. Вона мусить виконати свій обов’язок створіння. Якщо вона не зробить усього цього й житиме лише заради свого фізичного тіла, то наприкінці життя відчуватиме, що змарнувала його та прожила життя даремно.) Перед лицем смерті вона задумається над тим, що зробила за життя. Вона скаже: «Ой, я щодня думав лише про їду, пиття й розваги. Моє здоров’я було міцним, і я навіть не хворів. Усе моє життя було спокійним. Але тепер я старію та скоро помру – куди я потраплю після смерті? У пекло чи в рай? Як Бог упорядкує мій кінець? Яким буде місце призначення, до якого я потраплю?». Цій людині буде неспокійно. Вона все життя нічого не усвідомлювала, насолоджуючись фізичними втіхами, але тепер їй неспокійно через наближення смерті. Хіба через цей неспокій вона не почне думати про те, щоб виправити ситуацію? Чи тоді буде ще час виправити ситуацію? (Не буде.) Ця людина вже не має сил ні бігати, ні говорити. Навіть якщо вона захоче заплатити якусь маленьку ціну чи витерпіти невеликі тяготи, її фізичних сил для цього забракне. Навіть якщо така людина захоче піти проповідувати Євангеліє, вона буде не в тому фізичному стані. Ба більше, вона не розуміє нітрохи істини й не може поспілкуватися навіть про дрібку істини. У неї більше немає часу на те, щоб виправити ситуацію. Скажімо, така людина захотіла послухати гімни. Слухаючи, вона засинає. Скажімо, вона захотіла послухати проповідь. Слухаючи, вона починає куняти. У неї більше немає сил, і вона не може зосередитися. Вона думає про те, що робила всі ці роки й на що витрачала сили. Тепер вона вже в літах і хоче займатися належною їй роботою, але її тіло їй не дозволяє, бо воно вже відмовляє. У таких людей уже просто немає сил, вони реагують повільно й не можуть нічому навчитися, навіть якщо хочуть. Вони не в змозі зрозуміти багато істин, а коли намагаються спілкуватися з іншими, то всі завжди зайняті й не мають на них часу. У таких людей немає принципів і шляху ні в чому, що вони роблять. Що ж кінець кінцем із ними стається? Що більше вони роздумують, то неспокійніше їм стає. Що більше вони роздумують, то більше каються. Що більше вони роздумують, то більше жалю відчувають. Кінець кінцем їм залишається тільки чекати смерті. Їхнє життя скінчилося, і вони ніяк не можуть виправити ситуацію. Чи каються вони? (Так.) Запізно! Часу вже не залишилося. Перед лицем смерті такі люди усвідомлюють, що насолода від життя у фізичних утіхах геть пуста. Вони все розгледіли та хочуть повернутися до того, щоб прагнути до істини, виконувати свій обов’язок і робити щось добре, але вже геть не можуть чогось досягати й до чогось тягнутися. Це життя вже майже скінчилося, і воно завершується жалем, несучи із собою каяття й неспокій. Яким буде кінцевий результат для таких людей, коли вони зустрінуться зі смертю? Вони зможуть лише померти в жалю, каятті й неспокої. Таке життя прожите даремно! Їхні фізичні тіла не зазнали жодних тягот. Ці люди насолоджувалися лише втіхами, їх не били вітер і сонце, вони нічим не ризикували. Вони не заплатили жодної ціни. Вони жили в доброму здоров’ї, рідко хворіли, навіть майже не застуджувалися. Вони добре дбали про свої фізичні тіла, але, на жаль, не виконували жодних обов’язків і не здобули жодної істини. Вони відчувають жаль тільки в момент смерті. Але що з того? Це називається стражданням унаслідок власних дій!

Якщо людина хоче прожити цінне й осмислене життя, вона мусить прагнути до істини. Передусім вона повинна мати правильну точку зору на життя, а також правильні думки й погляди на різні великі та малі справи, з якими стикається в житті та на своєму життєвому шляху. Вона також мусить дивитися на всі ці питання з правильної точки зору та позиції, а не підходити до різних проблем, з якими стикається протягом життя або в повсякденному житті, спираючись на крайні чи радикальні думки й погляди. Звісно, їй також не можна дивитися на ці речі з мирської точки зору – натомість потрібно відпускати такі негативні, неправильні думки й погляди. Якщо ти хочеш цього досягти, спочатку розбери, викрий і розпізнай різні негативні думки, які таять люди, а потім навчися змінювати й виправляти всілякі свої негативні емоції, відпускати їх і досягати правильних, позитивних думок і поглядів, а також правильних точок зору й позицій, з яких слід дивитися на людей і речі. Так ти матимеш совість і розум, необхідні для прагнення до істини. Звісно, можна було б сказати, що коли в людини є правильні погляди, точки зору й позиції, з яких вона дивиться на людей і речі, то саме це конкретно й значить мати нормальну людськість. Якщо в людини така нормальна людськість і такі правильні думки й погляди, їй стає набагато легше та простіше прагнути до істини. Це як коли людина хоче досягти певного місця призначення: якщо вона на правильному шляху та рухається в правильному напрямку, то зрештою досягне того місця незалежно від своєї швидкості. Проте якщо людина рухається в протилежному напрямку від місця призначення, то лише віддалятиметься від своєї мети, наскільки б швидко чи повільно вона не рухалася. Як там говориться в тій приказці? «Намагатися дістатися на південь, їдучи на північ». Так само й деякі люди вірять у Бога та жадають спасіння, але при цьому прагнуть до слави, прибутку та статусу, а це означає, що вони ніяк не можуть досягти спасіння. Яким буде їхній кінцевий результат? Безумовно, це буде покарання. Для прикладу, скажімо, людина захворіла на рак і боїться померти. Вона відмовляється прийняти смерть і постійно молиться, щоб Бог захистив її від смерті та дав пожити ще кілька років. День за днем ця людина несе в собі негативні емоції муки, занепокоєння та тривоги, хоча їй і вдається протягнути ще кілька років, досягти своєї цілі та відчути щастя від того, що вона уникнула смерті. Вона відчуває, що їй поталанило, і вірить, що Бог дуже добрий і воістину величний. Завдяки власним зусиллям, постійним благанням, любові до себе й турботі про себе вона уникає смерті та зрештою живе далі, як і хотіла. Вона висловлює Богові вдячність за збереження, благодать, любов і милосердя. Щодня вона дякує Богові та приходить до Нього, щоб принести за це хвалу. Вона часто плаче, співаючи гімни й роздумуючи над Божими словами, і думає про те, який Бог чудовий: «Бог воістину контролює життя і смерть; Він дозволив мені жити». Щодня виконуючи свій обов’язок, вона часто думає, як поставити страждання на перше місце, а задоволення – на останнє, як робити все краще за інших, щоб зберегти своє життя й уникнути смерті – і в результаті живе ще кілька років, почуваючись цілком задоволеною та щасливою. Але одного дня її хвороба загострюється, і лікар дає їй останнє попередження, кажучи, щоб ця людина готувалася до кінця. Тепер вона стоїть перед лицем смерті; вона справді на порозі смерті. Як вона відреагує? До неї прийшов її найбільший страх; те, про що вона найбільше непокоїлася, нарешті стало реальністю. Настав день, якого вона найбільше не хотіла побачити й пережити. В одну мить її серце завмирає, а настрій падає на дно. Вона більше не налаштована виконувати свій обов’язок, і в неї не залишається слів для молитви Богу. Вона більше не хоче хвалити Бога, не хоче слухати, як Він промовляє якісь слова чи постачає якісь істини. Вона більше не вірить, що Бог є любов, праведність, милосердя й доброта. Водночас ця людина відчуває жаль: «Усі ці роки я забував про те, щоб їсти більше доброї їжі та ходити розважатись у вільний час. А тепер у мене вже немає такої можливості». Розум цієї людини сповнюють образи й голосіння, а серце – біль, скарги, обурення та відречення від Бога. Далі вона із жалем покидає цей світ. Але чи залишався Бог у її серці перед тим, як вона відійшла? Чи досі вона вірила в існування Бога? (Уже ні.) Як дійшло до такого результату? Хіба все почалося не з помилкових поглядів на життя і смерть, яких людина дотримувалась із самого початку? (Так і є.) Мало того, що в неї від самого початку були неправильні думки й погляди: що навіть серйозніше, у своєму подальшому прагненні вона слідувала власним думкам і поглядам та дотримувалася їх. Вона так і не відмовилася від них, а гнала вперед і мчала хибним шляхом, не озираючись. Як наслідок, вона кінець кінцем утратила віру в Бога – так закінчився шлях її віри, і так завершилося її життя. Чи досягла вона істини? Чи здобув її Бог? (Ні.) Коли вона врешті-решт помирала, чи змінилися її ставлення до смерті й точка зору на неї, за які чіплялася ця людина? (Ні.) Як вона померла: з утіхою, радістю, миром – чи із жалем, неохотою й гіркотою? (З неохотою й гіркотою.) Вона геть нічого не здобула. Вона не досягла істини, і Бог теж не здобув цієї людини. То чи можна сказати, що така людина досягла спасіння? (Ні.) Вона не спаслася. Перед смертю вона багато метушилась і багато присвячувала себе Богові, хіба ні? (Так і було.) Як і інші люди, вона вірила в Бога, виконувала свій обов’язок і на перший погляд нічим не відрізнялася від усіх інших. Коли її спіткала хвороба та смерть, ця людина молилася Богу й однаково не відмовлялася від свого обов’язку. Вона продовжувала працювати, і навіть на тому ж рівні, що й раніше. Однак людям треба зрозуміти й розгледіти одну річ: усі думки та погляди, які таїла ця людина, були негативними й помилковими. Скільки б вона не вистраждала та яку б ціну не заплатила, виконуючи свій обов’язок, у своєму прагненні вона однаково плекала ці помилкові думки та погляди. Вона постійно керувалася ними та привносила у свій обов’язок власні негативні емоції, прагнучи запропонувати Богу виконання цього обов’язку в обмін на власне виживання, щоб досягти своєї мети. Ціллю її прагнення було не зрозуміти чи здобути істину, не підкоритись усім Божим улаштуванням і впорядкуванням. Ціль її прагнення була абсолютно протилежною. Ця людина хотіла жити згідно з власною волею та вимогами, отримуючи те, чого бажала прагнути. Вона хотіла впорядковувати й улаштовувати власну долю, навіть власне життя і смерть. І ось наприкінці дороги результатом стало те, що ця людина геть нічого не здобула. Вона не набула істини та зрештою зреклася Бога й утратила віру в Нього. Навіть із наближенням смерті ця людина так і не змогла зрозуміти, як людям слід жити та як створіння мусить ставитися до влаштувань і впорядкувань Творця. Це найжалюгідніше та найтрагічніше в тій людині. Навіть на порозі смерті вона так і не зрозуміла, що протягом життя людини все перебуває під володарюванням Творця та підлягає Його впорядкуванню. Якщо Творець хоче, щоб ти жив, то ти не помреш, навіть якщо тебе мучить смертельна хвороба. Якщо Творець хоче, щоб ти помер, то ти мусиш померти, коли прийде твій час, навіть якщо ти молодий, здоровий і сильний. Усе перебуває під володарюванням Бога та підлягає Його впорядкуванню – це Божа влада, і ніхто не може над нею піднятися. Та людина не змогла збагнути такого простого факту – хіба це не жалюгідно? (Жалюгідно.) Хоча вона вірила в Бога, ходила на зібрання, слухала проповіді, виконувала свій обов’язок, вірила в існування Бога, проте вона неодноразово відмовлялася визнати, що людська доля, зокрема й життя і смерть, перебуває в руках Бога, а не залежить від людської волі. Ніхто не помирає лише тому, що хоче цього, і ніхто не виживає лише тому, що хоче жити й боїться смерті. Та людина не змогла збагнути настільки простого факту, не зуміла його розгледіти навіть перед лицем неминучої смерті, і вона так і не дізналася, що життя і смерть людини не визначаються нею самою, а залежать від того, що Творець визначив наперед. Хіба це не трагічно? (Трагічно.) Тож хоча різні негативні емоції можуть здаватися людям незначними, усі вони пов’язані зі ставленням, з яким людина дивиться на людей і речі в рамках нормальної людськості. Якщо людина може позитивно підходити до всього, що відбувається в нормальному людському житті й існуванні, то в неї буде відносно мало негативних емоцій. Ще можна сказати, що її совість і розум будуть відносно нормальними – це полегшить їй прагнення до істини та входження в реальність, а також зменшить труднощі й перешкоди, з якими вона стикатиметься. Якщо ж серце людини повне всіляких негативних емоцій, тобто у своєму підході до проблем життя й існування вона переповнена різними негативними думками, то у своєму прагненні до істини ця людина стикатиметься з додатковими перешкодами та труднощами. Якщо в неї немає великого запалу, сильної волі прагнути до істини та величезного жадання Бога, то труднощі й перешкоди, з якими ця людина стикатиметься у своєму прагненні до істини, будуть значущими. Що це означає? Це означає, що людині буде важко ввійти в істину-реальність. Якщо не брати до уваги тяжкість її розбещеного характеру, ці негативні емоції самі по собі зв’язуватимуть її, роблячи кожен крок важким. Коли деякі люди стикаються з ненавистю, гнівом, різного роду болем або іншими проблемами, то в них виникають усілякі негативні думки – тобто коли такі люди мають справу майже з будь-яким питанням, у їхньому стані, по суті, постійно домінують негативні емоції. Якщо тобі бракує необхідної рішучості та наполегливості, щоб подолати ці негативні емоції й вийти із цього стану негативних емоцій, тобі буде надзвичайно складно ввійти в істину-реальність. Це буде нелегко. Це означає, що перш ніж увійти в реальність прагнення до істини, люди повинні спочатку оволодіти найфундаментальнішими правильними думками, поглядами та позиціями щодо кожної проблеми, яка стосується нормальної людськості. Тільки тоді вони зможуть зрозуміти та прийняти істину й поступово ввійти в істину-реальність. Перш ніж формально почати прагнути до істини, потрібно спочатку подолати всілякі свої негативні емоції та пройти цю стадію. Коли людина пройде цю стадію та всі її думки й погляди на різні питання, а також точка зору й позиція, з якої вона дивиться на інших людей і речі, стануть правильними, цій людині буде легше прагнути до істини та входити в реальність.

Минулого разу ми спілкувалися про одну з причин, з яких у людей виникає негативна емоція пригніченості. Це відбувається, бо вони не можуть чинити як заманеться. Сьогодні ми продовжимо спілкуватися про іншу причину виникнення цієї негативної емоції пригніченості, а саме про те, що люди часто живуть у цій гнітючій емоції, бо не можуть застосувати свої професійні знання. Хіба це не ще одна причина? (Так і є.) Минулого разу ми говорили про те, що деякі люди в церкві чи в повсякденному житті часто прагнуть робити що заманеться, байдикують і не виконують належну їм роботу, тож коли їхні бажання залишаються нездійсненими, такі люди відчувають пригніченість. Цього разу ми поспілкуємося щодо проявів іншої групи людей. Ці люди мають певні дари, сильні сторони, професійні навички та вміння або ж опанували певну технічну професію тощо, але не можуть нормально використовувати в церкві свої дари, сильні сторони та професійні навички, і в результаті вони часто перебувають у пригніченому настрої, відчуваючи, що життя в цьому середовищі некомфортне та нещасливе, що вони позбавлені радості. Якщо коротко, то слово, яке описує це відчуття, – пригніченість. Як у світському суспільстві називають таких людей? Професіоналами, технічними експертами, фахівцями – словом, експертами. Які характеристики притаманні експертам? У них високе чоло та ясні очі, вони носять окуляри, високо тримають голову, квапливо ходять, рішуче й ефективно дають лад справам. Найпомітніша їхня риса – це те, що вони завжди носять із собою сумку з ноутбуком. По них одразу видно, що вони професіонали й технічні експерти. Словом, такі люди мають певні професійні здібності чи відносно добре знаються на певній технології. Вони отримали професійну освіту й навчання, пройшли професійний інструктаж і підготовку, а деякі з них, може, і не отримували професійного навчання та підготовки, а просто народилися з певними талантами та якостями. Таких людей називають професіоналами й технічними експертами. Коли такі люди приєднуються до церкви, вони, як і в суспільстві, часто носять із собою ноутбуки й хочуть, щоб їх визнавали за професіоналів і технічних експертів, де б вони не працювали. Їх тішить, коли їх називають експертами, і вони навіть воліють, щоб до їхніх прізвищ додавали слово «професор» тощо; їм подобається, коли до них так ставляться та звертаються. Однак церква – це особливе місце, місце особливої роботи. Вона відрізняється від усіх груп, організацій та інституцій у світському суспільстві. Що тут зазвичай обговорюють? Істину, принципи, правила й упорядкування роботи, а також захист інтересів Божого дому та свідчення про Бога. Звісно, якщо говорити конкретніше, то від людей також вимагається практикувати істину й підкорятися Божим словам, істині-принципам, упорядкуванням Божого дому та принципам, які він доносить, тощо. Коли просуваються ці чіткі правила й від людей вимагається практикувати та дотримуватися їх, ці експерти, що приєдналися до церкви, відразу відчувають якусь образу. У церкві набуті ними навички чи знання в певних сферах часто залишаються незатребуваними. Таких експертів зазвичай не призначають на важливі посади, не дуже високо цінують і часто відсувають на другий план. Природно, що цим людям часто здається, що вони бездіяльні, а їхні здібності не використовуються. Що думають такі експерти? «Ой, це точно як у тому вислові: “Якщо тигр спуститься на рівнину, собаки його ображатимуть”! Як же славно було, коли я працював у такій-то державній або іноземній компанії! Мені навіть не треба було самому носити свою сумку: за мене організовували всі аспекти мого повсякденного життя й роботи. Мені не потрібно було ні про що непокоїтися. Я був експертом високого рівня, майстром-технологом, тож у компанії я був великою шишкою. Що означає бути великою шишкою? Це означає, що без мене компанія не змогла б функціонувати, не зуміла б отримати жодного замовлення, і всім її працівникам довелося б піти у відпустку – компанія ризикувала б збанкрутувати, вона не змогла б обійтися без мене. Це був мій зоряний час – тоді я дійсно відчував, що мене помічають!». Тепер ця людина вірить у Бога, але однаково хоче тішитися такою ж славою. Вона собі думає: «З моїми здібностями я мусив би мати ще більше можливостей виділитись у Божому домі. Чому ж мене не використовують? Чому керівники, брати й сестри в церкві ніколи мене не помічають? Чого мені бракує порівняно з іншими? На зовнішність я вдатний, з точки зору темпераменту – не гірший за інших, з репутацією та престижем у мене жодних проблем, а з точки зору технічних знань я першокласний фахівець. То чому ж на мене ніхто не звертає уваги? Чому ніхто не прислухається до моїх слів і пропозицій? Чому мене недобре приймають у Божому домі? Може, Божому дому не потрібен такий експерт, як я? Як так сталося, що після приходу сюди мені ніде застосувати свої навички? Якийсь аспект роботи Божого дому має потребувати технічних навичок, які я опанував. Тут мусять цінувати мої професійні знання! Я професіонал, я маю бути керівником команди, куратором, керівником – я маю вести за собою інших людей. Чому ж я вічно простий підлеглий? Ніхто не звертає на мене уваги, ніхто мене не поважає. Та що ж це таке? Невже зі мною так треба поводитися, якщо я не розумію істини?». Такі люди раз за разом питають себе про це, але ніяк не можуть знайти відповідей і тому впадають у пригніченість.

Якось хористи вийшли на сцену заспівати та спитали в Мене про свої зачіски. Я відповів: «Сестри можуть зав’язувати волосся у хвіст або стригтися до вух чи плечей. Звісно, можна носити й пучок або високу зачіску. Брати можуть стригтися під бокс або носити волосся на проділ. Не потрібно ніяких прикрас і укладок: просто стежте, щоб волосся було чистим і виглядало добре, охайно та природно. Словом, якщо ти виглядаєш пристойно й гідно, як християнин, то все нормально. Головне – добре заспівати й виконати програму». Чи чітко Я висловився? Чи легко було зрозуміти Мої слова? (Так.) Я пояснив, які зачіски слід носити що чоловікам, що жінкам. За якими принципами треба вибирати зачіски? Брати можуть носити волосся на проділ або стригтися під бокс, а в сестер може бути як коротке волосся, так і довге. Якщо воно довге, його можна зав’язувати у хвіст, а якщо коротке, треба просто стежити, щоб воно було не надто коротким. Це перший принцип. Другий принцип – це чистота й охайність, позитивний і гідний зовнішній вигляд, позитивна вдача. Ми не прагнемо стати знаменитостями чи прославитись у суспільстві. Нам потрібен не гламурний імідж, а просто пристойний, гідний вигляд. Словом, треба виглядати чисто, охайно, пристойно та гідно. Я ясно висловився? Чи легко зрозуміти ці два принципи й дотримуватися їх? (Легко.) Почувши їх, людина ясно розуміє їх у серці, і повторювати їх немає потреби. Їх ну дуже легко досягти. Трохи більше ніж за десять днів Мені надіслали відео. Переглянувши його, Я побачив три чи чотири ряди сестер. У першому ряду всі сестри були з укладеним волоссям, причому кожна з різною зачіскою. Усі виглядали по-різному, кожна зачіска була дивною, і деякі двадцятирічні сестри виглядали на тридцять або сорок, а деякі були схожі на стареньких бабусь. Словом, геть у всіх були різні зачіски. Людина, яка надіслала Мені відео, сказала: «Ми зробили багато різних зачісок, щоб Ти міг вибрати будь-яку з них, а надалі ми її й робитимемо. Нам це нескладно! Коли вибереш, просто скажи нам, і ми все зробимо, без проблем!». Як ви думаєте, що Я відчув після перегляду цього відео? Спочатку мені стало трохи огидно, а потім, придивившись, Я роздратувався. Коли Я згадав принципи, які їм пояснював, то зрештою втратив дар мови. Я не знав, що сказати. Я подумав: «А, ці люди не розуміють людської мови». Я замислився над словами, які їм сказав, і над принципами, які до них доніс; Я подумав, що все це може зрозуміти й осмислити будь-яка людина. Це були прості речі, нескладні для людей, їх можна було зробити – то чому ж ті люди надіслали Мені таке відео? Дослідивши, Я зрозумів: річ не в тім, що Я неясно розтлумачив їм Свою думку, і тим більше не в тім, що Я сказав їм робити різні зачіски. У такої поведінки є дві причини. Одна з них полягає в тому, що ті люди не спромоглися зрозуміти Мої слова. Інша – у тому, що, тільки навчившись щось робити, зрозумівши щось, оволодівши певними навичками та прийомами, люди вже забувають своє місце в усесвіті. Вони нікого не поважають і постійно хочуть показати себе. Вони стають пихатими до крайності. Навіть якщо вони розуміють Мої слова, то не приймають їх і не втілюють у життя. Вони не приймають Моїх слів близько до серця, не вважають їх важливими й елементарно ігнорують те, що Я говорю. Вони просто не цікавляться ні тим, чого Я від них прошу, ні тим, що Мені потрібно. Коли вони запитували Мене про принципи, насправді вони вже визначили, що та як збираються робити. Той факт, що вони Мене спитали, був просто одним з етапів цього їхнього процесу. Коли вони про це питають, хіба це не свого роду знущання? (Так і є.) Отак познущавшись, вони зрештою роблять як хочуть, геть не дотримуючись Моїх слів, що б Я не казав. Вони такі свавільні! Що вони собі думають? «Ти нас недооцінюєш. Ми професійні технічні спеціалісти. Ми спілкуємося з впливовими в суспільстві людьми. У нас є ці навички та професійні знання, і куди б ми не подалися, ми зможемо жити добре, а люди нас поважатимуть. Ми стаємо прислужниками, тільки коли приходимо в Божий дім, і тут на нас постійно дивляться зверхньо. У нас є навички – ми експерти, а не звичайні люди. У Божому домі мусять нас поважати. Ти не можеш так придушувати наші таланти. Ми використовуємо в Божому домі наші професійні знання, а Ти мусиш нас підтримувати й виступати за нас». Хіба це не грубо й нерозумно? (Так і є.) Чи є в цьому якась нормальна людськість? (Ні.) Коли Я це побачив, то подумав: «А, цих людей ні в чому не переконаєш!». Розповідаючи їм про принципи, Я ще й не раз питав їх: «Ви все зрозуміли? Ви це запам’ятаєте?». Мені в обличчя вони клялися й божилися, але тільки-но відвернувшись, одразу ж відмовилися від своїх слів. Вони говорили такі красиві слова: «Я тут, щоб виконувати свій обов’язок, я тут, щоб догоджати Богові». І оце ти називаєш виконанням свого обов’язку? Оце ти справді догоджаєш Богові? Ти догоджаєш власній плоті й репутації. Ти тут для того, щоб робити кар’єру, а не виконувати свій обов’язок. Інакше кажучи, ти прийшов до Божого дому, щоб сіяти хаос. Скажи Мені, хто має вирішальне слово щодо принципів, яких люди повинні дотримуватися в усіх аспектах роботи Божого дому? Ти чи Бог? (Останнє слово за Богом.) Чиї слова є істиною – твої чи Божі? (Божі слова – істина.) Усе, що ви говорите, – свого роду доктрина. Якщо ця доктрина не узгоджується з істиною, вона стає хибним переконанням. Якщо ви визнаєте, що Мої слова – істина, то чому не можете її прийняти? Чому, коли Я до вас промовляю, це не має ніякого ефекту? Мені в обличчя ви говорите красиво, але за Моєю спиною ви не практикуєте істину. Що тут відбувається? Коли розбещені люди мають хоч трохи таланту, професійних знань або ідей, вони стають пихатими, зарозумілими й відмовляються комусь підкорятися. Такі люди не слухають, що їм кажуть. Хіба це не занадто ірраціонально? Якщо ви вважаєте, що робите правильно, то чому звертаєтеся до Мене по перевірку? Коли Я вказую вам на ваші недоліки й викриваю ваші помилки, чому ви не можете цього прийняти? Ви не розумієте істину, але Я можу з вами про неї спілкуватися. Я знаю, як діяти згідно з істиною, принципами та пристойністю святих. Я знаю, як діяти так, щоб це було повчально для інших. А ви знаєте? Якщо ви навіть цього не знаєте, чому ж ви досі не можете прийняти істину? Чому ви не робите так, як Я кажу?

Деякі люди дуже добре пишуть; вони від природи обдаровані вмінням складати слова в речення та доносити ідеї. Вони також можуть володіти певним рівнем літературної компетентності й використовувати в описах певні техніки та стилі. Але чи означає наявність цих якостей, що такі люди розуміють істину? (Ні.) Це лише один з аспектів знання, одна з граней дарів і талантів людини. Це означає, що ти маєш певний талант, добре вмієш писати й доносити ідеї за допомогою мови, знаєшся на роботі зі словом. Через такі свої вміння деякі люди думають: «У Божому домі я орудую пером; я маю займатися роботою з текстами». Це добре, коли текстовою роботою займається більше людей; Божий дім цього потребує. Але Божому дому потрібне не лише те, що ти добре вмієш, і не лише твої професійні здібності. Твої професійні навички та знання – це лише інструменти в роботі, якою ти займаєшся. Незалежно від твоїх професійних здібностей і рівня майстерності ти мусиш дотримуватися принципів і досягати бажаних результатів і цілей, які ставить перед тобою Божий дім. Для цих результатів і цілей у ньому діють обов’язкові стандарти й відповідні принципи; Божий дім не дозволяє чинити на основі твого власного смаку чи вподобань. Наприклад, деякі люди добре пишуть, тож вони створюють сценарії зі складною мовою й ефектною структурою сюжету. Але чи досягає це бажаного результату? Такі сценарії не тільки не досягають ефекту свідчення про Бога, але й просто не витримують критики. Однак ці сценаристи високо про себе думають і почуваються задоволеними й упевненими у своєму вмінні писати вигадливою мовою. Вони не розуміють, що сценарій має досягати ефекту свідчення про Бога, поширення Божого слова. Це і є ціль. Коли Божому дому потрібен сценарій, то він має показувати Божі слова, які читає герой, і щире розуміння, яке герой здобуває, переживаючи та практикуючи Божі слова під проводом Божої роботи. З одного боку, сценарій має служити свідченням про Бога, а з іншого – поширювати Його слово. Тільки тоді сценарій досягає бажаного результату. У Божого дому саме такі вимоги. Як ви думаєте, для людей вони важкі? (Ні.) Ні, це робота Божого дому. Але ці сценаристи не хочуть робити саме так. Їхнє ставлення таке: «Те, що я написав, уже досконале й достатньо конкретне. Якщо ти попросиш мене додати цей матеріал, це суперечитиме моїм намірам. Мені це не подобається, я не хочу так писати». Хоча пізніше сценарист неохоче додає цей матеріал, його емоції вже значно змінилися. Дехто каже: «Виконувати свій обов’язок у Божому домі – це так гнітюче. Люди вічно влаштовують нам розбори та прискіпуються до нас. Я почуваюся відверто загнаним у кут – тут, як то кажуть, вибирати не доводиться. Якби тільки останнє слово було за мною, щоб я міг писати як мені подобається, як би це було чудово! Коли ми виконуємо свій обов’язок у Божому домі, то вічно мусимо слухати інших і приймати обтинання й розбір. Це занадто гнітюче!». Це правильне ставлення? Що це за характер? Це занадто пихатий і самовдоволений характер! Є й такі люди, що виконують свій обов’язок, наносячи макіяж хористам. Їм подобаються зачіски безбожників, але кінцевий результат цих зачісок відкидається. Чому? Тому що Божому дому не потрібні демонічні зачіски; йому потрібні нормальні, гідні, пристойні зачіски. Якщо ти вмієш робити якісь зачіски, іди демонструй свої вміння у світі безбожників. Їм такі експерти потрібні, а Божому дому – ні. Деякі люди кажуть, що готові працювати в Божому домі безкоштовно, але їхня праця не вважається ні необхідною, ні цінною; на неї огидно дивитися. Божий дім вимагає, щоб ви виглядали гідно та пристойно, як порядні люди. Йому не потрібно, щоб ви були елегантними й виглядали подібно до придворної шляхти, і йому точно не потрібно, щоб ви скидалися на багатих молодих панів і вельмож, принцес і високородних пані. Ми звичайні люди без жодного статусу, становища й цінності – ми просто максимально нормальні, нічим не примітні люди. Це найкраще – бути звичайною людиною, неблагородною й невишуканою, носити звичайний одяг і виглядати звичайно: не прикидатися, а тішитися тим, що ти вмієш робити, і задовольнятися життям звичайної людини без амбіцій і бажань. Це найкраще: це життя людини з нормальною людськістю. Ти просто звичайна людина, але вічно намагаєшся поводитися як шляхетна особа. Хіба це не огидно? (Огидно.) У Божому домі ти вічно хизуєшся та намагаєшся показати свої професійні знання. Ось що Я тобі скажу: чи є цінність у тому, щоб виставляти напоказ свої професійні знання? Якщо вони справді мають цінність, то це прийнятно. Але якщо вони не мають жодної цінності, а, навпаки, приносять порушення та нещастя, то ти просто показуєш свою бридку природу та небажані якості. Чи знаєш ти, до яких наслідків може призвести те, що ти виявлятимеш такі речі? Якщо не знаєш, то, будь ласка, не виявляй їх. Твої вміння, технічні навички, особливі таланти від природи – ніщо із цього не вважається шляхетним; ти просто звичайна людина. Деякі люди кажуть: «Я володію кількома мовами». То йди працювати перекладачем і добре виконуй свою перекладацьку роботу; тоді тебе можна буде вважати доброю людиною. Деякі люди кажуть: «Я можу переказати напам’ять увесь словник ієрогліфів». Ну й що з того, що ти запам’ятав увесь словник ієрогліфів? Це допомагає тобі поширювати Євангеліє? Це допомагає тобі свідчити про Бога? Деякі люди кажуть: «Я можу одним поглядом прочитати десять рядків. Я можу прочитати сто сторінок Божого слова за день. Подивіться на це моє вміння – хіба воно не вражає?». Ти можеш прочитати сто сторінок книги «Слово являється у плоті» за один день, але що ти із цього зрозумієш? Який аспект істини? Чи зможеш утілювати його в життя? Деякі люди кажуть: «Я вундеркінд. Я вже в п’ять років співав і писав вірші». Це корисно? Безбожники можуть тобою захоплюватися, але Божому дому від тебе немає користі. Припустімо, Я попрошу тебе просто зараз написати пісню, яка б хвалила Бога. Зможеш? Якщо ні, значить, ти не розумієш жодного аспекту істини. Якщо в тебе просто є якісь дари, у цьому немає нічого особливого. Якщо ти не розумієш істини, то не зможеш нічого досягти. Якими б дарами, вміннями чи талантами людина не володіла, насправді це лише інструменти. Якщо їх можна використати для чогось позитивного й вони мають позитивний вплив, то можна сказати, що в них є певна цінність. Якщо ж їх не можна використати для чогось позитивного чи вони не мають позитивного впливу, то й цінності в них немає, і опановувати їх марно й обтяжливо. Якщо ти можеш застосовувати свої професійні навички чи таланти у виконанні свого обов’язку й виконувати завдання в Божому домі відповідно до істини-принципів, то можна сказати, що твої професійні навички й таланти використовуються в належному місці та служать певній меті – це і є їхня цінність. З іншого боку, якщо ти взагалі не можеш застосовувати їх у виконанні своїх обов’язків, то твої професійні навички й таланти не мають жодної цінності та нічого не варті для Мене. Наприклад, деякі люди від природи красномовні й гарно говорять, вправно володіють кількома мовами та гнучко мислять. Це можна вважати талантом. У мирському світі таким людям є де застосувати свої таланти, якщо вони займаються публічними виступами, піаром, переговорами чи працюють суддями, адвокатами тощо. Однак якщо ти володієш таким талантом, але не розумієш жодного аспекту істини, не маєш навіть базового розуміння істини видінь і не можеш проголошувати Євангеліє чи свідчити про Бога, то цінність твого дару чи таланту для Божого дому мала. Якщо ти постійно заробляєш своїм даром на життя, усюди виставляючи свій талант напоказ, вихваляючись і проповідуючи слова доктрини, то станеш людям бридким, бо кожне твоє слово викликатиме нудоту, а кожна думка чи погляд, які ти висловлюєш, стануть надокучливими. У такому разі тобі краще буде мовчати. Що більше ти намагатимешся показати себе й виступити, то осоружнішим ставатимеш. Люди казатимуть: «Закрий свого брудного рота! Ти патякаєш про саму лише доктрину, але її вже всі розуміють! Скільки років ти проповідуєш? Твої слова нічим не відрізняються від слів фарисеїв, повних пустих теорій, які забруднюють церковне середовище. Ніхто не хоче цього слухати!». Бач, це викликає гнів і відштовхує людей. Тому тобі краще приділяти істині більше уваги й шукати більшого розуміння істини, а це вже справжня здібність. Що більше Я про це говорю, то пригніченішими почуваються ці «здібні» й «експертні» люди. Вони думають: «Це кінець, виходу немає. Я завжди думав, що я талановитий, дуже вправний, і куди б я не подався, мене завжди призначають на ключові посади. Хіба не кажуть: “Якщо золото щире, то рано чи пізно воно засяє”? Але в Божому домі я несподівано зайшов у глухий кут. Це гнітить мене, дуже гнітить! Як же я до такого дійшов?». Віра в Бога – це добре, то чому ж такі надзвичайно талановиті, передові експерти, прийшовши в Божий дім, почуваються пригніченими? Вони пригнічені вже стільки років, що страждають на депресію. Вони вже навіть не знають, як говорити й діяти. Зрештою деякі з них кажуть: «Те, що зі мною постійно розбираються, так гнітить. Тепер я набагато краще поводжусь і погоджуюся з усім, що кажуть церковні керівники та керівники груп. Я завжди відповідаю їм “так” або “добре”». На перший погляд вони начебто навчилися підкорятись і слухатися, але вони досі не розуміють ні принципів, ні того, як належно виконувати свої обов’язки. Вони несуть із собою це відчуття пригніченості й почуваються обуреними та недооціненими. Коли в них питають про їхній рівень освіти, одні кажуть: «Я отримав ступінь бакалавра», – інші: «У мене ступінь магістра», – треті: «У мене ступінь доктора філософії», – або: «Я закінчив медичний університет», «Я вивчав фінанси», «Я вивчав менеджмент», – а четверті за освітою програмісти чи інженери. Або перед їхнім ім’ям уже стоїть «доктор», або вони мають якесь інше формальне звання. У Божому домі до цих людей так не звертаються й не ставляться до них із якоюсь великою повагою. Вони часто почуваються пригніченими та втрачають почуття ідентичності. У церкві є всілякі експерти, зокрема музиканти, танцівники, кінорежисери, техніки, бізнесмени, економісти й навіть політики. Серед братів і сестер ці люди часто говорять: «Я шанований керівник на державному підприємстві. Я старший виконавчий директор багатонаціональної корпорації. Я генеральний директор. Кого я колись боявся? Кому я колись підкорявся? Я народився з управлінськими навичками, і куди б я не подався, я маю бути на керівній посаді, я маю бути головним, щоб я завжди керував іншими, а мною ніхто не керував. Отже, у Божому домі я маю бути щонайменше керівником групи чи начальником!». Невдовзі всім стає зрозуміло, що такі люди не мають істини-реальності, не здатні виконати жодного завдання та дуже пихаті й зарозумілі. Вони жодного обов’язку не виконують як слід, і зрештою виявляється, що деяким із них можна доручати лише фізичну працю, тоді як інші ніяк не бажають підкорятися, постійно намагаються показати свої здібності й безчинствують. Як наслідок, вони завдають забагато клопоту, гнівають громаду, і зрештою їх усувають. Хіба ці люди не почуватимуться пригніченими? Кінець кінцем вони підсумовують свій досвід таким твердженням: «Божий дім – не місце для таких талановитих людей, як ми. Ми подібні до породистих коней, але в Божому домі немає розбірливого судді. Ті, хто вірить у Бога, нетямущі й мало що знають, особливо керівники на різних рівнях. Хоча вони й розуміють істину, але не бачать, що ми наче ті породисті коні. Треба нам піти пошукати того, хто побачить наші таланти». Зрештою вони приходять саме до такого висновку. Є й інші, які кажуть: «У Божому домі для нас замало місця. Усі ми – важливі фігури, тоді як ті, хто вірить у Бога, – це скромні люди з нижчих верств суспільства: фермери, вуличні торговці, дрібні підприємці. Серед них немає топекспертів. Хоча церква маленька, але світ великий, і в такому широкому світі має знайтися місце й для нас. Ми, талановиті, із часом знайдемо тих, хто нас оцінить!». Побажаймо цим людям удачі в пошуках тих, хто їх оцінить, так? (Так.) У день, коли вони знайдуть те, що шукають, і попрощаються з нами, влаштуймо їм прощальну вечерю та сподіваймося, що вони знайдуть собі належне місце, де не відчуватимуть жодних емоцій пригніченості. Нехай вони живуть мирно та краще за нас. Якщо ми так їм скажемо, чи відчують ці люди з пригніченими емоціями хоч трохи полегшення? Чи зникнуть у них відчуття, що в них давить у грудях, мозок набряк, на серці важко, що їм неспокійно та фізично дискомфортно? Я сподіваюся, що їхні бажання здійсняться, що вони більше не почуватимуться пригніченими та зможуть жити щасливо й вільно.

Скажіть Мені, чи вважаєте ви, що Божий дім навмисно ускладнює життя цим талановитим людям? (Ні.) Аж ніяк. То чому ж різні принципи, упорядкування роботи й вимоги до кожного завдання в Божому домі викликають у таких людей гнітючі емоції? Чому в Божому домі ці талановиті люди потрапляють у пастку гнітючих емоцій? Може, Божий дім припустився якоїсь помилки? Чи він навмисно ускладнює цим людям життя? (Ні те, ні інше.) З точки зору доктрини всі ви розумієте, що обидва ці пояснення абсолютно неправильні. То чому ж таке відбувається? (Тому що люди, виконуючи свої обов’язки, ставлять свої особисті вподобання чи професійні знання, здобуті в мирському світі, вище за принципи й вимоги Божого дому.) Але чи дозволяє Божий дім ставити ці речі вище за свої вимоги та принципи? Аж ніяк. Оскільки Божий дім цього не дозволяє, деякі люди почуваються пригніченими. Як ви думаєте, що їм слід зробити із цього приводу? (Перш ніж братися за обов’язок, потрібно спочатку розібратись у вимогах і принципах Божого дому щодо цього обов’язку. Точно зрозумівши ці принципи, людина зможе розумно застосовувати професійні знання, якими оволоділа.) Цей принцип правильний. А тепер скажіть Мені: постійне бажання демонструвати свої професійні знання та хизуватися своїми здібностями в Божому домі – це правильна відправна точка? (Неправильна.) У чому? Поясніть, чому вона неправильна. (Намір таких людей полягає в тому, щоб показати себе й виділитися: вони прагнуть зробити кар’єру. Вони не думають про те, як їм добре виконувати свої обов’язки чи діяти з користю для роботи Божого дому. Натомість вони хочуть діяти як їм подобається, не захищаючи інтереси Божого дому й не шукаючи істини-принципів.) Як на це дивляться інші? (Постійно хизуватися, що б не сталося, – це сатанинський характер. Такі люди не думають, як виконувати свої обов’язки та свідчити про Бога: вони вічно хочуть свідчити про себе, а цей шлях хибний за своєю суттю.) Ця відправна точка неправильна за своєю суттю, це безперечно. То в чому ж вона неправильна? Це питання, яке всі ви не в змозі спростувати. Складається враження, що всі ви почуваєтеся пригніченими та хочете продемонструвати свої професійні знання, щоб виставити свої здібності напоказ. Хіба не так? У безбожників є один вислів – як там кажуть? «Стара жінка фарбується помадою, щоб тобі було на що подивитися». Хіба виставляти свої здібності напоказ – не те саме? (Так і є.) Виставляти свої здібності напоказ означає жадати продемонструвати свої можливості, похизуватися, здобути престиж, статус і високу думку інших. Це як мінімум означає жадати скористатися нагодою виставити свої здібності напоказ, аби повідомити та сповістити інших, що, мовляв: «У мене є справжні навички, я не звичайна людина, не дивіться на мене зверхньо, я талановитий». Принаймні саме такий сенс за цим стоїть. Отже, коли людина має такі наміри й вічно хоче виставляти свої здібності напоказ, яка в цього природа? Така людина прагне зробити кар’єру, керувати власним статусом, здобути авторитет і престиж серед інших. Ось і все. Людина це робить не заради Божого дому та виконання свого обов’язку, і вона не шукає істину й не діє згідно з принципами та вимогами Божого дому. Вона робить це для себе, щоб стати відомішою, підняти свою вартість і репутацію; вона це робить для того, щоб люди обрали її куратором або керівником. Коли її оберуть керівником або працівником, хіба вона не здобуде статус? Хіба вона не буде в центрі уваги? Це і є її прагнення. Її відправна точка дуже проста: це не що інше, як прагнення до статусу. Людина цілеспрямовано женеться за статусом, а не захищає роботу чи інтереси Божого дому.

Як практикувати людям із дарами й талантами, щоб не почуватися пригніченими? Чи легко цього досягти? (Легко.) Отже, як можна подолати негативні емоції пригніченості, які виникають через неможливість використати свої професійні знання? Перш за все потрібно зрозуміти, що таке технічні навички й інші таланти та професійні знання, які люди вивчають і опановують. Вони – саме життя? (Ні.) Чи можна їх віднести до позитивних речей? (Ні.) Їх не можна віднести до позитивних речей; це максимум своєрідний інструмент. У суспільстві, у мирському світі це не більше ніж здібності, які дають людям можливість виживати й адекватно забезпечувати себе. Але в очах Божого дому ти просто здобув певну технічну навичку; це просто різновид знання – простого та чистого. Воно аж ніяк не свідчить про шляхетність або низькість: не можна сказати, що людина шляхетніша за інших тільки тому, що володіє певними професійними знаннями чи навичками. То як же побачити, шляхетна людина чи низька? Для цього треба дивитися на її людськість, прагнення та шлях, яким вона слідує. Технічні навички та професійні знання відображають лише те, які конкретні навички чи знання ти опанував, наскільки глибоко чи поверхово їх розумієш і якого рівня майстерності в них досяг. Про ці технічні навички та професійні знання можна говорити лише з точки зору майстерності, кількості, глибини й того, великий досвід людина має в цій сфері чи просто поверхово з нею знайома. Технічні навички та професійні знання не можна використовувати для оцінки якості людськості людини, її прагнень і шляху, яким вона йде. Вони є суто різновидом знань або інструментів. Таке знання чи інструмент може дати тобі змогу виконувати якісь відповідні завдання чи зробити тебе компетентнішим у певному виді робіт, але воно лише гарантує тобі роботу й засоби до існування, ось і все. Хай там як, Божий дім дивиться на твої технічні навички та професійні знання саме так, незалежно від того, як на них дивиться суспільство. Божий дім ніколи не ставиться ні до кого по-особливому, не робить винятків для просування окремих людей, ба більше – не звільняє їх від жодних форм обтинання, розбору, кари та суду лише тому, що людина володіє якимись особливими навичками. Які б технічні навички чи професійні знання вона не мала, у неї все одно є розбещений характер, і вона все одно розбещена людина. Дари, таланти й технічні навички людини існують окремо від її розбещеного характеру та не пов’язані з ним, а також не мають нічого спільного з її людськістю й натурою. Деякі люди мають дещо вищий духовний рівень, інтелект або кмітливість і сприйняття, завдяки чому, опановуючи певні технічні навички, вони здобувають дещо глибші знання. Досягнення й результати таких людей дещо кращі, і коли такі люди виконують роботу, яка стосується відповідної професії, то отримують більші результати й досягнення. У суспільстві це може приносити їм дещо більші й вищі фінансові прибутки, дещо вищий статус, старшинство, престиж у своїй сфері. Ось і все. Проте ніщо із цього не вказує на шлях, яким ідуть такі люди, на їхні прагнення та ставлення до життя й існування. Технічні навички та професійні знання – це щось із чистої сфери знань, і вони не мають нічого спільного з думками людини, її поглядами, точкою зору та позицією щодо різних речей. Технічні навички та професійні знання ніяк цього не стосуються. Звісно, ідеї, які просуваються в деяких галузях знань, – це єресі й помилки, які вводять людей в оману щодо розуміння істини та розпізнавання позитивного, але це вже зовсім інша справа. Зараз ми говоримо про чисті знання й технічні навички, які не забезпечують розбещеним характерам людей і нормальній людськості жодної позитивної чи активної підтримки й виправлення. Чисті знання та технічні навички також не здатні стримувати й обмежувати розбещений характер людини. Це їхня природа. Незалежно від галузі й того, чим людина займається: чи літературою, чи музикою, чи будь-яким іншим видом мистецтва, чи природничими науками, чи біологією, чи хімією, чи дизайном, чи архітектурою, чи торгівлею, чи навіть ремеслом, – природа її технічних знань саме така. Це їхня сутність. Як ви думаєте, Я точно висловився? (Так.) У якій би сфері ти не працював, які б технічні навички не опановував, це не вказує на твою шляхетність або низькість, навіть якщо ти від природи вправний у якійсь професії. Наприклад, деякі думають про тих, хто займається в суспільстві бізнесом і економікою, – особливо про еліти, – що в них шляхетна натура, а оскільки здобуті ними професії та знання високо цінуються людьми й особливо високо оплачуються, то в таких людей високий соціальний статус. Однак у Божому домі такої думки не буває, і Божий дім оцінює цих людей не так. Оскільки принципи та стандарти, за якими такі люди оцінюють це питання, є не істиною, а людськими розуміннями, що належать до людського знання, то в Божому домі такі погляди неприйнятні. Наведу інший приклад: деякі люди в суспільстві працюють рибалками, вуличними торговцями чи ремісниками; вони вважаються людьми низького статусу, і в суспільстві їх ніхто не поважає. Але в Божому домі всі Божі обранці рівні. Перед істиною всі рівні, і між шляхетними та низькими людьми немає жодної різниці. Тебе не вважатимуть благородним за те, що в суспільстві ти маєш високий статус або займаєшся шляхетною професією, і не вважатимуть низьким за те, що в суспільстві ти виконуєш низькостатусну роботу. Тож те, високі чи низькі твоя ідентичність, цінність і статус у Божому домі та в Божих очах, ніяк не пов’язане з твоїми професійними здібностями та знаннями, а також технічними навичками. Дехто каже: «Я був командиром, генералом, маршалом в армії». Я їм кажу: «Піди стань осторонь». Чому ти мусиш стати осторонь? Тому що твій сатанинський характер занадто тяжкий, і Мені огидно на тебе дивитися. Спочатку певний час почитай Божі слова, зрозумій якісь істини, втіль у життя трохи людської подоби, а тоді вже повертайся, і після цього всі зможуть тебе прийняти. У Божому домі тебе не цінуватимуть за те, що ти виконував у суспільстві роботу, яку люди вважають шляхетною, і не дивитимуться на тебе зверхньо за те, що ти колись мав у суспільстві низький статус. Стандарти та принципи, за якими в Божому домі оцінюють людей, засновані виключно на критеріях істини. Які ж вони – критерії істини? У них є конкретні аспекти. По-перше, людей оцінюють за якістю їхньої людськості, за тим, чи є в них совість і розум, добре серце та почуття справедливості; по-друге, людей оцінюють за тим, чи люблять вони істину та яким шляхом ідуть: чи вони прагнуть до істини, люблять позитивне та Божу справедливість і праведність, а чи вони не прагнуть до істини, відчувають нудоту від істини й позитивного, постійно займаються особистими справами тощо. Тож у Божому домі до тебе ставитимуться справедливо незалежно від того, володієш ти якимись професійними знаннями й технічними навичками чи ні. У Божому домі завжди так було, є і буде. Ці принципи та стандарти ніколи не зміняться. Отже, що має змінитися, то це ті, хто почувається пригніченим, бо не може використовувати свої професійні знання. Якщо ти справді віриш, що Бог праведний, а в Божому домі править істина та є справедливість і праведність, то Я прошу тебе хутчіш відпустити свої неправильні погляди й думки щодо технічних навичок і професійних знань. Не думай, що володіння кількома дарами чи крихтою професійних знань робить тебе вищим. Хоча ти можеш володіти технічними навичками чи професійними знаннями, яких іншим бракує, твоя людськість і розбещений характер точно такі, як і в інших. В очах Бога ти лише звичайна людина, і в тобі немає нічого особливого. Ти можеш сказати: «Я був високопоставленим чиновником», – ну то й що? Ти все одно звичайна людина. Ти можеш сказати: «Я мав великі досягнення», – ну то й що? Ти все одно звичайна людина. Ти можеш сказати: «Я був героєм», – але яким би героєм чи знаменитістю ти не був, це не має жодного значення. З Божої точки зору ти все одно лише звичайна людина. Це один з аспектів істини та принципів щодо технічних навичок і деяких видів професійних знань, які люди мусять розуміти. Інший аспект – як підходити до цих професійних навичок і знань – це конкретний шлях практики, який люди мусять розуміти. Передусім тобі слід чітко знати в думках і свідомості: якими б професійними навичками чи знаннями ти не володів, ти прийшов до Божого дому не для того, щоб виконувати якісь завдання, демонструвати, чого ти вартий, отримувати зарплату чи заробляти на прожиття. Ти тут, щоб виконувати свій обов’язок. Твоя єдина ідентичність у Божому домі – це ідентичність брата чи сестри. Інакше кажучи, твоя ідентичність – це ідентичність створіння в Божих очах. Іншої в тебе немає. У Божих очах створіння – це не тварина, не рослина й не диявол. Це людина, і, будучи людиною, ти мусиш виконувати свій обов’язок. Виконання свого людського обов’язку має бути найбазовішою ціллю твого приходу в Божий дім і твоїм найфундаментальнішим поглядом. Ти мусиш говорити: «Я людина. Я маю нормальну людськість, совість і розум. Я мушу виконувати свій обов’язок». З точки зору теорії люди передусім повинні мати саме таку думку й погляд. Далі йде те, як ти мусиш виконувати свій обов’язок. Кого треба слухати – себе чи Бога? (Бога.) Правильно. А чому треба слухати Бога? Загалом у теорії люди знають, що мусять слухати Бога, що Бог є істина й останнє слово за Ним. Це погляд, який людина мусить мати з точки зору теорії. Насправді ж ти виконуєш цей обов’язок не для себе, не для своєї сім’ї, свого щоденного існування, особистої кар’єри чи починань, а для Божої роботи, для Божого управління заради спасіння людства. Це ніяк не стосується твоїх особистих справ. Ти мусиш розуміти й мати цей погляд. Далі треба зрозуміти, що раз ти виконуєш свій обов’язок не заради себе, а заради Божої роботи, то слід молитися Богу й шукати в Нього, як тобі виконувати цей обов’язок і які принципи та вимоги діють у Божому домі. Виконуй свій обов’язок так, як скаже тобі Бог, і роби все, що Він попросить, ніяк це не коментуючи, не вагаючись і не відмовляючись. Це абсолют. Оскільки це Божий дім, то буде лише правильно та пристойно, якщо люди виконуватимуть тут належні їм обов’язки. Але люди роблять це не заради себе, свого щоденного існування, життя, сім’ї чи кар’єри. А заради чого ж тоді? Заради Божої роботи й Божого управління. Про яку б конкретну професію чи вид роботи не йшлося: чи то про таку дрібницю, як розділовий знак або стиль форматування, чи то про щось значуще, на кшталт певного завдання, – усе це входить у сферу Божої роботи. Тож якщо ти маєш розум, спочатку спитай у себе: «Як мені слід виконувати цю роботу? Якими є Божі вимоги? Які принципи встановив Божий дім?». Далі перерахуй відповідні принципи один за одним і дій у суворій відповідності до кожного правила та принципу. Поки те, що ти робиш, відповідає принципам і не виходить за їхні межі, воно буде належним, і Бог розглядатиме та класифікуватиме твої дії як виконання твого обов’язку. Хіба це не те, що людям треба розуміти? (Так і є.) Якщо ти це розумієш, не варто постійно роздумувати, що ти хочеш зробити та як. Думати й діяти саме так – це нерозумно. Чи варто робити щось нерозумне? Ні. Якщо ти хочеш зробити щось таке, що із цим слід удіяти? (Зректися себе.) Треба зректись і відпустити себе, поставивши на перше місце свій обов’язок, а також вимоги та принципи Божого дому. Якщо тобі не по собі й у вільний час ти задовольняєш свої інтереси та хобі, то Божий дім не стане цьому перешкоджати. Це один з аспектів того, що тобі слід розуміти, а саме те, який твій обов’язок і як тобі слід його виконувати. Інший аспект стосується питання професійних знань і навичок людей. Як треба підходити до питання професійних навичок і знань? Якщо Божий дім потребує від тебе професійних знань і навичок, якими ти дуже добре володієш або які вже опанував, як ти маєш до цього поставитися? Ти мусиш задовольнити цей запит без застережень, дозволивши своїм знанням і навичкам виконати свою функцію та максимально можливою мірою показати їхню цінність для твого обов’язку. Не можна їх марнувати; раз ти можеш їх застосовувати, розумієш і опанував їх, значить, треба, щоб вони використовувалися. Який принцип їхнього використання? Він полягає в тому, що треба застосовувати ці навички стримано та зважено, чого б не потребував Божий дім, скільки та якою мірою. Застосовуй свої технічні навички та професійні знання при виконанні свого обов’язку, даючи їм виконувати свою функцію, а собі – досягати кращих результатів у виконанні обов’язку. Тоді вийде так, що ти не без причини опановував ті професійні навички та знання, хіба ні? Хіба тоді вони не матимуть цінності? Хіба так ти не зробиш свій внесок? (Усе так.) Ви готові отак зробити свій внесок? (Так.) Це добре. Що ж до навичок і професійних знань, які не приносять Божому дому жодної користі, то в Божому домі їх просто не вимагають і не заохочують, а якщо людина володіє такими навичками чи професійними знаннями, їй не можна користуватися ними самовільно. Як тобі слід розуміти це питання? (Треба відмовитися від цих навичок.) Саме так, найпростіший підхід – відмовитися від них і поводитися так, ніби ти їх навіть і не опановував. Скажи Мені: якщо ти добровільно їх відпустиш, хіба вони все одно згадуватимуться й заважатимуть тобі, коли ти виконуватимеш свій обов’язок? Ні, такого не буде. Хіба це не твоє власне рішення? Ці навички – просто дрібка знання. Скільки неприємностей, наскільки великий ефект вони можуть спричинити? Просто стався до них так, ніби ти ними не володієш і навіть не опановував їх. Хіба тоді питання не буде вирішено? Ти мусиш правильно з ним розібратися. Якщо твої навички – не те, чого від тебе вимагає Божий дім, то не треба безцеремонно виставляти їх напоказ, аби похизуватися, задовольнити власні інтереси чи продемонструвати всім, що ти вмієш кілька фокусів. Це неправильно. Це не виконання обов’язку, і Бог цього не запам’ятає. Я тобі скажу так: це не тільки не запам’ятається, а й буде засуджено, бо ти не виконуєш свій обов’язок, а займаєшся особистими справами. Це дуже серйозно! Чому це серйозно? Тому що за своєю природою це переривання й порушення! У Божому домі тобі не раз говорили, що не можна чинити так, робити те, використовувати такий метод, – але ж ти не слухаєш. Ти продовжуєш це робити, ти постійно відмовляєшся відпустити це та продовжуєш у тому ж дусі. Хіба це не порушення? Хіба ти це робиш не спеціально? Ти добре знаєш, що Божому дому це не потрібно, але навмисно продовжуєш це робити. Ти ж просто отримуєш задоволення від хизування, хіба ні? Якщо створені тобою відео чи програми принижуватимуть Бога, то наслідки цього будуть такими, що годі й уявити, а твій переступ буде великим. Ти ж це розумієш, правда? (Так.) Тож якщо тобі особисто щось приносить задоволення, якщо ти володієш певними професійними навичками, які тобі подобаються та цікавлять тебе, якщо ти ними дорожиш, то займайся цим приватно: удома це можна. Але не демонструй їх публічно. Якщо ти хочеш демонструвати щось публічно, то мусиш уміти робити це відповідно до високого стандарту, не принижуючи Бога й не дискредитуючи Його дім. Тут ідеться не лише про те, чи є в тебе проникливість і наскільки добре ти володієш певними професійними навичками. Усе не так просто. У принципів і стандартів, дотримання яких Божий дім вимагає в усіх ваших роботах, а також у напрямку та цілей, які скеровують вашу роботу на кожній стадії, є певна основа. Усі вони покликані захищати роботу й інтереси Божого дому, а не переривати, порушувати, дискредитувати чи знищувати їх. Якщо ваш особистий духовний рівень, проникливість, досвід і смак не відповідають цим вимогам або не дотягують до них, тоді спілкуйтеся наодинці та просіть проводу й допомоги в тих, хто розуміє ці вимоги та може їм відповідати. Не можна опиратись і постійно таїти в собі негативні емоції лише тому, що вам не дозволено робити певні речі. Ваші кілька фокусів для цього просто не годяться. Чому Я кажу, що ви для цього не годитеся? Тому що ваші думки й погляди занадто викривлені. Мало того, що ваш смак, проникливість, судження й досвід неадекватні та незадовільні: ви ще й таїте багато старих релігійних уявлень. У вас їх забагато, і ці релігійні уявлення вкорінені заглибоко. Сильно застарілі думки й уявлення є навіть у деяких молодих людей за двадцять. Хоча ви люди сучасного періоду, опановуєте сучасні технічні навички, володієте певними професійними знаннями, але ви не розумієте істини, і тому всі ваші думки та точки зору, погляди й позиції щодо різних питань застарілі. Отже, скільки б професійних навичок ви не опанували, ваші думки лишаються застарілими. Тобі потрібно розуміти цю проблему та цю реальну ситуацію. Отже, тобі слід відпустити те, що Божий дім наказує усунути чи заборонити або що не дозволяє використовувати. Треба навчитися слухатися. Якщо ти не розумієш глибинних причин таких наказів, то принаймні мусиш мати достатньо розуму, щоб навчитися слухатися, і маєш діяти передусім на основі вимог Божого дому. Не опирайся – спершу навчися підкорятися.

Отже, ми побесідували про те, як людям правильно ставитися до своїх професійних навичок. Що вам ще потрібно розуміти? Якщо у процесі виконання свого обов’язку ти погано застосовуєш певні технічні навички чи професійні знання, у результаті зазнаєш невдачі, це призводить до порушень і втрат у роботі церкви й ти стикаєшся з обтинанням, то що тобі слід робити? Із цим легко впоратися. Хутко виправся та покайся, і Божий дім дасть тобі шанс виправити свої помилки. Адже ніхто не досконалий, кожен робить помилки та в певні моменти губиться. Помилки – це не страшно. А от якщо ти й далі знов і знов робитимеш ті ж помилки, постійно хибитимеш так само й не звертатимеш із цієї дороги, поки не впрешся в глухий кут, то це вже викликатиме занепокоєння. Якщо ти усвідомлюєш свої помилки, то виправляй їх. Це ж не так складно, правда? Усі колись помилялися, тож нікому не можна висміювати інших. Якщо ти здатен визнати зроблені помилки, винести з них урок і виправитися, ти досягнеш прогресу. Крім того, якщо проблема виникла через твою недостатню компетентність у роботі, можна повчитися ще, оволодіти необхідними навичками й так розв’язати проблему. Якщо ти зможеш запобігти подальшим таким помилкам, то хіба на тому питання не буде вирішено? Це ж так просто! Не треба гнітитися лише тому, що через неправильне застосування своїх професійних навичок ти постійно робиш помилки й тому стикаєшся з обтинанням. Навіщо тут гнітитися? Чому ти такий чутливий? У кожного бувають часи, коли він робить помилки, і кожен стикається з тим, що виходить за межі його рівня та проникливості, незалежно від того, який обов’язок він виконує чи яку роботу робить. Це цілком нормально, і тобі потрібно навчитися правильно до цього ставитися. У будь-якому разі, яку б помилку ти не зробив, тобі слід ставитися до неї проактивно, знаходити корінь проблеми та шукати істину, щоб її розв’язати. Зіткнувшись із незначними труднощами, не почувайся негативно налаштованим чи пригніченим і не піддавайся негативним емоціям. Це означає робити з мухи слона, і в цьому немає потреби. Тобі слід негайно розмірковувати над собою та з’ясувати, чи не була помилка спричинена браком твоєї вправності в роботі, домішками особистих намірів у твоїх діях або тим, що ти робиш щось на основі своїх уявлень і фантазій. Тобі слід дослідити всі ці аспекти. Якщо проблема в браку вправності в твоїй роботі, ти можеш навчитися професійних навичок або порадитися й обговорити це з людьми, які розуміються на відповідній професії. Якщо твої наміри неправильні або в тебе є уявлення та фантазії, ти мусиш розмірковувати над собою та намагатися пізнати себе в Божих словах, а потім виправити свої неправильні наміри чи уявлення, повстати проти них і практикувати згідно з Божими словами. Звісно, якщо ти не можеш розв’язати проблему самостійно, ти також можеш знайти церковного лідера або когось, хто розуміє істину, щоб звернутися до них і побесідувати. Хіба так проблему не буде розв’язано? У наступні дні тобі слід продовжувати виконувати свій обов’язок. Доки ти живий, тобі слід добре виконувати обов’язок, який тобі належить. Це мета, якій ніколи не слід змінюватися протягом усього життя людини. Незалежно від того, коли, з якими труднощами ти стикаєшся чи які невдачі та провали спіткають тебе, ти не мусиш почуватися пригніченим. Якщо щоразу, коли ти стикаєшся з незначними труднощами, ти впадаєш у емоцію пригніченості й застоюєшся, більше не маєш жодного прагнення виконувати свій обов’язок і зазнаєш краху, – хіба це не означає бути надто нікчемним і боягузливим? Яка людина завжди почувається пригніченою? Нікчемні боягузи часто почуваються пригніченими. Але ж у тебе є і серце, і думки – то чому ж ти гнітишся? Просто наразі твої технічні навички чи професійні знання не використовуються нормально. Що значить «використовуватися нормально»? Це коли ти робиш те, чого від тебе вимагає Божий дім, і застосовуєш опановані технічні навички, щоб відповідати обов’язковим стандартам Божого дому. Хіба цього не достатньо? Хіба не це називається нормальним використанням? Божий дім не забороняє тобі використовувати свої здібності. Він просто бажає, щоб ти використовував їх не нерозважливо, а цілеспрямовано, помірковано, відповідно до стандартів і принципів. У всьому іншому Божий дім не втручається у твоє особисте життя й у справи, які не стосуються виконання твоїх обов’язків. Божий дім висуває суворі правила й обов’язкові стандарти лише в питаннях, що стосуються виконання обов’язків. Отже, коли йдеться про те, що ти робиш зі своїми професійними навичками та знаннями, твої руки-ноги не зв’язані, і твої думки ніхто не контролює. Твої думки вільні, твої руки-ноги вільні, і твоє серце теж вільне. Просто коли ти відчуваєш негативні емоції, то вибираєш відступити, впасти в депресію, відмовитись і вчинити опір. Але якщо ти вибереш позитивно реагувати на речі, уважно слухати та слідувати принципам, правилам і вимогам Божого дому, то в тебе буде що робити та яким шляхом слідувати. Ти не слабак і не дурень, від тебе є користь. Бог дав тобі свободу волі, нормальне мислення й нормальну людськість. Тому в тебе є обов’язок, який тобі слід виконувати, і ти мусиш виконувати власний обов’язок. Крім того, ти володієш професійними навичками та знаннями, а отже, в Божому домі ти корисна людина. Якщо ти зможеш як слід використати свої професійні знання в певних аспектах роботи Божого дому, що вимагають професійних навичок і знань, то знайдеш своє місце та виконаєш обов’язок створіння. Поки ти непохитно стоїш на своєму місці, виконуєш свій обов’язок і добре працюєш, ти не нікчемний – ти корисний. Якщо ти можеш виконувати свій обов’язок, думати та компетентно працювати, з якими б труднощами ти не стикався, тобі не слід гнітитися, відступати, відмовлятись і ухилятися. Зараз, у цей момент, тобі слід не занурюватися в негативні емоції так, що з них годі вибратися. Тобі не слід скаржитися, як скандальній тітці, що Божий дім несправедливий, брати й сестри дивляться на тебе зверхньо чи Божий дім не цінує тебе й не дає тобі можливостей. Насправді Божий дім дав тобі можливості й доручив обов’язок, який тобі слід виконувати, але ти впорався з ним не найкраще. Ти все одно дотримувався власного вибору та вимог, не слухав Божих слів вдумливо й не звертав уваги на принципи, що стосуються твоєї роботи, про які тобі говорив Божий дім. Ти занадто свавільний. Тож якщо ти потрапив у пастку негативної емоції пригніченості, ніхто інший за це не відповідає. Це не Божий дім тебе підвів, і це тим більше сталося не тому, що тебе тут не можуть терпіти. Причина в тому, що ти не повністю використав власні здібності при виконанні свого обов’язку. Ти не так застосовував свою технічну професію та професійні знання чи неправильно працював із ними. Ти не підійшов до справи раціонально, а імпульсивно виступив проти неї з негативними емоціями. Це твоя помилка. Якщо ти відпустиш свої негативні емоції й вийдеш із цього стану пригніченості, то зрозумієш, що є багато завдань, які ти можеш і мусиш виконувати. Якщо ти зможеш вийти із цих негативних емоцій і позитивно поставитися до свого обов’язку, то побачиш, що дорога попереду світла, а не темна. Ніхто не затуляє тобі огляд і не заважає крокувати – просто ти сам не хочеш рухатись уперед. Твоїм крокам заважають твої вподобання, бажання й особисті плани. Відклади все це, відпусти й навчися пристосовуватися до робочого середовища в Божому домі, до підтримки та допомоги братів і сестер, до методу виконання свого обов’язку та роботи в Божому домі. Потроху відпускай свої вподобання, бажання та нереалістичні, вигадливі ідеї. Поступово ти природно вийдеш із цих негативних емоцій пригніченості. І тобі треба зрозуміти ще одне: наскільки б передовими не були твої професійні навички та знання, вони не відображають твоє життя. Вони не свідчать ні про твою життєву зрілість, ні про те, що ти вже отримав спасіння. Якщо ти виконуєш свій обов’язок у Божому домі нормально та слухняно, згідно з істиною-принципами, використовуючи свої професійні навички та знання, то ти добре справляєшся, і ти справжній член Божого дому. Однак під приводом виконання свого обов’язку ти постійно використовуєш у власних інтересах можливість його виконувати й нагоди, які тобі дає Божий дім, тримаєшся за свої вподобання, амбіції та бажання повною мірою використовувати свої професійні знання, застосовуючи це для власної кар’єри й особистих починань, і в результаті заходиш у глухий кут і почуваєшся пригнічено. Хто спричинив цю пригніченість? Ти сам і спричинив. Якщо ти й далі займатимешся особистими справами під час виконання свого обов’язку в Божому домі, це тут не спрацює, бо ти прийшов не в те місце. Те, що обговорюється в Божому домі, від початку й до кінця є істиною, Божими вимогами та Його словами. Крім цього, більше немає про що говорити. Тож які б вимоги Божий дім не висував до людей щодо будь-якого аспекту їхньої роботи чи професії, які б особливі впорядкування роботи тут не діяли, вони не націлені на якусь конкретну людину та не мають на меті придушити когось або розтоптати чийсь ентузіазм чи гордість. Вони потрібні виключно для Божої роботи, свідчення про Бога, поширення Його слова та для того, щоб приводити в Його присутність більше людей. Звісно, вони призначені й для того, щоб кожен із вас, присутніх тут, якнайшвидше вирушив шляхом прагнення до істини й увійшов в істину-реальність. Розумієте? Якщо приклади, наведені сьогодні, стосуються певних осіб, не опускайте руки. Якщо ти погоджуєшся з тим, що Я говорю, прийми це. Якщо не погоджуєшся, але все одно гнітишся, то продовжуй віддаватися пригніченості. Подивімося, наскільки пригніченими можуть почуватися такі люди та скільки вони протримаються в Божому домі, несучи в собі такі негативні емоції, не виправляючись і не прагнучи до істини.

Якщо ті, хто живе в негативній емоції пригніченості, не відпускають її, вони стикаються з іншою завадою. Щойно їм трапляється така нагода, вони хапаються за роботу, беручи все під контроль і нехтуючи всіма вимогами, правилами та принципами Божого дому, діючи нерозважливо та в усьому потураючи власним бажанням. Коли вони роблять свій хід, його наслідки годі й уявити. Меншою мірою вони можуть завдати Божому дому фінансових збитків, а більшою – порушити роботу церкви. Якщо ці керівники та куратори ухилятимуться від своєї відповідальності й не розв’язуватимуть проблеми, це вплине ще й на роботу з поширення Євангелія Божого дому, що передбачає опір Богові. Якщо з такими людьми траплятимуться подібні випадки й наслідки, цим людям настане кінець. Замість передбачень їхнього майбутнього їм краще б раніше відпустити пригніченість і змінити те, як вони повсякчас ставляться до технічних навичок і професійних знань та як думають про них – а саме вважають їх важливими та переоцінюють їх. Важливо, щоб ці люди змінили свої погляди та перестали ними дорожити. Причина, чому ними не слід дорожити, полягає не в тому, що технічні навички та професійні знання не мають принципового значення в Божому домі, і не в Моєму судженні чи негативній думці щодо цих речей. Причина в тому, що технічні навички та професійні знання – це, по суті, свого роду інструмент. Вони не відображають ні істину, ні життя. Коли неба й землі не стане, усі технічні навички та професійні знання теж загинуть – тоді як позитивні речі й істини, набуті людьми, не тільки не загинуть, а й ніколи не зникнуть. Якими б глибокими, великими чи незамінними не були твої технічні навички чи спеціальні професійні знання, вони не можуть змінити ні людство, ні світ, ні навіть одну-єдину мізерну людську думку чи погляд. Ці речі не можуть змінити навіть одненької мізерної думки чи погляду – то що вже говорити про розбещений характер людей: його вони тим більше не змінять. Вони не здатні змінити ні людство, ні світ. Вони не здатні визначати ні теперішнє, ні прийдешні дні, ні майбутнє людства, і вони аж ніяк не здатні визначати долю людства. Це просто факт. Якщо ти не віриш Мені, просто почекай і побачиш. Якщо ти не віриш Моїм словам і продовжуєш дорожити такими речами, як знання, технічні навички та професійний досвід, то коли ти дорожитимеш ними до кінця, ти побачиш, що ти від них здобудеш і хто зазнає затримок. Деякі люди висококваліфіковані й обізнані в комп’ютерних технологіях – у цій сфері вони дуже вправні та перевершують пересічних людей. Вони старші технічні спеціалісти й дуже високо себе носять, куди б не пішли. Вони проголошують: «Я дуже добре знаюся на комп’ютерах, я комп’ютерний інженер!». Якщо ти й далі так триматимешся, подивімося, чи далеко ти насправді дійдеш і де опинишся. Тобі слід відкинути це звання й переосмислити себе. Ти звичайна людина. Зрозумій, що технічні навички та професійні знання походять від людей. Вони обмежені розумовими здібностями й думками людей та максимум захльостують нейрони в людському мозку, залишаючи в пам’яті враження та сліди. Однак ці речі не мають жодного позитивного впливу на характер життя людини та її майбутній шлях. Вони не дають жодних реальних переваг. Якщо ти продовжуєш чіплятися за опановані технічні навички чи професійні знання й не бажаєш їх відпустити, бо вічно думаєш, ніби вони дорогоцінні та гідні любові, і віриш, що володіння ними робить тебе кращим, на голову вищим за інших і вартим пошани, то я скажу, що ти дурний. Ці речі геть нічого не варті! Сподіваюся, ти зможеш спробувати відпустити їх, звільнитися від звання технічного спеціаліста чи професіонала, вийти з технічної та професійної сфер і навчитися завжди говорити, чинити та поводитися з усім і всіма тверезо. Не віддавайся вигадливим ідеям і не витай у хмарах. Натомість ти мусиш твердо стояти ногами на землі, робити справи приземлено та поводитися практично. Ти мусиш навчитися говорити чесно, щиро й реалістично, плекати правильні думки та погляди, точки зору й позиції щодо людей і речей. Це фундаментальні вимоги. Це означає, що ти відпускаєш і прибираєш технічні навички та професійні знання, які тримав у серці багато років і які займали твоє серце й думки, і що ти можеш навчитися фундаментальним речам: як поводитися, як говорити, як дивитися на людей і речі, як виконувати свій обов’язок відповідно до Божих слів і вимог тощо. Усе це стосується шляхів, якими йдуть люди, їхнього існування й майбутнього. Ці речі, що стосуються людського майбутнього та шляхів, можуть змінити твою долю, визначити її та спасти тебе. Технічні навички та професійні знання ж, навпаки, не можуть змінити ні твою долю, ні твоє майбутнє. Вони не можуть нічого визначати. Якщо ти використовуєш ці навички та професійні знання для роботи в суспільстві, вони можуть лише допомогти тобі заробляти на життя чи певною мірою поліпшити його. Але ось що Я тобі скажу: коли ти приходиш у Божий дім, ці речі нічого не визначають. Навпаки, вони можуть стати перешкодою для виконання твого обов’язку й завадити тобі бути звичайною, нормальною людиною. Тож хай там що, тобі передусім треба мати правильне розуміння й точку зору щодо цих речей. Не думай про себе як про особливий талант і не вважай, що в Божому домі ти надзвичайний, вищий або особливіший за інших. Ти геть не особливий, принаймні в Моїх очах. У тебе є якісь особливі здібності чи знання та вміння, яких інші не мають, але, крім цього, ти нічим від них не відрізняєшся. Твої слова, вчинки, поводження, думки й погляди наповнені токсинами сатани, помилковими й негативними думками та поглядами. Є багато речей, які тобі потрібно змінити й виправити. Якщо ти залишаєшся в пастці самозаспокоєння, самовдоволення й самозамилування, значить, ти занадто дурний і переоцінюєш себе. Навіть якщо завдяки своїм професійним навичкам і знанням ти колись зробив якийсь внесок для Божого дому, не варто й далі дорожити цими речами. Жодні професійні навички та знання не варті того, щоб присвячувати їм усе життя й навіть ставити під загрозу своє майбутнє та прекрасне місце призначення заради того, щоб дорожити цими речами, підтримувати й захищати їх, триматися за них і навіть заходити настільки далеко, щоб жити й помирати заради цих речей. Звісно, також не можна дозволяти їхньому існуванню якось впливати на твої думки й емоції, і тим більше не можна гнітитися через свої професійні навички та знання чи те, що ти їх утратив або їх ніхто не визнає. Це був би дурний, ірраціональний підхід. Прямо кажучи, ці речі подібні до одягу: їх можна будь-коли відкинути, а можна дістати й одягнути. У них немає нічого видатного. Коли вони тобі потрібні, ти їх одягаєш, а коли не потрібні, можеш зняти їх і десь кинути. Ти мусиш бути до них байдужим; саме таке ставлення й погляд тобі треба мати з приводу будь-якого знання, вміння чи професійного досвіду. Тобі не слід дорожити ними, вважати їх своїм життям, знаходити в них радість або щастя, жити й помирати заради них. У цьому немає потреби. До них треба підходити раціонально. Звісно, якщо через них ти потрапляєш у пастку негативних емоцій пригніченості, які впливають на виконання твоїх обов’язків і найважливішу справу твого життя, тобто прагнення до істини, то це тим більше неприпустимо. Оскільки ці речі – лише інструмент, який можна будь-коли використати чи відкинути, вони не мають викликати в тебе жодних сентиментів і прив’язаності. Отже, у тебе не має бути жодних власних думок щодо набутих тобою професійних навичок або знань незалежно від того, як до них ставиться Божий дім: чи схвалює їх, чи просить від них відмовитися, чи навіть засуджує та критикує. Ти мусиш прийняти від Бога це питання, раціонально відреагувати на ці речі та поставитися до них із правильних позицій і точок зору. Якщо Божий дім використовує твої навички, але вважає їх недостатніми, учись і вдосконалюй їх. Якщо ж Божий дім їх не використовує, ти мусиш без вагань, без жодних турбот і труднощів відпустити їх – ось і все. Той факт, що Божий дім не потребує твоїх професійних навичок і знань, не спрямований проти тебе особисто й не позбавляє тебе права виконувати свій обов’язок. Якщо ти його не виконуєш, то через власний непослух. Якщо ти кажеш: «Божий дім зверхньо дивиться на мене, на мої таланти та знання й не ставиться до мене як до талановитої особистості. Значить, я більше не виконуватиму свій обов’язок!» – то невиконання обов’язку є твоїм особистим вибором. Це не Божий дім відмовив тобі в можливості виконувати свій обов’язок або відібрав твоє право на це. Якщо ти не виконуєш свій обов’язок, це рівнозначно відмові від твого шансу на спасіння. Ти ставиш на перше місце підтримання своїх професійних навичок, знань і особистої гідності й тому відмовляєшся від виконання свого обов’язку та надії отримати спасіння. Скажи Мені, це раціонально чи ірраціонально? (Ірраціонально.) Це нерозумно чи мудро? (Нерозумно.) Отже, чи є тут шлях для належного вибору? (Так.) Шлях є. То що, ти досі почуваєшся пригніченим? (Ні.) Ти більше не почуваєшся пригніченим, чи не так? Люди з гнітючими емоціями та люди без них абсолютно по-різному ставляться до виконання своїх обов’язків і роблять справи. Пригнічена людина ніколи не буває щасливою й не відчуває ні спокою, ні радості, ні насолоди й розради, які приносить виконання своїх обов’язків. Звісно, звільнившись від цієї негативної емоції пригніченості, люди відчують щастя, втіху та насолоду від виконання своїх обов’язків у Божому домі. Далі деяким людям слід докласти зусиль до свого прагнення до істини – у таких людей майбутнє буде світлим. Проте якщо ти постійно почуваєшся пригніченим і не шукаєш істини, щоб звільнитися, то що ж, уперед: гнітися собі далі та подивися, скільки ти так протримаєшся. Якщо ти залишатимешся в цьому стані пригніченості, твоє майбутнє буде похмурим, темним як ніч, так що ти нічого не побачиш і в тебе не буде шляху вперед. Ти проживатимеш кожен день у заціпенінні – яким же ти будеш невігласом! Насправді це тривіальна річ, просто дрібничка, але люди не можуть від неї звільнитися, відпустити її чи виправити. Якби вони могли її виправити, то їхні установки, сердечні стремління та прагнення були б іншими. Гаразд, на цьому ми закінчимо наше сьогоднішнє спілкування. Сподіваюся, незабаром ви звільнитеся від негативної емоції пригніченості!
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Як прагнути до істини (7)

У цьому сезоні головною темою нашого спілкування було «Як прагнути до істини». Раніше ми узагальнено сформулювали два принципи практики прагнення до істини. У чому полягає перший принцип? (Перший принцип – це відпускання, а другий – самовіддача.) Перший принцип – це відпускання, а другий – самовіддача. Ми ще не закінчили спілкування на тему відпускання. Яке перше питання в темі відпускання? (Відпускання різноманітних негативних емоцій.) Про що ми здебільшого спілкувались у плані відпускання різноманітних негативних емоцій? Здебільшого ми розкривали негативні емоції, які переживають люди, тобто ми спілкувалися про те, які типи негативних емоцій часто супроводжують людину в її повсякденному житті та на життєвому шляху, а також як їх відпускати. Ці негативні емоції проявляються як певні почуття в людині, але насправді вони спричинені різноманітними помилковими думками та переконаннями, яких вона дотримується. Різноманітні негативні емоції спричиняються різними думками й поглядами в людях, виявляються та демонструються в них. Виходячи з питань негативних емоцій, про які ми бесідували раніше, а також різноманітних форм поведінки, думок і поглядів людей, які проблеми ви бачите? Інакше кажучи, ви можете побачити якусь глибинну сутність думок людей, розбираючи зовнішні прояви різноманітних негативних емоцій? Коли в людині проявляються негативні емоції, то якщо заглибитись у них і уважно їх розібрати, можна побачити її різноманітні неправильні погляди, точки зору, ставлення до інших людей, подій і речей, приховані в цих негативних емоціях, і навіть внутрішні підходи цієї людини до розгляду різноманітних людей, справ і речей та вирішення питань щодо них, чи не так? (Так.) Отже, виходячи з наших різноманітних бесід із розборами цих негативних емоцій, чи можемо ми сказати, що в негативних емоціях людей приховано їхні різноманітні помилкові, хибні, упереджені, негативні й несприятливі думки та погляди? Чи можемо ми так сказати? (Так, можемо.) Що Я щойно сказав? (Бог щойно сказав, що в негативних емоціях людей приховано їхні різноманітні помилкові, хибні, упереджені, негативні й несприятливі думки та погляди.) Ти чітко Мене зрозумів? (Так, я Тебе зрозумів.) Якщо ми не спілкуватимемося про ці негативні емоції, люди можуть не звертати особливої уваги на тимчасові чи тривалі негативні емоції, які виходять назовні. Однак чи визнають люди цей факт, розібравши різноманітні думки та погляди, приховані в негативних емоціях? У різних негативних емоціях людини приховано різноманітні негативні думки та погляди. Інакше кажучи, коли людина переживає негативні емоції, зовні це може виглядати як певні почуття. Людина може давати волю емоціям, говорити депресивні речі, заражати інших млявістю та призводити до певних негативних результатів або робити відносно крайні речі. Це те, що проявляється зовні. Але за цими проявами негативних емоцій і крайніх форм поведінки насправді стоять різноманітні негативні думки та погляди людей. Тож хоча протягом цього періоду ми обговорюємо негативні емоції, але насправді, викриваючи й розбираючи різні негативні емоції людей, ми розбираємо їхні різноманітні негативні думки та погляди. Чому ми викриваємо ці думки та погляди? Чи ці негативні думки та погляди впливають лише на емоції людини? Чи причина лише в тому, що вони викликають у людей негативні емоції? Ні. Ці помилкові думки та погляди впливають не лише на емоції та прагнення людини; утім, її емоції та зовнішні форми поведінки – це те, що люди бачать і сприймають. Тому ми використовуємо простий і зручний метод розбору негативних емоцій, щоб викривати різноманітні негативні, несприятливі й недоречні думки та погляди людей. Ми викриваємо ці думки, погляди й негативні емоції, бо вони пов’язані з точкою зору та позицією людини щодо того, як вона дивиться на людей і речі, поводиться й діє в реальному житті. Крім того, вони стосуються цілей і напрямку виживання людей, а також, природно, їхніх поглядів на життя. Тому ми й провели це викриття певних негативних емоцій. Хай там що, основна мета спілкування про різноманітні негативні емоції – це викриття, розбір і подолання різноманітних помилкових, негативних, несприятливих думок і поглядів людей. Завдяки тому, що ми викриваємо ці негативні думки та погляди, люди зможуть чітко усвідомити неправильні погляди, ставлення й точки зору щодо різноманітних людей, подій і речей, які існують у їхніх думках. Це допомагає подолати різноманітні негативні емоції, викликані цими помилковими думками й поглядами, і так дає людині змогу розпізнати й розгледіти ці помилкові думки та погляди, після чого вона зможе відпустити їх, повністю відмовитися від них і почати шукати правильний шлях. Кінцева ціль – це розвинути здатність реагувати на різноманітних людей, події й речі, з якими людина стикається в повсякденному житті чи протягом життя, підходити до них, розглядати їх і вирішувати питання щодо них із правильними думками й поглядами. Якщо підбити підсумки, яким є бажаний результат? Він полягає в тому, щоб дати людям можливість розпізнавати й бачити присутні в них різноманітні негативні думки, а після їх розпізнавання постійно змінювати та виправляти ці помилкові думки й погляди у своєму житті та на життєвому шляху, шукати та приймати правильні думки й погляди, які узгоджуються з істиною, або підкорятися їм і зрештою жити й поводитися з правильними думками та поглядами. Це і є мета. Ви із цим згодні? (Так.) На перший погляд, ми викриваємо негативні емоції людей, але насправді ми викриваємо їхні помилкові думки та погляди на різних людей, події й речі. Це спрямовано на те, щоб при зустрічі з різноманітними людьми, подіями та речами людина змогла вдаватися до правильних думок і поглядів, реагуючи на цих людей, події та речі й розглядаючи їх, і кінець кінцем діяти відповідно до істини-принципів, коли дивиться на людей і речі, поводиться й діє. Хіба це не повертає нас до теми «Як прагнути до істини»? (Повертає.)

Бесіда про відпускання різноманітних негативних емоцій кінець кінцем усе одно повертається до ширшого питання «Як прагнути до істини», не відхиляючись від основної теми, чи не так? (Так.) Спочатку дехто може подумати: «Відпускання різноманітних негативних емоцій наче не особливо стосується прагнення до істини. Негативні емоції – це лише тимчасовий настрій або миттєві думки й ідеї». Якщо це миттєва думка чи тимчасовий настрій, вони не входять у рамки негативних емоцій, про які ми спілкуємося. Ці негативні емоції стосуються принципових, суттєвих питань, пов’язаних із тим, як люди ставляться до інших людей і речей, поводяться й діють. Ці негативні емоції стосуються правильних поглядів, позицій і принципів, яких люди мусять дотримуватись у житті, а також їхніх поглядів на життя та способів життя. Кінцева мета спілкування на ці теми полягає в тому, щоб люди, стикаючись у житті з різноманітними питаннями, могли займатися ними вже не зі своєю природністю чи гарячковістю й мати з ними справу не за допомогою своїх розбещених характерів. Звісно, це також значить, що тоді люди не займатимуться цими проблемами на основі різноманітних сатанинських філософій, прищеплених їм суспільством. Натомість люди підходитимуть до таких проблем правильно, із совістю й розумом, що мусять бути в людини, принаймні коли вона має справу з проблемами, з якими стикається в житті. Крім того, за базових умов наявності нормальної людської совісті та розуму люди поводитимуться з різноманітними людьми, подіями та речами, які трапляються їм у житті й існуванні та стосуються їх, відповідно до Божих слів, істини та різноманітних принципів, яких навчає Бог. Спілкування щодо різноманітних негативних емоцій і їх розбір призначені для досягнення цієї цілі. Розумієш? (Так, розумію.) Розкажи, що ти розумієш. (Ціль, з якою Бог спілкується про ці негативні емоції та розбирає їх, полягає в тому, щоб дати людині можливість розпізнавати та змінювати помилкові думки й погляди, що містяться в її негативних емоціях, і тим самим відпускати ці негативні емоції й, покладаючись на совість і розум, правильно мати справу та розбиратися з різноманітними людьми, подіями й речами, з якими людина стикається в житті, відповідно до Божих слів та істини-принципів. Це дає людині змогу поступово змінювати свій погляд на життя, дивитися на інших людей і речі на основі істини, поводитись і діяти відповідно до істини та втілювати в життя свою нормальну людськість.) Якби Я не спілкувався про ці негативні емоції й не розбирав їх, якби Я не викривав різноманітні негативні думки та погляди людей і не бесідував про них, то, стикаючись із проблемами в повсякденному житті, люди часто вибирали б неправильну позицію й точку зору та реагували б на ці питання, розглядали й вирішували їх із помилковими думками та поглядами. Так люди часто були б значною мірою скуті та зв’язані цими негативними думками, перебували б під їхнім контролем і не могли б розглядати різноманітні проблеми в житті згідно з Божими вимогами чи принципами та методами, відкритими в Божих словах. Звісно, якщо людина має правильні думки та погляди на різноманітних людей, події й речі, а також правильну точку зору й позицію, то при зустрічі із цими людьми, подіями та речами це дуже допоможе їй розглядати їх із правильної точки зору чи принаймні в межах нормальної людської совісті й розуму, а також не займатися різноманітними питаннями гарячково чи відповідно до своїх розбещених характерів, що могло б призвести до непотрібних неприємностей і небажаних наслідків. Наприклад, те, як людина підходить до майбутнього, хвороб, сім’ї, шлюбу, почуттів, грошей, стосунків між людьми, власних талантів, а також свого соціального статусу та цінності й інших подібних питань, ґрунтується на тому, що вона почула та дізналась у сім’ї чи суспільстві або що там вплинуло на неї й позначилося на ній, перш ніж вона прийшла до розуміння істини, не кажучи вже про певний досвід або методи, до яких вона дійшла сама. У кожної людини власний унікальний спосіб підходу до речей, і, вирішуючи питання, кожна людина робить акцент на певному ставленні. Звісно, у різноманітних підходах людей до речей є спільний фактор: усі вони перебувають під домінуванням і керуванням негативних, несприятливих, помилкових або упереджених думок і поглядів. Кінцева ціль людей – здобути собі славу, багатство й задовольнити особисті інтереси. Якщо конкретніше, ці думки та погляди походять від навіювання та вчення сатани. Ще можна сказати, що вони постають із різноманітних помилкових думок і поглядів, які сатана поширює, пропагує та плекає серед людства. Під керівництвом цих помилкових думок і поглядів люди несвідомо вдаються до них, аби захистити себе й забезпечити максимальне задоволення власних інтересів. Люди з усіх сил намагаються використати ці різноманітні думки й погляди, які походять від суспільства та світу, щоб захистити себе й отримати максимальну вигоду для себе з метою задоволення власних інтересів. Звісно, цей пошук задоволення інтересів не зупиняється ні перед чим і виходить за моральні рамки та межі совісті й розуму. Тому під керівництвом цих негативних емоцій, думок і поглядів кінцевий результат того, як люди дивляться на інших людей і речі, поводяться й діють, може призвести лише до взаємної експлуатації, обману, шкоди та конфліктів між людьми. Кінець кінцем під керівництвом, путами чи спокусою різноманітних негативних думок і поглядів люди дедалі більше віддалятимуться від Божих вимог або навіть від принципів того, як поводитись і діяти згідно з тим, чого навчає Бог. Іще можна сказати, що під керівництвом і спокусою різноманітних негативних думок люди ніколи не зможуть по-справжньому здобути істину чи ввійти в реальність практикування істини, як того вимагає Бог. Їм також стає важко дотримуватися принципу «засновувати свої погляди на людей і речі, свою поведінку та дії на Божих словах, маючи істину за критерій». Тож у міру того, як люди долають власні негативні емоції, насправді від них також вимагається відпускати різноманітні негативні думки та погляди. Людина може відпустити всі види негативних емоцій тільки тоді, коли розпізнає в собі різноманітні помилкові думки та погляди. Звісно, коли люди відпускають різноманітні негативні думки та погляди, їхні негативні емоції теж значною мірою долаються. Для прикладу візьмімо депресивні емоції, про які ми бесідували раніше. Простими словами, якщо людина породжує ці негативні емоції через те, що постійно вважає, ніби її доля погана, то коли вона тримається за думки та погляди про те, що її доля погана, вона несвідомо занурюється в емоцію депресії. До того ж суб’єктивна свідомість людини дедалі більше підкріплює переконання, що її доля погана. Щоразу, стикаючись із чимось трохи складним або проблематичним, людина думає: «Ой, моя доля погана». Вона приписує це своїй поганій долі. Як наслідок, вона живе в негативних емоціях відчаю, відмови від себе та депресії. Якщо люди можуть правильно реагувати на різноманітні труднощі, з якими стикаються в житті, або шукати істину, коли в них виникають негативні думки та погляди, реагувати на них, покладаючись на Божі слова, усвідомлювати, у чому суть людського жереба, і вірити, що їхня доля в Божих руках і що це Він усім керує, то люди можуть і правильно підходити до цих негараздів, викликів, перешкод і труднощів у житті чи правильно розуміти ці потуги. Чи змінюються якось при цьому думка й погляд людини щодо того, ніби в неї погана доля? Чи здобуває вона водночас правильну позицію, щоб реагувати на ці проблеми? (Так.) Коли, протидіючи їм, людина займає правильну позицію, її почуття депресії поступово послаблюються, переходячи з важкого стану в помірний, з помірного – у легкий, а далі ця легка депресія повністю розсіюється та зникає з її істоти. Отже, її почуття депресії перестають існувати. Чому це відбувається? Тому що попередня думка й погляд людини «моя доля погана» зазнають трансформації. Після їх виправлення людина вже не дивиться на свою долю з почуттям депресії, а підходить до вирішення питань з ініціативним, оптимістичним ставленням, методами Божого вчення й точкою зору сутності долі, які Бог відкрив людству. Отже, стикаючись із тією ж проблемою, що й раніше, людина більше не дивиться на свою долю крізь призму думок і поглядів про те, що в неї погана доля, і більше не чинить із приводу цих проблем опору й бунту з почуттями депресії. Хоча спочатку людина може ігнорувати їх або ставитися до них байдуже, із часом, коли вона заглиблюється в прагнення до істини, її духовний стан зростає, а точка зору й позиція в погляді на людей і речі стають дедалі правильнішими, у неї не тільки зникають почуття депресії – людина також стає ініціативнішою й оптимістичнішою. Кінець кінцем вона здобуває повне розуміння й чітке уявлення щодо природи людської долі. Вона може правильно займатися цими питаннями й підходити до них зі ставленням або реальністю покірності Божому влаштуванню. На цьому етапі людина вже повністю відпускає свої почуття депресії. Відпускання негативних емоцій – це такий процес, це важлива тема в житті. Загалом, коли негативна емоція вкорінюється глибоко в серці людини чи впливає на те, як вона дивиться на людей і речі, поводиться й діє, це, без сумніву, більше за просту негативну емоцію. За цим криється неправильна думка чи погляд щодо того чи іншого питання. У таких випадках тобі потрібно не лише проаналізувати джерело своїх негативних емоцій, а й, що важливіше, дослідити прихованого вбивцю всередині твоїх негативних емоцій. Цей прихований елемент – негативна думка чи погляд, які за тривалий час глибоко вкоренились у твоєму серці, неправильна або помилкова думка чи погляд на те, як мати справу з різними речами. З точки зору помилкових і негативних аспектів ця думка чи погляд однозначно суперечить і протистоїть істині. На цьому етапі твоє завдання полягає не лише в тому, щоб просто обдумати цю думку чи погляд, розібрати їх і ознайомитися з ними, а в тому, щоб глибоко усвідомити шкоду, якої вони тобі завдають, їхній контроль над тобою, пута на тобі та негативний вплив, який вони мають на твоє прагнення до істини. Тому тобі потрібно викривати, розбирати й розпізнавати різноманітні негативні думки та погляди; водночас ти мусиш шукати Божі слова, щоб розпізнати й розгледіти ці думки та погляди згідно з істиною-принципами, про які бесідував Бог, замінити свої помилкові чи негативні думки та погляди істиною й повністю подолати негативні емоції, які тебе обплутують. Це і є шлях до подолання негативних емоцій.

Дехто каже: «Я поки що не помічав у собі жодних негативних емоцій». Не хвилюйся: рано чи пізно ці негативні емоції природним чином з’являться у відповідний час, у відповідному середовищі або коли ти досягнеш відповідного віку чи у твоєму житті настане особливий, значущий переломний момент. Тобі не треба свідомо шукати ці емоції й докопуватися до них; певною мірою вони більш-менш існують у серці кожного. Це відбувається тому, що люди живуть у людському світі й ніхто не підходить до жодних питань як комп’ютер, без урахування власних думок і поглядів. А думки людей активні: вони подібні до контейнера, здатного приймати як позитивне, так і негативне. На жаль, задовго до того, як людина почала приймати позитивні думки та погляди, вона вже прийняла всілякі помилкові й неправильні думки та погляди від сатани, суспільства й розбещеного людства. Ці помилкові думки та погляди заповнили глибини людських душ, сильно впливаючи на їхнє повсякденне життя й життєвий шлях і втручаючись у них. Тому водночас із тим, як різноманітні негативні думки та погляди супроводжують життя й існування людей, різноманітні негативні емоції теж супроводжують їхнє життя та шлях їхнього існування. Отже, незалежно від особистості, одного дня ти виявиш, що в тебе не просто кілька тимчасових негативних емоцій – у тебе їх багато. У тобі існує не лише одна негативна думка чи погляд, а численні негативні думки й погляди водночас. І хоча вони ще не виявилися, це лише через відсутність відповідного середовища, належного часу чи тригера, через які ти міг би розкрити свої помилкові думки та погляди чи виплеснути й виявити свої негативні емоції, або ж це середовище чи час іще не приспіли. Якщо один із цих факторів почне діяти, він спрацює як запал для твоїх негативних емоцій, думок і поглядів, так що вони вибухнуть. Ти мимоволі опинишся під їхнім впливом і контролем та в їхніх путах. Вони можуть навіть стати для тебе перешкодою та впливати на те, що ти вибираєш. Це лише питання часу. Причина в тому, що різноманітні негативні емоції, про які ми спілкувалися, – це проблеми, які можуть траплятись у житті людей або на шляху їхнього існування, і це реалістичні проблеми, з якими у своєму житті чи існуванні стикається кожна людина. Вони не пусті, а конкретні. Оскільки ці негативні емоції безпосередньо стосуються принципів, яких людина повинна дотримуватися, і поглядів на виживання, які вона повинна мати, нам необхідно ретельно заглибитись у ці питання та розібрати їх.

Раніше ми спілкувалися про негативну емоцію під назвою «пригніченість». Скільки разів ми спілкувалися щодо проблеми пригніченості? (Двічі.) Про що ми спілкувались у перший раз? (У перший раз ми спілкувалися про те, що люди часто не можуть робити як заманеться, і це породжує негативні емоції пригніченості. Другого разу ми спілкувалися про те, що люди не можуть використовувати свої професійні знання та часто живуть у стані пригнічених негативних емоцій.) Ми бесідували про ці два аспекти. Виходячи з них, чи можемо ми сказати, що за цими двома типами пригніченості стоять схожі приховані думки та погляди щодо того, як люди підходять до життя? Які думки чи погляди представляє перший тип пригніченості, який випливає з неможливості робити як заманеться? Це установка на те, щоб постійно хотіти бути свавільним і безвідповідальним, чинити відповідно до імпульсів, настрою, почуттів та інтересів, не розуміючи необхідності брати на себе відповідальність. Хіба це не певне ставлення людей до життя? (Так і є.) А ще це метод виживання. Хіба ці ставлення та метод виживання позитивні? (Ні.) Вони не позитивні. Люди вічно хочуть жити як заманеться та чинити свавільно, відповідно до своїх настроїв, інтересів і захоплень. Це неправильний спосіб життя; він негативний, і його потрібно подолати. Звісно, негативні емоції, що виникають унаслідок такого негативного ставлення та методу виживання, потрібно подолати ще більше. Інший тип – це негативні емоції пригніченості, які виникають через нездатність використовувати власні професійні знання. Коли людина не може продемонструвати свої професійні знання й особисту цінність, виставити себе напоказ, отримати схвалення від інших або задовольнити власні вподобання, вона почувається нещасною, меланхолійною та пригніченою. Хіба це правильний метод і точка зору існування? (Ні.) Треба змінювати неправильні речі й шукати істину, щоб подолати їх і замінити правильним шляхом, який узгоджується з істиною та нормальною людськістю. Раніше ми спілкувалися про ці дві причини виникнення гнітючих емоцій, а саме про неможливість робити як заманеться та неможливість використовувати свої професійні знання. Існує ще одна причина виникнення гнітючих емоцій – можете додуматися, яка саме? Які ще речі, пов’язані з власним екзистенційним поглядом людини, можуть викликати в неї почуття пригніченості? Що, не можете сказати напевно? Ще одна причина – це коли людина почувається пригнічено та породжує негативні емоції пригніченості, бо не може реалізувати свої ідеали й бажання. Трохи подумайте над цим: чи існує проблема пригніченості? Для людей це реальна проблема? (Так.) Люди, про яких ми говорили раніше та які бажають робити як заманеться, зазвичай досить егоцентричні та свавільні. Їхнє ставлення до життя характеризується тим, що вони чинять відповідно до своїх імпульсів і роблять що заманеться. Вони воліють високо себе носити й не пристосовані до життя в громаді. Їхній метод виживання полягає в тому, щоб змушувати всіх інших крутитися навколо них; вони егоїстичні та не здатні жити в гармонії й гармонійно співпрацювати з іншими. Другий тип людей, які породжують пригніченість, – це ті, хто вічно хоче похизуватись і виставити себе напоказ, думає, що він пуп землі, і ніколи не дає іншим місця для існування. Якщо в такої людини є трохи професійних знань або таланту, вона обов’язково захоче продемонструвати їх незалежно від того, чи підходить для цього її середовище, чи цінні її професійні знання та чи можна їх використати в Божому домі. Такі люди ще й схильні робити акцент на індивідуалізмі, чи не так? Чи пов’язано все це з методами виживання людей? (Так.) Обидва ці методи життя й виживання неправильні. А тепер повернімося до негативних емоцій пригніченості, про які ми говорили раніше, – емоцій, що виникають через неможливість реалізувати свої ідеали й бажання. Незалежно від нагоди, середовища, періоду та роботи, якою займаються такі люди, вони постійно концентруються на цілі «реалізувати власні ідеали й бажання» та роблять її своїм стандартом. Якщо вони не можуть реалізувати цю мету чи досягти її, то почуваються пригніченими й засмученими. Це також метод виживання певного типу людей, хіба не так? (Так.) Для певних людей це також метод виживання. Отже, яка основна думка чи погляд тих, хто живе за таким методом виживання? Вона полягає в тому, що де б не була така людина, що б вона не робила, але поки в неї є власні ідеали й бажання, її мета – реалізувати їх. Це її метод виживання та ціль. Яку б ціну іншим не доводилося платити, на які б жертви не доводилось іти, скільки б людей не мусило нести тягар або жертвувати власними особистими інтересами заради ідеалів і бажань цієї людини, вона невідступно прагнутиме до цілі їх реалізувати. Для цього вона готова навіть без вагань встати на плечі інших або пожертвувати чужими інтересами. Якщо їй не вдається досягти цієї цілі, вона почувається пригнічено. Чи правильні такі думки й погляди? (Ні.) Що з ними не так? (Це занадто егоїстично!) Термін «егоїстично» позитивний чи негативний? (Негативний.) Це негативна та несприятлива річ, тому її треба долати на основі істини.

Як долати ці пригнічені емоції, що виникають через неможливість реалізувати свої ідеали й бажання? Спочатку розгляньмо, які різноманітні ідеали й бажання бувають у людей. Як щодо того, щоб почати нашу бесіду саме із цього? (Гаразд.) Якщо ми почнемо нашу бесіду з того, які бувають ідеали й бажання, людям буде легше зрозуміти питання та слідувати чіткому ходу думок. Отже, спочатку подивімося на ідеали й бажання, які бувають у людей. Деякі ідеали й бажання реалістичні, а інші – ні. У деяких людей ідеалістичні ідеали, а в інших – реалістичні. Про які ідеали нам варто поспілкуватися спочатку – про ідеали ідеалістів або реалістів? (Про реалістичні.) Про реалістичні. А як щодо нереалістичних ідеалів? Нам варто про них спілкуватися чи ні? Якщо ми не станемо про них бесідувати, чи знатимуть про них люди? (Ні.) Якщо без спілкування люди про них не знатимуть, то нам справді потрібно про них побесідувати. Часто люди здатні розгледіти ідеали реалістів навіть без спілкування. Ці речі існують у думках і свідомості кожного. Деякі ідеали й бажання залишаються незмінними з дитинства до дорослого життя незалежно від того, реалізуються вони чи ні, а інші змінюються з віком. У міру того, як людина дорослішає, а її знання, кругозір і досвід розширюються, її ідеали й бажання постійно змінюються. Вони стають реалістичнішими, ближчими до реального життя й конкретнішими. Наприклад, хтось у молодості хотів стати співаком, але, вирісши, зрозумів, що не може співати чисто й для нього нереалістично стати співаком. Далі людина задумалася про те, щоб стати актором. За кілька років вона подивилась у дзеркало та зрозуміла, що не дуже приваблива. Хоча вона була трохи вищою, але грала недобре, і її міміка виглядала не дуже природно. Стати актором теж виявилося нереалістично. Тож людина подумала стати режисером, щоб знімати фільми й керувати акторами. Коли їй виповнилося двадцять і треба було вибирати спеціальність у закладі вищої освіти, її ідеал змінився на те, щоб займатися режисурою. Закінчивши навчання, отримавши диплом режисера та ввійшовши в реальний світ, людина збагнула, що професія режисера вимагає слави, престижу, кваліфікації та фінансових ресурсів, і всього цього їй бракувало. Ніхто не взяв би її на роботу режисером. Тож людині довелося задовольнятися меншим і шукати свій шлях у кіноіндустрії – можливо, на посаді помічника режисера зі сценарію чи координатора виробництва. Згодом вона подумала: «Можливо, мені підійде робота продюсера. Мені подобається активно працювати й залучати гроші, я вмію гарно говорити, непогано виглядаю, не дратую людей, умію добре з ними спілкуватись і завойовувати їхню прихильність. Продюсування може мені підійти». Бач, ідеал цієї людини поступово змінився. Чому він змінився? Спочатку тому, що її думки поступово стали зрілішими, а сприйняття речей – точнішим, об’єктивнішим і практичнішим. Потім, коли людина пожила в реальному світі, її реальне середовище поступово змінило її попередні ідеали відповідно до нього самого та практичних потреб і тиску життя. Опинившись у глухому куті й не маючи змоги стати режисером, людина вирішила стати продюсером. Але чи справді їй удалося реалізувати свої ідеали, ставши продюсером? Та людина й сама не дуже зрозуміла. Хай там як, ставши продюсером, вона пропрацювала ним близько десяти років або й до виходу на пенсію. Оце загальний огляд ідеалів реалістів.

Щойно ми розглядали те, що ідеали людей можна розділити на дві категорії: ідеали ідеалістів і реалістів. Поговорімо про ідеали ідеалістів. Ідеали реалістів має бути легко розпізнати. З іншого боку, ідеали ідеалістів не дуже конкретні й дещо далекі від реального життя. Також вони сильно віддалені від практичних питань, пов’язаних із виживанням людини, як-от щоденних потреб. Ці ідеали мають конкретні концепції, але їм бракує визначеної посадочної точки. Можна сказати, що ці ідеали та бажання – фантазії, відносно пусті й відірвані від людської природи. Деякі з них можна вважати абстрактними, а деякі ідеали й бажання навіть виникають із фрагментованої особистості. Якими є ідеали ідеалістів? Слово «ідеалізм» має бути просто зрозуміти. Це повітряні замки, фантазія, не пов’язана з практичними питаннями повсякденних потреб у реальному житті. Наприклад, бути поетом, безсмертним поетом, і мандрувати землею; або бути мечником, мандрівним лицарем, і теж мандрувати землею, залишаючись неодруженим і бездітним, вільним від тенет життєвих дрібниць і переживань про повсякденні потреби, жити легко й невимушено, блукаючи туди-сюди, вічно пориваючись стати безсмертним і втекти від реального життя. Це ідеал ідеаліста? (Так.) Чи є в когось із вас такі думки? (Ні.) А як щодо тих відомих поетів із минувшини Китаю, які напивались і писали вірші? Вони були ідеалістами чи реалістами? (Ідеалістами.) Ідеї, які вони відстоювали, були фантазіями та повітряними замками ідеалістів. Ті люди вічно блукали туди-сюди, говорили туманними й невизначеними словами, уявляючи, який світ прекрасний, яким людство може бути мирним, як люди можуть співіснувати в гармонії. Ті поети відірвалися від совісті, розуму й життєвих потреб нормальної людськості. Вони відсторонилися від цих реальних життєвих проблем і уявили собі утопічний або фантазійний світ, повністю відірваний від реальності. Вони уявляли себе істотами з того світу, що жили в тому місці. Хіба це не ідеал ідеаліста? Є один вірш із минувшини з таким рядком: «Хотів би я осідлати вітер і полетіти додому». Як називався той вірш? («Мелодія води».) Зачитайте рядки цього вірша. («Хотів би я осідлати вітер і полетіти додому. Та боюся, у небі захолодно, бо нефритовий палац зависоко. Танцюючи до своєї тіні, я більше не відчуваю смертних пут».) Що він має на увазі під висловом «Танцюючи до своєї тіні, я більше не відчуваю смертних пут»? Ці два рядки передають гнітючі, обурені емоції ідеаліста, якому не вдалося досягти своїх ідеалів і реалізувати їх? Ці слова сказані під тією гнітючою емоцією? На чому тут акцентується увага? Яке речення вказує на середовище та контекст, у яких опинився поет? Це слова «та боюся, у небі захолодно»? (Так.) Той поет викривав темряву та зло офіціозу, розбещеного місця. Він хотів уподібнитися безсмертному, вирватися з такого середовища й ситуації. Хіба йому було б недостатньо просто перестати бути чиновником? Можливо, він хотів змінити це середовище? Він був незадоволений таким середовищем, відчував, що воно не відповідає середовищу ідеального життя, яке він собі уявляв, і в глибині душі почувався пригніченим. Це той тип ідеалів, які бувають в ідеалістів. Такі ідеали здебільшого тяжіють до фантазій, вони нереалістичні й абстрактні, відірвані від реального життя. Ідеалісти ніби живуть в іншому світі, поза матеріальним миром, у незалежному, індивідуальному просторі, віддаючись фантазіям і відриваючись від реальності. Так само й деякі люди, що живуть у сучасному суспільстві, постійно хочуть убиратись у старовинний одяг, зачісуватися по-старовинному й розмовляти стародавньою мовою. Вони думають: «Ах, ну яке ж чудове таке життя! Блукати й мандрувати, як безсмертному, вільному від турбот фізичного тіла та всіляких тягот реального життя. У такому життєвому середовищі немає ні гноблення, ні експлуатації, ні переживань. Там люди рівні, допомагають одне одному та живуть у гармонії одне з одним. Які ж прекрасні та бажані такі ідеальні умови життя!». Серед безбожників є деякі люди, що до цього прагнуть. Хтось співає подібні пісні, хтось пише подібні вірші, хтось ставить подібні вистави. У результаті люди ще більше жадають того іншого світу, про який мріють ідеалісти. І коли деякі люди співають ці пісні чи ставлять ці вистави, то що більше вони співають, то меланхолійнішим стає їхній настрій і то більше вони тужать за тим ідеальним світом і чіпляються за нього. Чим усе це закінчується? Деякі люди, поспівавши отак тривалий час, відчувають, що не можуть утекти від своїх переживань. Скільки б вони не співали, вони все одно не можуть відчути тепла людського світу. Скільки б вони не співали, їм усе одно здається, що уявний світ їхнього ідеалізму кращий. Вони розчаровуються у світі, не бажаючи більше жити в цьому людському мирі, і врешті-решт приймають тверде рішення піти в той ідеальний світ власним шляхом. Хтось ковтає отруту, хтось стрибає з будівель, хтось душить себе власними лосинами, а хтось стає монахом і займається духовною практикою. За словами таких людей, вони наскрізь побачили ілюзію земних прив’язаностей. Насправді для того, щоб подолати розчарування у світі, немає потреби вдаватися до таких крайніх заходів і методів. Існує багато способів подолання подібних проблем і труднощів, але через нерозуміння глибинної сутності цих проблем люди зрештою обирають крайні методи подолання цих труднощів і втечі від них із метою реалізувати свої ідеали. Усе це репрезентує деяких ідеалістів, що живуть серед безбожників і їхніх проблем.

Чи є в Божому домі, у церкві, люди з подібними ідеалами? Безперечно: ви просто їх іще не розгледіли, тож Я про них розповім. Деякі люди в мирському світі, так само як ідеалісти серед безбожників, жадають ідеального суспільства, де панують мир, гармонія, спокій і рівність для всіх. Це ідеальне суспільство подібне до утопій, змальованих деякими поетами й письменниками, хоча, звісно, частіше воно схоже на певні місця, способи життя чи життєві середовища, які існують в ідеальних світах людей. Ці люди, спонукувані такими потребами й ідеалами, несвідомо шукають собі власну віру, щоб реалізувати свої ідеали. У процесі пошуку вони відкривають для себе, що віра в Бога – це добрий шлях і прекрасний вибір віри. Вони приходять у Божий дім, несучи із собою свої ідеали та сподіваючись, що тут вони відчують тепло й турботу, люди ними дорожитимуть і піклуватимуться про них, – і, звісно, ще більше такі люди сподіваються відчути велику Божу любов і захист. Вони входять у Божий дім зі своїми ідеалами, і незалежно від того, виконують ці люди свої обов’язки чи ні, їхні ідеали в будь-якому разі залишаються незмінними: такі люди постійно носять і зберігають їх у собі. Від початку до кінця їхні ідеали можна описати так: увійшовши в Божий дім, такі люди сподіваються, що в цьому місці вони зможуть відчути тепло й потішитися теплом, щастям і благополуччям. Вони сподіваються, що в цьому місці немає ні ворожнечі, ні підозр, ні цькувань, ні обману, ні кривди, ні дискримінації й відчуження між людьми. Оце, власне, і є ті ідеали, що живуть у головах таких ідеалістів. Тобто вони уявляють собі місце, де люди ставляться одне до одного як машини, позбавлені життя й усяких думок: посміхаються, кивають і механічно кланяються при зустрічі, щоб показати дружелюбність і відсутність ворожнечі. У цьому ідеальному місці між людьми панує велика любов, і вони можуть піклуватись одне про одного, дорожити одне одним, доглядати одне за одним, допомагати одне одному, розуміти одне одного, пристосовуватись одне до одного й навіть захищати та прикривати одне одного. Усе це – деякі з тих речей, про які мріють ідеалісти та які вони ідеалізують. Наприклад, коли ідеалісти входять у Божий дім, їхній ідеал і надія – що тут молодші поважатимуть старших, дорожитимуть ними, піклуватимуться про них, приділятимуть їм пильну увагу й турботу. Крім поваги, ці ідеалісти також сподіваються на те, що тут люди використовуватимуть шанобливі звертання: для братів – «старший дядько такий-то», «дядько такий-то» чи «дядько той-то», а для сестер – «бабуся така-то», «тітонька така-то» чи «сестра така-то», – тобто, по суті, що до кожного звертатимуться якось по-особливому. Такі ідеалісти сподіваються, що тут люди зовні будуть особливо сердечними, гармонійними й увічливими одне з одним і що ні в кого ні на позір, ні в глибині серця не буде недоброзичливості й чогось поганого та злого. Вони сподіваються, що коли хтось помилиться чи зіткнеться з труднощами, кожен зможе простягнути йому руку допомоги, ба більше – ще й забезпечити його глибокою турботою та терпимістю. А особливо коли йдеться про слабких, відносно безхитрісних людей, яких інші у світі легко цькують і гноблять, ті ідеалісти ще більше сподіваються, що коли такі люди прийдуть у церкву, у Божий дім, то зможуть отримати пильну турботу, увагу й особливе ставлення до себе. Як кажуть ці ідеалісти: мовляв, коли вони прийшли в Божий дім, то хотіли, щоб усі жили щасливо та благополучно, і сподівалися, що раз тут усі вірять у Бога, то тут брати й сестри будуть укупі, як велика родина. Ці ідеалісти вважають, що не повинно бути ніяких цькувань, покарань і кривди. Вони вірять, що коли виникає якась проблема, людям не можна сперечатись і гніватись одне на одного, а натомість усім треба ставитись одне до одного спокійно, з великим терпінням і готовністю допомогти, що треба завжди робити так, щоб іншим було комфортно, і кожна людина має показувати іншим тільки свою найкращу, найдобрішу сторону, а лиху чи погану мусить тримати при собі. Ці ідеалісти вважають, що люди повинні ставитись одне до одного як машини, що їм не можна мати жодних негативних поглядів і думок щодо інших людей і тим більше не можна робити одне одному щось негативне; вони думають, що люди повинні мати щодо інших добрі наміри та що прислів’я «Добрі люди мають мирне життя» вдало це виражає. Вони думають, що тільки це і є справжній Божий дім і справжня церква. Однак ідеали цих ідеалістів іще не справдилися. Натомість Божий дім концентрується на принципах, наголошуючи на взаємодопомозі та підтримці між людьми й вимагаючи від кожного ставитися до всіх сортів людей на основі істини-принципів і Божих слів. Божий дім навіть висунув деякі «недбайливі» щодо людей вимоги, як-от розмежовувати різні типи людей і ставитися до них по-різному. Божий дім також вимагає, щоб люди сміливо викривали всіх, за ким помітять шкоду інтересам Божого дому, порушення принципів або впорядкувань роботи, і розбиралися з такими людьми, щоб інтереси Божого дому були захищені. Крім того, Божий дім не дозволяє людям вигороджувати та прикривати когось через особисті почуття. Звісно, також у Божому домі встановлено різні рівні керівництва. З одного боку, Божий дім вимагає, щоб керівники на всіх рівнях дбали про повсякденну роботу церкви. З іншого боку, він вимагає від них суворо наглядати за виконанням різноманітних завдань, управляти ним і контролювати його, а також постійно бути в курсі стану та церковного життя різноманітних сортів людей, розуміти їх і приділяти їм увагу, спостерігати за ставленням і тенденціями, які ці люди виявляють під час виконання своїх обов’язків, і за потреби вносити розумні, доречні корективи. Звісно, Божий дім також вимагає від керівників і працівників проводити суворий розбір і обтинання кожного, за ким вони помітять порушення принципів або впорядкувань роботи в Божому домі, порушення та переривання роботи церкви, і виносити попередження за незначні проступки та належно реагувати на серйозніші випадки. У зв’язку із цим деяких людей було прибрано, деяких – виключено, а імена деяких – викреслено. Звісно, коли люди приходять у Божий дім, щоб виконувати різноманітні обов’язки та займатися різноманітними завданнями, багато з них чує, бачить або відчуває на собі кару й суд, що походять від Божих слів; крім того, ці люди переживають розбір і обтинання від керівників різних рангів. Ці різноманітні середовища та питання, з якими люди стикаються в Божому домі, повністю відрізняються від ідеального Божого дому та церкви з уявлень ідеалістів – настільки, що це дуже сильно виходить за рамки їхніх очікувань і змушує їх відчувати в глибині серця значний тиск. З одного боку, ці ідеалісти вважають немислимими різноманітні випадки, що трапляються в церкві, або церковні методи та принципи розв’язання проблем. З іншого боку, у глибині сердець таких ідеалістів виникають гнітючі емоції, пов’язані з їхніми ідеалами та хибними уявленнями про позитивне, церкву й Божий дім. Після виникнення цих гнітючих емоцій такі ідеалісти не квапляться виправити свої помилкові думки та погляди або розгледіти й чітко визнати проблеми зі своїми ідеалами, і в результаті в них починає з’являтися багато уявлень. Крім того, оскільки такий ідеаліст не здатен зрозуміти істину й використати її для подолання цих уявлень, вони починають укорінюватися глибоко в його думках або душі, через що його гнітючі емоції постійно посилюються та стають дедалі тяжчими. У реальності Бог, Божий дім, церква, віруючі, християни – усе це несумісне з ідилічним раєм, небом або утопією, які ці ідеалісти уявляють у своїх ідеалах. Як наслідок, пригніченість, яка таїться глибоко в їхніх серцях, продовжує постійно накопичуватися, і вони ніяк не можуть від неї звільнитися. Чи є в церкві такі люди? (Так.)

Дехто каже: «Ой, та чого це Божий дім постійно говорить, що треба приймати суд і кару? Як це віруючі в Бога все одно стикаються з розбором і обтинанням? Ой, та чого це Божий дім проганяє людей? У ньому зовсім немає любові! Як таке може відбуватись у “раю на землі”? Як у церкві можуть з’являтись антихристи? Як може відбуватися таке, щоб антихристи гнобили й карали інших? Як у церкві, Божому домі, люди можуть викривати й аналізувати одне одного? Як тут можуть виникати суперечки? Як можуть виникати заздрість і конфлікти? Та що ж це відбувається? Раз ми прийшли в Божий дім, між нами має бути любов, і всі ми мусимо вміти допомагати одне одному. Чого ж таке все одно відбувається?». Чи в багатьох людей є такі ідеї? Багато людей дивиться на Божий дім крізь призму своєї уяви. А тепер скажіть Мені, чи об’єктивні ці фантазії та тлумачення? (Ні, не об’єктивні.) Де їм бракує об’єктивності? (Людськість глибоко розбещена, і всі ті, кого спасає Бог, мають розбещені характери, тому у взаємодії з іншими вони неминуче виявлятимуть розбещеність. Буде і заздрість, і конфлікти, і випадки цькування й утисків. Усе це не може не траплятися. Того, що уявляють такі ідеалісти, не існує. Ба більше, аби захистити церковне життя й роботу, церква обов’язково проводитиме розбір і обтинання людей на основі істини-принципів, переводитиме й замінюватиме декого, усуватиме та проганятиме лихих і невіруючих людей: усе це відповідає принципам. Причина в тому, що коли люди діють відповідно до своїх розбещених характерів, вони порушують роботу церкви та заважають їй. Якби церква не вживала заходів на кшталт розбору, обтинання, заміни чи видалення таких людей, це було б нереалістично.) Це нереалістично, і тому ідеї таких людей – це ідеали ідеалістів. Жодна з них не є реалістичною – усі вони пусті й вигадані, чи не так? Навіть зараз такі люди досі не розуміють, навіщо їм вірити в Бога. Дехто каже: «Вірити в Бога – це добре. Вірити в Бога – значить робити добрі справи й бути доброю людиною». Чи правильне це твердження? (Неправильне.) «Віруючі в Бога повинні мати в серці добрі наміри». Чи правильне це твердження? (Неправильне.) Мати в серці добрі наміри – що це за твердження? Чи матимеш ти добрі наміри, якщо просто цього захочеш? Чи маєш ти добрі наміри? Чи є наявність добрих намірів у серці принципом людської поведінки? Це просто гасло, доктрина. Це пусті слова. Коли справа не стосується твоїх власних інтересів, ти можеш дуже гарно про це говорити, думаючи: «У мене в серці добрі наміри, я нікого не цькую, не кривджу, не обманюю й не використовую у власних інтересах». Але коли справа зачіпає твої власні інтереси, статус і гордість, чи зможе тебе стримати твердження про те, що треба «мати в серці добрі наміри»? Чи зможе воно подолати твій розбещений характер? (Ні, не зможе.) Тому це твердження пусте й не є істиною. Істина здатна викрити сутність твого розбещеного характеру; вона може викрити й розібрати сутність і справжню природу того сорту речей, які ти робиш, і визначити й засудити сутність цих речей і характеру, який ти виявляєш. Далі вона дає тобі належний шлях і принципи, щоб ти змінив спосіб життя, поведінки та дій. Так можна подолати розбещені характери людини, якщо вона зможе прийняти істину та змінити свій спосіб життя; не заклики до людей мати в серці добрі наміри можуть це зробити, а тільки істина. Вона долає розбещені характери людини тим, що дає не гасла, доктрини чи норми та правила, а принципи, критерії та вказівки, як треба поводитися. Істина використовує ці принципи, критерії та вказівки, щоб витіснити й замінити розбещений характер людини. Коли принципи, критерії та вказівки, якими людина керується у своїй поведінці, змінюються й виправляються, усі різноманітні помилкові ідеї та неправильні думки в її свідомості теж природно змінюються. Коли людина розуміє та здобуває істину, її думки змінюються відповідно. Тут питання не в добрих намірах у серці людини, а в зміні її характеру, сутності та джерела думок. Те, що виявляє й утілює в життя така людина, стає позитивним. Напрямок, манера та джерело того, як вона поводиться, – усе це зазнає змін. Мова й дії такої людини мають за основу та критерій Божі слова, і вона може втілювати в життя нормальну людськість. То що, чи потрібно просто казати людям, щоб вони «мали в серці добрі наміри»? Чи це корисно? Це твердження пусте, воно не може розв’язати жодної проблеми. Коли ідеалісти приходять у Божий дім, у церкву, реалізація їхніх ідеалів усе одно виявляється неможливою, і через це такі люди відчувають у серці пригніченість. Деякі ідеалісти подібним чином заглиблюються в уряд або суспільство, а потім виявляють, що їхні ідеали не можна ні реалізувати, ні справдити. У результаті вони часто відчувають зневіру. Ставши чиновниками або імператорами, деякі люди відчувають велике задоволення собою та стають пихатими до глибини душі, точно як у рядку з того вірша: «Сильний вітер здіймається – хмари розметано». А як звучить наступний рядок? («Тепер, коли моя міць править усім між морів, я повертаюся на батьківщину».) Бачиш, їхні слова звучать дивно. У них є такі емоції, які важко зрозуміти людям із нормальною людськістю й розумом. Ці ідеалісти вічно говорять піднесеним тоном. Що значить говорити піднесеним тоном? Це значить, що вони в жодних своїх справах не стикаються з реальністю й не розв’язують реальних проблем. Вони не розуміють, що таке реальність, і завжди керуються емоціями. Коли такі люди приходять у Божий дім, то не розуміють, що значить вірити в Бога та яке значення має віра в Бога, скільки б істини вони не почули. Вони не розуміють цінності істини, не кажучи вже про цінність прагнення до неї. До чого вони вічно прагнуть, то це до ідеалів ідеалістів. Вони мріють, щоб Божий дім колись став таким, яким вони його уявляють: місцем, де люди ставляться одне до одного з повагою, гармонійно живуть укупі, дуже добре ладнають одне з одним, дорожать одне одним, піклуються одне про одного, плекають одне одного, допомагають і дякують одне одному, говорять одне одному приємні речі та слова благословення; місцем, де не лунає ні неприємних і образливих слів, ні якихось суперечок, ні слів, які викривають розбещену сутність людей; місцем, де люди не викривають одне одного та не розбираються одне з одним. Скільки б істини не почули такі ідеалісти, вони все одно не розуміють, який смисл віри в Бога, які вимоги Бог висуває та якими хоче бачити людей. Ті ідеалісти не тільки цього не розуміють, а й дедалі більше сподіваються, що одного дня вони зможуть потішитись ідеалістичним ставленням до себе, якого вони бажають від Божого дому. Якщо вони не отримують такого ставлення, їм здається, що в Божому домі немає ні місця, ні можливості для реалізації їхніх ідеалів. Тому деякі люди, коли почуваються пригнічено, часто думають, чи не покинути їм усе це, мовляв: «Вірити в Бога – це нудно та пусто. Віруючі в Бога не допомагають одне одному, не плекають і не поважають одне одного так, як буддисти. А ще віруючі в Бога постійно обговорюють істину та принципи, часто говорять про розрізнення в міжособистісних стосунках, час від часу викривають і критикують одне одного та навіть нерідко стикаються з розбором і обтинанням. Не такого життя я хочу». Якби не їхні ідеали й ниточка надії потрапити на небо, такі ідеалісти могли б у будь-який момент покинути церкву та знайти інший шлях. То скажи Мені: це люди Божого дому? Чи годяться вони залишатись у Божому домі? (Ні.) Куди, на вашу думку, їм слід податися? (Вони годяться для чернечого життя.) Вони могли б піти в буддійський або даоський храм – згодилося б і те, і інше. У мирському світі вони не почуваються пригніченими, а в Божому домі дуже гнітяться й відчувають, що не мають ні можливості реалізувати свої ідеали, ні місця для їх застосування. Тому таким людям дуже підходять місця, де в’ється дим і безперервно палять ладан. Там тихо, там не вчать, як треба поводитися. Там не викривають усілякі твої помилкові думки й погляди та твій розбещений характер, не розбираються з ним. Там між людьми є дистанція й повага. Там немає жодних суперечок, а люди перекидаються максимум кількома словами на день. Ніхто за тобою не наглядає й не регламентує твої дії. Там ти житимеш самодостатнім життям і весь рік майже не зустрічатимеш незнайомців. Тобі не доведеться перейматися через повсякденні справи. Якщо знадобиться щось для фізичного прожитку, можна взяти миску для жебрацтва чи якусь малу мисочку, піти просити в людей милостиню й отримати трохи їжі, навіть не заробляючи грошей. У тих місцях зникають усі земні негаразди. Люди ставляться одне до одного дуже доброзичливо, і ніхто ні з ким не сперечається. Якщо там і є якісь розбіжності, вони залишаються в серцях людей. Там дні проходять у легкості й комфорті. Це називають землею неймовірної радості – це місце ідеалів ідеалістів, де такі люди можуть реалізувати свої ідеали. Ці ідеалісти мають жити в місці зі своїх фантазій, а не в церкві. Для таких людей у церкві забагато справ. Щодня треба читати Божі слова, відвідувати зібрання, вивчати кожен принцип, постійно спілкуватися про істину та розуміння власних розбещених характерів; деякі люди, що діють відповідно до своїх розбещених характерів і порушують принципи, зазнають розбору й обтинання, а окремі з таких людей – ще й часто. Ці люди почуваються тут особливо пригніченими й нещасними. Церква – не їхнє ідеальне середовище. Вони вважають, що замість витрачати свій час або марнувати свою молодість у цьому місці, їм краще було б трохи раніше піти жити в місце, яке їм подобається. Вони вважають, що немає потреби витрачати тут свій час, постійно почуваючись пригніченими та ведучи некомфортне, безрадісне й нещасливе життя. Це єдиний типовий прояв ідеалів ідеалістів, який ми розглянемо. Про цих людей особливо немає чого сказати. Про скільки б істини ви з ними не спілкувалися, вони не слухатимуть. Цілими днями вони віддаються фантазіям, і все те, про що вони думають, дуже нереалістичне, невизначене, та й просто занадто віддалене від нормальної людськості. Вони цілими днями думають про такі речі й не можуть спілкуватися з нормальними людьми. Нормальні люди теж не можуть зрозуміти, із чого зліплено світ ідеалістів. Тож якими б не були думки та погляди цих людей, їхні ідеали пусті. А раз їхні ідеали пусті, то їхні думки та погляди, природно, теж пусті й не варті того, щоб розбирати їх або сильно в них заглиблюватися. Раз вони пусті, то хай такими й залишаються. Ці люди можуть іти куди хочуть, і Божий дім їм не заважатиме. Якщо вони захочуть залишитись у Божому домі й виконувати трохи обов’язків або прислужуватися, якщо вони не коїтимуть порушень і зла, то ми підемо їм назустріч і дамо можливість покаятися. Словом, поки вони залишаються доброзичливими до братів і сестер, до Божого дому та церкви, нам немає необхідності займатися такими людьми, якщо тільки вони самі не виразять бажання піти. А якщо вони так і зроблять, то привітаймо це рішення з розпростертими обіймами, гаразд? (Гаразд.) Значить, вирішено.

Ідеали ідеалістів зазвичай пусті, тоді як ідеали реалістів набагато практичніші й тісніше узгоджені із життям і реальним середовищем людей. Звісно, вони також конкретніше стосуються питань людського життя й існування, зокрема й питань того, як завести господарство та почати життя. Ці два питання пов’язані з навичками, здібностями й талантами, яких набувають люди, різноманітними типами освіти, яку вони отримують, а також із їхніми дарами, можливостями та професійними знаннями. Ідеали реалістів охоплюють саме ці аспекти. У сфері ідеалів реалістів, на що б вони не були спрямовані: чи на покращення умов життя, чи на задоволення власного духовного світу, – ці ідеали проявляються конкретно, у реальному житті людей. Наприклад, деякі люди мають лідерські здібності й люблять бути в центрі уваги. Вони можуть бути дуже вправними в ораторському мистецтві чи словесній комунікації або ж тонко розуміти людей і вміти використовувати їхні можливості, що можна точніше описати як «помикати людьми». Як наслідок, такі люди особливо полюбляють обіймати високі посади, брати на себе керівні ролі чи займатися кадровими питаннями. Усвідомивши свої здібності в цих сферах, вони починають прагнути стати керівниками чи організаторами серед людей, контролювати виконання завдань і труд робітників або навіть керувати певним завданням. Їхній основний ідеал – стати керівниками. Звісно, у суспільстві вони поводяться саме так. Коли вони входять у Божий дім, то сприймають його як релігійну організацію, причому унікальну. Після вступу до церкви їхні ідеали залишаються незмінними. Зміни в середовищі й контексті життя таких людей не впливають на ці ідеали. Такі люди приносять із собою в Божий дім той самий ідеал керівництва. Їхнє бажання – займати керівні посади в Божому домі, наприклад очолювати церкву, відповідати за певний рівень або керувати групою. Це їхній ідеал. Однак оскільки в упорядкуваннях роботи в Божому домі визначено принципи та норми відбору керівників і працівників, а ці люди не мають необхідних кваліфікацій, то навіть якщо вони час від часу виступають кандидатами в процесі відбору керівників на певний рівень, зрештою вони не можуть досягти свого ідеалу та стати керівниками, як прагнуть. Що довше їм не вдається досягти керівної посади чи зайнятися своєю ідеальною роботою, то більше в них роз’ятрюються їхні ідеали, посилюючи їхнє жадання керувати. Як наслідок, такі люди докладають великих зусиль у різноманітних починаннях, – чи то серед братів і сестер, чи перед керівниками вищого рівня, – щоб показати себе, виглядати видатними й винятковими та зробити так, щоб інші визнали їхні таланти. Вони можуть навіть іти на компроміс із власною совістю, щоб задовольнити вподобання братів і сестер, і робити чи казати певні речі та навмисно проявляти певні форми поведінки, щоб відповідати вимогам до керівництва, встановленим в упорядкуваннях роботи Божого дому. Однак, незважаючи на наполегливі зусилля таких людей, їм усе одно не вдається досягти своїх ідеалів і стати керівниками. Є й такі люди, що зневірюються, розгублюються та втрачають контакт із собою. Негативні емоції пригніченості, які ці люди відчували раніше, посилюються, коли вони вірять у Бога, але не можуть прийняти істину чи знайти розв’язання своїх проблем. Вони завжди жадали займати високі посади й бути керівниками, і ці ідеали проросли в їхніх серцях іще до того, як ці люди ввірували в Бога. Оскільки їм не вдавалося реалізувати свої ідеали, у глибині їхніх душ завжди жило невидиме відчуття пригніченості. Навіть після входження в Божий дім, де їхні ідеали все одно не можна реалізувати, почуття пригніченості в цих людях стають сильнішими й тяжчими. Ці люди починають обурюватися, бо їхні керівницькі здібності не використовуються, і почуваються безталанними, розчарованими та пригніченими, бо їхніх ідеалів не можна досягти. Оскільки їхні ідеали так і не здійснилися, у душі ці люди відчувають несправедливість. Оскільки в них немає виходу для їхніх здібностей, вони зневірюються в житті та подальшому шляху. Як наслідок, у повсякденному житті, виконуючи різноманітні завдання, вони часто несуть у собі почуття пригніченості. Деяким людям навіть після багатьох зусиль і спроб так і не вдається стати керівниками чи досягти свого ідеалу. У таких ситуаціях вони починають удаватися до різноманітних засобів, щоб виплеснути емоції й вивільнити чи виразити свою пригніченість. Звісно, деякі з тих, хто вірить у Бога, але досі тримається за свій ідеал високої посади, справджують своє сердечне бажання та стають керівниками в церкві. Однак вони не здатні виконувати свої обов’язки керівника згідно з Божими вимогами й упорядкуваннями Божого дому. Водночас вони помічають, що в рамках вимог і нагляду Божого дому та братів і сестер вони неохоче виконують ці керівницькі ролі. Хоча вони досягли своїх ідеалів і роблять те, чим хотіли б займатися в ідеалі, вони все одно почуваються пригніченими. Це відбувається тому, що вони керують на фундаменті реалізації своїх особистих ідеалів, і хоча може здаватися, що зовні чи поверхово ці люди виконують завдання, яких вимагає Божий дім, але ідеали таких людей виходять далеко за межі цих повинностей. Їхні амбіції, ідеали, бажання та бачення виходять далеко за рамки їхніх поточних ролей. Їхні дії й думки, плани та наміри зв’язані й обмежені через упорядкування роботи в Божому домі та Божі вимоги. Тож навіть обійнявши керівні посади, такі люди однаково почуваються пригніченими. У чому ж причина цих проблем? У тому, що хоча така людина й стала керівником, вона й далі прагне до реалізації власних ідеалів і обітниць, які дала в рамках цих ідеалів. Однак служба керівником у Божому домі чи церкві не дає змоги реалізувати ідеали й бажання такої людини, а її почуття стають двоїстими та суперечать одне одному. Через ці конфлікти й нездатність відпустити власні ідеали та прагнення людина в глибині душі часто почувається пригніченою та не може знайти полегшення. Це один тип людей. У Божому домі серед цих ідеалістів є ті, хто бореться за свої ідеали, але все одно не може їх досягти, а є й ті, хто бореться за свої ідеали та зрештою реалізує їх, але однаково почувається пригнічено. У якій би ситуації не опинилися такі люди, вони не покинули своїх ідеалів і досі продовжують їх прагнути паралельно з виконанням своїх обов’язків і життям у Божому домі.

Є й інші люди, які мають талант до письма, словесної комунікації та літератури. Вони сподіваються, що за допомогою своїх літературних навичок зможуть висловлювати власні думки й водночас демонструвати ці навички, щоб інші помітили їхні здібності, цінність і внесок у Божий дім. Ідеал таких людей – прагнути стати видатними, кваліфікованими письменниками й інтелектуалами. Коли вони входять у Божий дім і починають виконувати обов’язки, пов’язані з текстами, то відчувають, що знайшли місце для застосування своїх здібностей. Вони охоче демонструють свої сильні сторони й таланти, щоб реалізувати свій ідеал стати письменниками й інтелектуалами. Хоча вони продовжують виконувати свої обов’язки, але не покидають власні ідеали. Можна сказати, що виконання обов’язків для них на 80–90 відсотків ґрунтується на їхніх ідеалах – інакше кажучи, їхня мотивація виконувати свої обов’язки походить від прагнення до цих ідеалів і надії на них. Отже, у таких людей багато чого домішано до виконання обов’язків, через що їм складно дотримуватися стандартів виконання обов’язків згідно з істиною-принципами й обов’язковими Божими стандартами. Ці люди приходять у Божий дім не виключно для того, щоб виконувати свої обов’язки: навпаки, вони сподіваються скористатися цією можливістю, щоб проявити власні таланти. Вони жадають виставити свої таланти напоказ і так досягти власних ідеалів та продемонструвати свою цінність. Тому для них найбільша перешкода, що заважає виконувати обов’язки відповідно до стандарту, – це їхні ідеали, тобто в процес виконання обов’язків такі люди вплутують особисті вподобання, думки й точки зору на різноманітних людей, події та речі. Деякі люди мають розуміння певних професійних навичок або якийсь талант – наприклад, хтось розуміється на комп’ютерних технологіях і любить працювати комп’ютерним інженером. Такі люди носять окуляри, професійно вдягаються та, що найхарактерніше, носять із собою якісь особливі чи рідкісні моделі ноутбуків. Куди б вони не пішли, вони вічно сидять за своїми ноутбуками, дивлячись якусь інформацію на різних сайтах, розв’язуючи всілякі комп’ютерні проблеми та подаючи себе як професіоналів. Словом, професійний погляд, постава, мова й манера поведінки – це те, чого вони вимагають від себе та чим хизуються перед іншими, пориваючись стати професіоналами в галузі комп’ютерної інженерії. Увійшовши в Божий дім, ці люди нарешті реалізують свій ідеал і починають виконувати завдання, пов’язані з комп’ютерними технологіями. Вони постійно вивчають технології та вдосконалюють свої навички, старанно виявляють і розв’язують різноманітні проблеми, щоб не відставати від тенденцій, нових публікацій і того, що просувається в галузі. Такі люди особливо цікавляться якоюсь конкретною професійною навичкою та глибоко на ній знаються, що робить їх професіоналами й експертами. Отже, їхній ідеал – стати професіоналами, і вони сподіваються, що Божий дім поставить їх на важливу посаду, шануватиме їх і покладатиметься на них. Звісно, зараз у Божому домі більшість таких людей справді змогла використати свої сильні сторони й досягти своїх ідеалів. Однак, реалізуючи свої ідеали, чи замислювалися ці люди під час роботи, чим вони займаються – чи виконують свої обов’язки, а чи прагнуть до власних ідеалів? Це не зовсім зрозуміло, чи не так? Робота, якою вони займаються, спеціалізована, складна та кропітка. Однак навички, якими вони володіють, геть не дотягують до вимог Божого дому щодо цієї роботи. Тому, прагнучи до власних ідеалів і виконуючи свої обов’язки, ці люди відчувають певні обмеження та контроль над собою. Через ідеали у своєму серці такі люди часом відчувають певний рівень пригніченості, коли стикаються з різноманітними істинами віри в Бога та принципами виконання обов’язків. Частина людей саме така.

Є ще одна група людей, які беруть участь у поширенні Євангелія. Вони воліють стати керівниками з євангелізації, бути першими, керувати й бути успішними в будь-якій церкві, куди входять, і вони завжди незадоволені, якщо залишаються позаду. Хоча вони й виконують свої обов’язки та роботу, але при цьому прагнуть до власних ідеалів і цілей, які планують і уявляють собі та які не мають нічого спільного з вірою в Бога й істиною. Коли хтось викриває й таврує їхні цілі та ідеали чи такі люди стикаються з певними перешкодами й усвідомлюють, що не можуть реалізувати свої ідеали та продемонструвати свою цінність, вони почуваються особливо пригніченими й незадоволеними. Багато з них, прагнучи до своїх ідеалів, бажає отримувати підтвердження та схвалення. Коли ж вони цього не отримують або вкладені зусилля не приносять негайної віддачі, такі люди відчувають, що воно того не варте, що це несправедливо, і тому почуваються пригнічено. Хіба вони не демонструють такі форми поведінки? (Демонструють.) Серед тих, хто займається поширенням Євангелія, є люди, які завжди хотіли бути кваліфікованими та зразковими проповідниками чи євангелістами. Коли вони чують про такого-то, відомого євангеліста й проповідника, їх охоплює заздрість і надія, що колись і вони стануть такими, щоб їх ушановували та хвалили майбутні покоління, щоб їх пам’ятав Бог. Вони вічно хочуть проповідувати у власний ідеалізований спосіб, беручи свій ідеал за ціль і мотивацію для початку проповідницької діяльності та здобуття слави чи для того, щоб майбутні покоління в Божому домі їх пам’ятали. Отакий у них ідеал. Однак у Божому домі для всіх завдань існують суворі вимоги, а також принципи, якими Бог сказав людям керуватись у виконанні цих завдань. Як наслідок, ті люди почуваються пригнічено, бо не можуть стати такими євангелізаторами, як у своїх ідеалах: за ними часто наглядають і регламентують їхні дії, а керівники та працівники стежать за виконанням їхньої роботи й розпитують про нього. Є й такі люди, хто після приходу в Божий дім продовжує прагнути до своїх ідеалів, бо має особливі навички чи таланти. Наприклад, серед акторів є ті, хто вміє грати й має базові знання прийомів акторської майстерності. Вони пориваються стати ідеальними акторами, сподіваючись, що колись будуть як ті відомі актори, популярні серед безбожників: важливі персони, зірки, наче ті королі й королеви. Однак у Божому домі характер і прояви розбещеності в цьому плані завжди викриваються, і до акторів висуваються конкретні вимоги та принципи. Навіть здобувши певну популярність як актори, вони все одно не можуть стати знаменитостями, яких люди обожнюють і за якими слідують, і тому вони почуваються пригнічено. Вони кажуть: «Божий дім клопітний. Тут людей вічно в усьому обмежують. Що поганого в тому, щоб наслідувати приклад знаменитостей? Що поганого в тому, щоб одягатися по-особливому, дещо по-своєму та вимогливо?». Через вимоги до костюмів акторів і конкретних виступів у Божому домі таким людям вічно ввижається конфлікт і несумісність між цими вимогами та їхнім ідеалом – стати знаменитостями й важливими персонами. Як наслідок, у серці вони глибоко засмучуються, думаючи: «Чому реалізувати мої ідеали так важко? Чому в Божому домі я на кожному кроці стикаюся з перешкодами?». Коли в них виникають такі думки чи не виправдовуються ці очікування, такі люди почуваються пригнічено. За цим почуттям пригніченості стоїть їхня віра в те, що їхні ідеали правомірні та мають цінність. Вони також вважають, ніби в тому, щоб прагнути до своїх ідеалів, немає нічого поганого, що це їхнє право, і, як наслідок, у них починають зароджуватися гнітючі емоції. Наприклад, деякі режисери вважають, що здобули чималий досвід, знявши кілька фільмів. Вони вірять, що їхні фільми гідні показу, а вони тепер стали краще керувати операторською роботою, монтажем, грою акторів і всілякими подібними питаннями. Коли вони отримують указівки Вишнього, їхні фільми нарешті починають відповідати належним стандартам і випускаються вчасно. Це начебто підтверджує, що прагнення цих людей стати кваліфікованими режисерами – належне, правомірне та необхідне стремління. Однак поки вони прагнуть до цілі стати кваліфікованими режисерами, деякі з їхніх безпринципних ідей, поглядів і дій часто відкидаються, спростовуються чи залишаються невизнаними. Ці люди навіть можуть часто стикатися з обтинанням і розбором. Через це глибоко в їхніх серцях з’являється відчуття пригніченості, і вони кажуть: «Чому в Божому домі так важко бути режисером? Подивіться на тих режисерів у світі безбожників – он які вони гламурні. У них є спеціальні люди, які подають їм чай, наливають напої, навіть ноги миють. У Божому домі бути режисером – це не статусно й не пафосно, ніхто нас не поважає й не захоплюється нами. Чому нас завжди обтинають і розбираються з нами? Що б ми не робили, усе вічно не так. Як це гнітить! У нас є власні ідеї, погляди, професійні здібності – то чому з нами постійно розбираються? Хіба прагнути до власних ідеалів – це неправильно? А може, прагнути до наших ідеалів – це неправомірно? Чому нам так складно реалізувати свої ідеали? Це так гнітить!». Як би такі люди про це не думали, вони все одно почуваються пригнічено. Є й деякі співаки, що кажуть: «У Божому домі я не прагну ні до чого, крім того, щоб бути кваліфікованим співаком, добре співати, демонструвати власний стиль і мати любов усіх, хто мене слухає». Однак у Божому домі часто висувають різноманітні вимоги та принципи в питанні виконання гімнів, і за часте порушення цих вимог таких співаків нерідко обтинають і розбираються з ними. Коли з ними не розбираються, вони вважають, що можуть безперешкодно реалізувати свої ідеали. Але коли вони зазнають розбору та кількох невдач, їм здається, що їхні зусилля й досягнення за той період тепер знецінено та вони повернулися туди, звідки починали. Це породжує в глибині їхніх сердець почуття пригніченості, і вони кажуть: «Ах, як же важко реалізувати мої ідеали! Світ широкий, але для мене в ньому, здається, немає місця. І в Божому домі так само. Чому прагнути до власної кар’єри так важко? Чому так важко робити те, що я хочу? Ніхто не дає мені добро, на кожному кроці я стикаюся з перешкодами, мене постійно обтинають і розбираються зі мною. Усе це настільки проблемно та гнітюче! У світі безбожників вічно плетуть інтриги й воюють одне з одним, там повсюди кар’єрні перешкоди, тож почуватися пригнічено – це нормально. Але чому я все одно почуваюся пригнічено, коли приходжу зі своїми ідеалами в Божий дім?». Ті, хто виконує в Божому домі різноманітні завдання, у прагненні до своїх ідеалів часто стикаються з невдачами, зазнають знецінення, обтинання й розбору, не отримують визнання. Пасивно переживаючи все це, вони несвідомо занепадають духом і почуваються так, наче їхнє життя, вважай, скінчилося та реалізувати їхні ідеали неможливо. До приходу в Божий дім вони думали: «Я несу в собі власні ідеали та стремління. У мене є власні бажання, а в Божому домі – безмежні можливості. Я можу стати кваліфікованим режисером, актором, письменником або навіть кваліфікованим танцівником, співаком чи музикантом». Вони не могли продемонструвати свої таланти й досягти своїх ідеалів, але вірили, що Божий дім забезпечить їх власною сценою, величезним простором, де їхні ідеали, мрії та стремління змогли б здійснитися. Вони відчували, що сцена в Божому домі особливо велика. Однак відтоді минуло стільки років, і тепер вони вдаються в питання: «Чому я почуваюся так, наче сцена в мене під ногами зменшується? Чому мій світ зменшується? Шанс на реалізацію моїх ідеалів здається дедалі віддаленішим, навіть неможливим. Та що ж відбувається?». На цьому етапі такі люди досі не покидають свої ідеали та не ставлять під сумнів правильність цих ідеалів і бажань. Вони досі привносять ці ідеали й бажання у виконання своїх обов’язків. Як наслідок, гнітючі емоції цих людей супроводжують їх скрізь: і в прагненні до їхніх ідеалів і бажань, і під час виконання їхніх реальних обов’язків. Для тих, хто носить у собі гнітючі емоції чи не може їх відпустити, суперечність між цими двома речами неподоланна. Ці люди привносять відчуття пригніченості і в прагнення до своїх ідеалів і бажань, і у виконання своїх обов’язків. Тож, виконуючи свої обов’язки, люди постійно підлаштовуються та прагнуть до своїх ідеалів і мрій, хай там що. Також можна сказати, що люди виконують свої обов’язки із суперечливим ставленням, повсякчас відчуваючи пригніченість і неохоту. Але в них немає іншого вибору: щоб реалізувати свої ідеали й бажання, продемонструвати свою цінність і прагнути до цих ідеалів і бажань, їм доводиться виконувати свої обов’язки. Вони не знають точно, навіщо це роблять, що хочуть здобути та якою є мета, що її вони намагаються досягти чи реалізувати або до якої стараються прагнути. Це питання стає для них дедалі неяснішим, а дорога попереду видається дедалі туманнішою. Хіба в такому стані їм не важко відпускати й долати свої гнітючі емоції? (Так і є.)

Тепер, коли наше спілкування дійшло до цього моменту, побесідуймо далі на тему того, як людям слід розуміти та сприймати зв’язок між своїми ідеалами й бажаннями та своїми обов’язками. Спочатку поговорімо про ідеали, а саме про ідеали тих людей, яких ми згадували раніше. Чи доречно людям прагнути до реалізації власних ідеалів у Божому домі? (Ні, недоречно.) У чому природа цієї проблеми? Чому це недоречно? (Якщо людина прагне до реалізації власних ідеалів під час виконання своїх обов’язків, то так вона виставляє себе напоказ і будує власну кар’єру, а не прагне виконувати свої обов’язки створіння.) Скажіть Мені: прагнути до реалізації власних ідеалів і бажань – це неналежно? (Так, неналежно.) Якщо ви кажете, що це неналежно, то чи позбавляє це людину її людських прав? (Ні.) То в чому ж тоді проблема? (Вірячи в Бога, люди мусять прагнути до істини та слідувати шляхом, на який їм указують Божі слова. Якщо ж вони прагнуть лише до власних бажань та ідеалів, то вони прагнуть до того, чого бажає їхня плоть, а це ідеологія, прищеплена сатаною.) У світі вважається належним прагнути до реалізації власних ідеалів. Які б вони не були, це прагнення нормальне, якщо ці ідеали не порушують закону й не виходять за жодні моральні рамки. Ніхто ні про що не питає, і ти не зациклюєшся на тому, що правильно, а що ні. Ти прагнеш до того, що подобається тобі особисто, і якщо ти досягаєш цього й реалізуєш свою ціль, значить, ти успішний; але якщо ти промахуєшся та зазнаєш невдачі, то це твоя особиста справа. Однак коли ти входиш у Божий дім, особливе місце, то мусиш відпустити всі свої ідеали й бажання, які б вони не були. Чому? Чого б конкретно ти не прагнув, – поговорімо просто про саме прагнення загалом, – але весь хід і шлях прагнення до ідеалів і бажань обертаються навколо егоїзму, власних інтересів, статусу та репутації. Ці речі – усе, навколо чого обертається таке прагнення. Інакше кажучи, коли людина прагне до реалізації своїх ідеалів, єдиний бенефіціар цього – вона сама. Чи праведно це, коли людина прагне до реалізації своїх ідеалів заради статусу, репутації, марнославства й фізичних інтересів? (Ні.) Якщо йдеться про особисті та приватні ідеали, думки й бажання, то методи та підходи, до яких удається людина, завжди егоцентричні й зосереджені на особистій вигоді. Якщо оцінювати їх із точки зору істини, то вони не є ні праведними, ні правомірними. Безперечно, людям слід відпустити їх, чи не так? (Так.) Їм слід відпустити і егоїзм, і особисті ідеали й бажання. Це видно з точки зору сутності шляхів, якими йдуть люди: прагнення до реалізації власних ідеалів і бажань – не щось позитивне, воно було відкинуте. Це один аспект. Тепер обговорімо інший аспект: що це за заклад – Божий дім, церква, як би вона не називалася? Що це за місце? Яка сутність церкви, Божого дому? По-перше, з теоретичної точки зору це не світ, не суспільство, не якась людська корпорація чи організація в суспільстві. Церква не належить ні світові, ні людству. Чому її було створено? Яка причина її появи й існування? Ця причина – Бог і Його робота, чи не так? (Так.) Церква, Божий дім, існує завдяки Божій присутності та Його роботі. Отже, церква, Божий дім, – це те місце, де можна виставляти напоказ особисті таланти й реалізувати особисті ідеали, стремління та бажання? (Ні.) Ясно, що ні. Церква, Божий дім, існує завдяки Божій присутності та присутності Його роботи. Отже, це не місце для демонстрації особистих талантів і реалізації особистих ідеалів, стремлінь і бажань. Вона не обертається навколо життя в плоті, плотських перспектив, слави й багатства, статусу, репутації тощо – вона не для цього працює, і вона виникла й існує не через матеріальну славу, статус, утіху чи перспективи людей. То що ж це тоді за місце? Раз церква, Божий дім, була створена через присутність Бога та Його роботи, то хіба вона не покликана виконувати Божу волю, проголошувати Його слова та свідчити про Нього? (Так і є.) Хіба це не істина? (Істина.) Церква, Божий дім, існує через присутність Бога та Його роботи, тому вона може лише виконувати Божу волю, проголошувати Його слова та свідчити про Нього. Це не має нічого спільного з особистим статусом, славою, перспективами чи якимись іншими інтересами. Принципи, якими церква, Божий дім, керується в усій своїй роботі, мають засновуватися на Божих словах, вимогах і вченні. У широкому розумінні можна сказати, що робота церкви обертається навколо Божої волі та Його роботи, а саме навколо поширення Євангелія Царства, проголошення Його слова та свідчення про нього. Правильно? (Так.) Чи є для церкви, Божого дому, щось навіть важливіше за виконання Божої волі, проголошення Його слів і свідчення про Нього? (Це місце, де Божі обранці переживають Його роботу й отримують очищення та спасіння.) У яблучко. Церква, Божий дім, – це місце, де виконується Божа воля та проголошується Його слово, де про Нього свідчать, а головне – це місце, де люди можуть отримати спасіння. Ти це запам’ятав? (Так.) Зачитай. (Церква, Божий дім, – це місце, де виконується Божа воля та проголошується Його слово, де про Нього свідчать, а Божі обранці отримують очищення та спасіння.) Церква, Божий дім, – це місце, де виконується Божа воля та проголошується Його слово, де про Нього свідчать, а Його обранці отримують очищення та спасіння. Ось таке це місце. Чи може бути в такому місці якесь – будь-яке – завдання чи проєкт, роботу над яким можна було б поєднати з реалізацією особистих ідеалів і бажань? У церкві немає такої роботи чи проєкту, що слугували б меті реалізації особистих ідеалів і бажань, і жодний аспект церковної роботи та проєктів не призначено для реалізації особистих ідеалів і бажань. Отже, чи мають особисті ідеали й бажання існувати в Божому домі? (Ні.) Не мають, бо особисті ідеали й бажання суперечать усій роботі, яку Бог бажає виконувати в церкві. Особисті ідеали й бажання суперечать усій роботі, яка виконується в церкві. Вони суперечать істині, відхиляються від Божої волі, від проголошення Його слів, свідчення про Нього й роботи очищення та спасіння Божих обранців. Якими б не були ідеали людини, але якщо це її особисті ідеали й бажання, вони заважатимуть людям слідувати Божій волі та впливатимуть на проголошення Його слів і свідчення про Нього чи перешкоджатимуть цій роботі. Звісно, якщо це особисті ідеали й бажання, вони не дадуть людям отримати очищення та спасіння. Річ не просто в розбіжності між цими двома сторонами: вони фундаментально суперечать одна одній. Прагнучи до власних ідеалів і бажань, ти перешкоджаєш виконанню Божої волі, роботі проголошення Його слів і свідчення про Нього, а також спасінню людей і, звісно, власному спасінню. Словом, якими б не були ідеали людей, вони не призначені для виконання Божої волі та не можуть дати реального результату, який полягає в абсолютній покірності Богові. Коли люди прагнуть до своїх ідеалів і бажань, їхня кінцева мета – не зрозуміти істину чи те, як їм слід поводитися, здійснювати Божу волю, добре виконувати свої обов’язки та грати свою роль створінь. Мета цього прагнення людей – не досягти істинного страху перед Богом і покірності Йому. Навпаки, що більше людина реалізує свої ідеали й бажання, то більше вона віддаляється від Бога та наближається до сатани. Подібним чином, що більше людина прагне до своїх ідеалів і досягає їх, то більше її серце бунтує проти Бога, то більше вона віддаляється від Бога, і кінець кінцем, коли їй удається здійснити свої ідеали, як вона хотіла, реалізувати й задовольнити свої бажання, вона починає дедалі більше зневажати Бога, Його володарювання й усе, що з Ним пов’язане. Вона може навіть піти шляхом зречення Бога, опору та протистояння Йому. Це і є остаточний результат.

Зрозумівши, що таке Божий дім, церква, люди мусять зрозуміти й те, яке ставлення та позицію вони повинні займати, живучи та виживаючи в Божому домі як його члени. Дехто казав: «Ти не дозволяєш нам прагнути до здійснення наших власних ідеалів і реалізувати наші власні бажання». Я не обмежую вас у прагненні до власних ідеалів; Я кажу, як належно жити в Божому домі, займати правильну позицію та виконувати свої обов’язки створіння в Божому домі. Якщо ти наполягаєш на тому, щоб прагнути до реалізації власних ідеалів, то Я можу прямо тобі сказати: Прошу, іди звідси! Церква – не місце для того, щоб прагнути до реалізації твоїх ідеалів. Поза Божим домом ти можеш робити щодо своїх ідеалів усе, що хочеш, і прагнути до власних ідеалів і стремлінь. Тобі достатньо просто піти з Божого дому, і ніхто не заважатиме тобі займатися своїми справами. Однак церква, Божий дім, – це не те місце, де годиться прагнути до реалізації своїх ідеалів. Точніше кажучи, у цьому місці неможливо прагнути до власних ідеалів і бажань. Якщо ти хоч на день залишишся в Божому домі, церкві, то навіть не думай про те, щоб реалізувати власні ідеали чи прагнути до них. Якби ти сказав: «Я відмовляюся від власних ідеалів. Я готовий виконувати свої обов’язки згідно з Божими вимогами та стати компетентним створінням», – то це було б прийнятно. Ти міг би виконувати обов’язки відповідно до свого місця та правил у Божому домі. Але якщо ти наполягаєш на тому, щоб прагнути до власних ідеалів і реалізувати їх, а твоя ціль – не прожити життя даремно, то можеш покинути свої обов’язки й Божий дім. Або можеш написати таку заяву: «Я добровільно виходжу із Церкви Всемогутнього Бога, щоб прагнути до реалізації власних ідеалів і бажань. Світ широкий, і в ньому має бути місце для мене. Прощавайте». Так ти підеш належно, як годиться, і зможеш прагнути до власних ідеалів. Але якщо ти скажеш: «Я краще покину власні ідеали та стану виконувати свої обов’язки в Божому домі, буду компетентним створінням і прагнутиму до спасіння», – то ми зможемо знайти якусь спільну мову. Якщо ти хочеш мирно залишатися членом Божого дому, то спершу навчися бути добрим створінням і виконувати обов’язки відповідно до свого місця. Тоді ти станеш у Божому домі створінням, гідним свого імені. Створіння – це твоя зовнішня ідентичність і звання, і в нього мають бути конкретні прояви та сутність. Тут треба не просто мати це звання: раз ти створіння, то маєш виконувати обов’язки створіння. Раз ти створіння, то маєш виконувати повинності створіння. Отже, які ж вони, обов’язки та повинності створіння? У Божому слові чітко викладено обов’язки, зобов’язання та повинності створінь, чи не так? Припустімо, ти взяв на себе обов’язок створеної істоти. Від цього дня ти є справжнім членом Божого дому, тобто визнаєш себе однією з Божих створених істот. Від цього дня тобі слід перебудувати свої життєві плани – тобі більше не слід прагнути жадань, бажань і цілей, які ти раніше ставив для свого життя. Натомість тобі слід прийняти нову ідентичність і нову точку зору, щоб спланувати життєві цілі й напрям, які тобі слід мати як створеній істоті. По-перше, твої цілі й напрям не мають полягати в тому, щоб узяти на себе керівну роль, або стати провідною постаттю чи виділитись у будь-якій галузі, або стати відомою постаттю, яка займається певною роботою чи опанувала певну професійну навичку. Натомість тобі слід прийняти свій обов’язок від Бога, тобто ти мусиш знати, яку роботу тобі слід виконувати і який обов’язок тобі потрібно виконувати зараз, у цей момент, і ти мусиш шукати Божі наміри. Хай там що Бог вимагає від тебе робити і хоч який обов’язок Божий дім улаштував для тебе, ти мусиш з’ясувати й чітко зрозуміти ті істини, які тобі слід збагнути, і ті принципи, яких тобі слід дотримуватися та які слід осягнути для належного виконання цього обов’язку. Якщо ти не можеш їх запам’ятати, ти можеш їх записати і, коли маєш час, більше переглядати їх і більше розмірковувати над ними. Для тебе, як для однієї з Божих створених істот, основною життєвою ціллю має бути належне виконання твого обов’язку створеної істоти й буття створеною істотою, яка відповідає стандарту. Це найбільш фундаментальна життєва ціль, яку тобі слід мати. По-друге, і більш конкретно, – це те, як належно виконувати свій обов’язок створеної істоти й бути створеною істотою, яка відповідає стандарту. Це найважливіше. Ці напрями й цілі, до яких прагне розбещене людство, – як-от репутація, статус, марнославство та особисті перспективи, – це все речі, від яких тобі слід відмовитися. Хтось може спитати: «Чому ми маємо від них відмовитися?». Усе просто. Гонитва за славою, багатством і статусом перешкоджатиме виконанню Божої волі, порушуватиме певну роботу в Божому домі чи церкві та навіть підриватиме певну роботу церкви. Це вплине на поширення Божого слова, свідчення про Бога та, що найсерйозніше, на людей, які отримують спасіння. Щоб компетентно виконувати свій обов’язок і стати компетентним створінням, ти можеш ставити перед собою цілі й узагальнювати свій досвід як хочеш, але тобі не можна прагнути до реалізації власних ідеалів. Не можна домішувати свої ідеали до жодних принципів і підходів, які ти застосовуєш у виконанні свого обов’язку. Щоб компетентно виконувати свій обов’язок і стати компетентним створінням, треба шукати принципи в Божих словах і точніший шлях практики, а не узагальнювати власні ідеї та можливості поза Божими словами. Ці принципи практики кінець кінцем обертаються навколо того, як бути компетентним створінням і виконувати свій обов’язок. У центрі всього – розуміння істини, виконання свого обов’язку створіння та зрештою усвідомлення принципів, яких слід дотримуватися, коли ти стикаєшся з різноманітними людьми, подіями й речами при виконанні свого обов’язку чи в повсякденному житті. Це зрозуміло? (Так.) Звісно, якщо ти виконуватимеш свій обов’язок згідно з вимогами та принципами Божого дому й старатимешся бути компетентним створінням, то зможеш досягти цих результатів. Однак якщо ти прагнутимеш до реалізації власних ідеалів, то ніколи не отримаєш Божого схвалення.

Якщо люди наполегливо прагнуть до реалізації власних ідеалів, але не слідують шляхом прагнення до істини, то зрештою вони стануть пихатішими, егоїстичнішими, агресивнішими, лютішими та жадібнішими. Що ще? Також вони ставатимуть дедалі надутішими й самовдоволенішими. Однак коли люди покинуть прагнути до реалізації власних ідеалів і бажань, а натомість прагнутимуть до розуміння різноманітних істин, аспектів Божих слів і критеріїв істини щодо того, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, тоді вони житимуть із більшою людською подобою. Виконуючи різноманітні завдання й перебуваючи в різних середовищах, вони вже не почуватимуться розгублено та спантеличено, як раніше. Ба більше, вони перестануть часто потрапляти в пастку негативних емоцій, з якої не могли звільнитися, скуті та зв’язані негативними думками й емоціями, що зрештою призводило до того, що їх контролювали й охоплювали різноманітні негативні емоції. Прагнення до реалізації власних ідеалів і бажань лише віддаляє людей від принципів як Божих слів, так і того, як стати справді компетентними створіннями. Люди не усвідомлюють, як треба підкорятися Божим упорядкуванням і влаштуванням, і не розуміють, у чому суть людського життя, старіння, хвороб і смерті. Вони не знають, як дати раду ненависті та як мати справу з різноманітними негативними емоціями. Звісно, вони гадки не мають і про те, як орієнтуватись у людях, подіях і речах, що приходять у їхнє життя. Коли вони стикаються з різноманітними людьми, подіями та речами, то опиняються безпорадними, спантеличеними та сповненими розгубленості. Кінець кінцем такі люди можуть лише дозволити негативним емоціям, думкам і поглядам поширюватись і розвиватись у їхніх серцях, даючи їм контролювати та зв’язувати себе. Ба більше, керуючись цими негативними емоціями чи думками та поглядами, люди також можуть удаватися до крайніх форм поведінки чи робити речі, які шкодять іншим і їм самим, призводячи до немислимих наслідків. Такі дії заважають правомірним прагненням людей і завдають шкоди совісті й розуму, які треба мати людям. Тому зараз найважливіше – це щоб люди дослідили глибини своїх сердець і виявили, чого вони досі жадають і що із цього належить плоті, світові й інтересам плоті, як-от слава, престиж, репутація, статус, багатство тощо. Чого із цього люди досі потребують і не можуть розгледіти? Що із цього часто їх зв’язує та спокушає? Вони навіть можуть бути глибоко в пастці цих речей або глибоко ними захоплюватись і, трошки оступившись, будь-де та будь-коли легко потрапляють у їхній полон. У такому разі ці речі – їхні ідеали. Щойно люди досягають цих ідеалів, ті стають причиною їхнього падіння та джерелом їхньої загибелі. Як ви дивитеся на це питання? (Люди мусять дослідити глибини своїх сердець і виявити, чого вони досі жадають. Вони мусять розгледіти такі речі, як плотська й мирська слава, престиж, репутація, статус, багатство тощо, інакше вони можуть легко потрапити в їхній полон.) Ці речі можуть полонити людей, чи не так? Отже, ці плотські речі дуже небезпечні. Якщо ти не зможеш їх розгледіти, то завжди будеш у небезпеці потрапити під їхній вплив або навіть у їхній полон. Отже, найважливіше, що вам треба зробити зараз, – це розібрати та зрозуміти ці плотські речі, які Я згадував раніше, на основі Божих слів та істини. Щойно ви зможете їх відкопати й розпізнати, відпустіть їх і вкладіть своє тіло, розум і сили в те, щоб стати звичайними створіннями, а також у свої поточні обов’язки й роботу. Перестань вважати себе особливим, непереможним або людиною з надзвичайними талантами чи здібностями. Ти просто незначна особа. Наскільки незначна? Серед усіх створінь і речей, створених Богом, ти лише один із них, найзвичайнісінький. Наскільки ти звичайний? Настільки ж, наскільки й будь-яка травинка, дерево, гора, крапля води чи навіть піщинка на березі. Тобі немає чим хвалитися, у тобі немає чим захоплюватися – ось наскільки ти звичайний. Ба більше, якщо в глибині твого серця досі є певні речі, яким ти заздриш, або гордо стоять образи кумирів, великих постатей, знаменитостей, видатних людей, ти повинен прибрати їх і відпустити. Тобі слід розгледіти їхню природу-сутність і повернутися на шлях звичайного створіння. Бути звичайним створінням і виконувати свої обов’язки – це найфундаментальніше, що тобі треба робити. Далі тобі слід повернутися до цієї теми прагнення до істини й докласти до істини більше зусиль. Намагайся мінімально слухати, читати й дивитися зовнішні новини, інформацію, відомості про події та публікації про знаменитостей. Краще уникати всього, що може знову розпалити бажання реалізувати твої власні ідеали. Зараз тобі потрібно дистанціюватися від негативних людей, подій і речей, які не приносять тобі користі. Ізолюй себе від них і намагайся триматися подалі від усього в цьому складному, хаотичному світі. Навіть якщо якісь речі не становлять для тебе жодної загрози чи спокуси, тобі все ж слід від них дистанціюватися, подібно до того, як Мойсей жив у пустелі сорок років, – він усе одно жив добре, хіба ні? Кінець кінцем Бог обрав Мойсея, незважаючи на його кепські ораторські здібності, і це була найпочесніша річ у його житті. У цьому не було нічого поганого. Тож насамперед тобі потрібно в глибині думок оздоровити своє серце й мати установку на те, аби бути голодним і спраглим до праведності, що у твоїй вірі прагне до істини. Ось такий план, волю й бажання тобі треба мати замість того, щоб постійно зациклюватися на своїх ідеалах або безперервно докладати зусиль і роздумувати щодо того, зможеш ти їх досягти чи ні. Тобі треба повністю відсікти свою прив’язаність до колишніх ідеалів і бажань та постаратися бути компетентним звичайним створінням. Бути частиною звичайного творіння – це не погано. Чому Я так кажу? Насправді це добре. Це значить, що з моменту, коли ти починаєш відпускати свої плотські ідеали й бажання та приймаєш непохитне рішення бути звичайним створінням без жодного особливого статусу, положення та вартості, у тебе є готовність і рішучість повністю віддати себе під владу Бога, Творця, і дозволити Богу розпоряджатися та правити твоїм життям. У тебе є готовність послухатися, покинути й відкинути особисті ідеали та бажання, дозволити Богові бути твоїм Господом і правити твоєю долею, стати компетентним створінням із саме такою установкою та добре виконувати свій обов’язок із такою установкою та ставленням. Ось такий життєвий світогляд тобі треба мати. Це правильно? Це істина? (Так.) На чому сконцентровано твої життєві цілі та напрямок твого життя? (На виконанні обов’язків створіння.) Це найбазовіше. А ще на чому? (На прагненні стати звичайним створінням.) На чому ще? (На прагненні до істини й досягненні спасіння.) Це ще одне. А ще на чому? (На тому, щоб концентруватися на Божих словах і докладати до істини більше зусиль.) Це вже трохи конкретніше, чи не так? Усі твої життєві цілі й напрямок твого життя мають обертатися навколо Божих слів, і ти повинен докладати до істини більше зусиль. Візьми той ентузіазм, з яким ти раніше прагнув до невизначених ідеалів, переспрямуй його на читання Божих слів і роздуми про істину та подивися, чи досягнеш ти прогресу на шляху до істини. Якщо ти справді просунешся до істини, то помітиш у собі конкретні прояви. Тобто, стикаючись із різноманітними людьми, подіями та речами, які стосуються принципів і людських думок та поглядів, ти вже не почуватимешся розгублено, спантеличено, здивовано чи збентежено. Натомість ти молитимешся Богові, керуватимешся Його словами та знатимеш, як діяти так, щоб підкорятися Богові й виконувати Його волю, а твоє серце буде спокійним і непохитним. Ось тоді ти вже справді будеш на правильному шляху в житті. Багато людей прогресує в житті повільно, бо при виконанні обов’язків вони вічно прагнуть до власних ідеалів, слави, статусу, життєвих цілей, які вони собі уявляють, і хочуть отримати благословення, задовольняючи при цьому свої плотські бажання. Як наслідок, такі люди не можуть виконувати свої обов’язки розважливо та не переживають справжнього входження в життя. Від початку й до кінця вони не здатні поділитися справжнім досвідним свідченням. Отже, як би довго вони не виконували свої обов’язки, їхній прогрес у входженні в життя й істину залишається мінімальним, і вони приносять мало результатів. Якби ти справді присвятив себе виконанню своїх обов’язків, вклав усі свої сили в прагнення до істини й наполегливо працював на шляху до неї, ви не опинилися б у тому становищі, положенні та духовному стані, що зараз. А все тому, що люди зазвичай концентруються лише на буденних справах, професійній роботі, поточних завданнях, а глибинна сутність усієї цієї діяльності полягає в задоволенні особистих бажань і стремлінь паралельно з реалізацією власних ідеалів. У чому ж полягають ці ідеали? А в тому, що людина вічно хоче знайти себе у своїй роботі, і, здобувши певні досягнення, отримавши певні результати й визнання інших, водночас вона вічно хоче реалізувати свої мрії та цілі, до яких прагне, щоб продемонструвати власну цінність. Тоді вона відчуває, що самореалізувалася. Однак це не прагнення до істини, а лише заповнення порожнечі всередині себе й використання роботи для збагачення свого життя. Хіба не так? (Так.) Тож скільки б людина не трудилася, скільки б роботи не виконала, усе це ніяк не стосується істини. Ця людина все одно не розуміє істини й далека від того, щоб до неї прагнути. З точки зору принципів, пов’язаних із їхніми робочими повинностями, люди досі не мають ні входження, ні розуміння. Як наслідок, ви почуваєтеся виснаженими й ставите собі питання: «Чому з нами постійно розбираються? Ми доклали багато зусиль, витерпіли багато тягот і заплатили високу ціну. То чому ж із нами досі розбираються?». Тому що ти не розумієш принципів. Ти ніколи не розумів і не усвідомлював принципів, не докладав до них жодних зусиль. Інакше кажучи, ти не докладав зусиль до істини, до Божих слів. Ти просто дотримуєшся кількох правил і дієш відповідно до власної уяви. Ти постійно живеш у світі власних ідеалів і уявлень, і все, що ти робиш, ніяк не стосується істини. Ти прагнеш до власної кар’єри, а не виконуєш Божу волю. Тож ти досі не розумієш принципів, закладених у Божих словах, і кінець кінцем когось маркують як прислужника, а хтось почувається скривдженим. Чому люди почуваються скривдженими? Тому що думають, ніби їхні страждання та заплачена ціна – це те саме, що й практикування істини. Насправді ж їхні страждання та заплачена ціна – це просто перенесення певних тягот. Це не практикування істини й не слідування Божим шляхом. Точніше, це не має нічого спільного з практикуванням істини; це просто докладання зусиль і виконання роботи. Чи можна вважати просте докладання зусиль і виконання роботи компетентним виконанням своїх обов’язків? Чи можна вважати, що той, хто так робить, – компетентне створіння? (Ні.) Між цими двома поняттями відстань і прірва.

Що ж до теми відпускання негативних емоцій пригніченості, то на сьогодні припинімо на цьому наше спілкування. Ви ясно бачите ці проблеми, що виникають у людей, які почуваються пригнічено, бо не можуть досягти власних ідеалів і бажань? (Так, усе ясно.) Що ясно? Трохи підсумуймо. Спочатку поговорімо про те, що таке ідеали. Ідеали, які ми тут розбираємо, не правомірні й не позитивні, а негативні. Що таке ідеали? Точно сформулюйте визначення цього поняття. (Це пусті думки, які люди вигадують для себе. Ці думки відхиляються від нормальної людської совісті й розуму та не узгоджуються з реальністю. Вони не реальні.) Те, про що ти згадав, – це ідеали ідеалістів. А як би ти визначив ідеали взагалі? Ви можете їх визначити? Їх важко визначити? Які цілі люди у своїх прагненнях ставлять перед собою заради власного статусу, репутації та перспектив? (Цілі, які люди у своїх прагненнях ставлять перед собою заради власного статусу, репутації та перспектив, – це ідеали.) Чи правильне це визначення? (Так.) Цілі, які люди у своїх прагненнях ставлять перед собою заради власного статусу, репутації, перспектив та інтересів, – це ідеали й бажання. Це можна вважати широким визначенням ідеалів, про які говорять безбожники? Ми ж визначаємо це поняття, виходячи з його глибинної сутності, чи не так? (Так.) Незалежно від конкретного типу ідеалів, – чи вони високі, чи низькі, чи середні, – усі вони є цілями, які люди у своїх прагненнях ставлять перед собою заради власних інтересів. Ці цілі і є їхніми ідеалами або бажаннями. Хіба це не ідеал тих, про кого ми спілкувались і кого розбирали в попередніх прикладах? Цілі, які люди у своїх прагненнях ставлять перед собою заради власного статусу, репутації, перспектив, інтересів тощо, – це і є ідеали й бажання. Якщо людина прагне до певних ідеалів і бажань, але не може їх реалізувати, у церкві вона часто почувається пригнічено. Такі люди почуваються пригнічено. Задумайся на хвилину: чи ти теж перебуваєш у такому стані й ситуації? Чи часто ти теж живеш у такому становищі, з такими емоціями? Якщо в тебе є такі емоції, до чого ти пориваєшся? До власного статусу, репутації, перспектив, інтересів. Істина й позитивне часто обмежують ідеали та цілі, які ти ставиш перед собою у своїх прагненнях, і заважають їм – реалізувати їх неможливо. Як наслідок, ти почуваєшся нещасним і живеш з емоціями пригніченості. Хіба не так? (Так.) Це проблема людських ідеалів. Спочатку ми розбирали людські ідеали, а потім про що ми спілкувалися? Ми спілкувалися про те, що церква, Божий дім, – це не те місце, де людям можна реалізувати свої ідеали. Потім ми спілкувалися про те, до яких правильних цілей людям треба прагнути у своїй вірі в Бога, як бути компетентним створінням і як виконувати обов’язки створіння. Хіба не так? (Так.) Основна мета спілкування про ці речі – донести до людей, який вибір їм слід робити та як ставитися до своїх ідеалів і обов’язків. Людям слід відмовитися від неналежних ідеалів, тоді як їхні обов’язки – це те, за що вони повинні платити в цьому житті й чому мають присвятити все життя. Обов’язки створіння – це позитивне, а людські ідеали – ні, і треба не триматися за них, а відмовитися від них. Те, за що люди мають триматись і чого мусять прагнути, – це стати компетентним створінням і виконувати відповідні обов’язки. Отже, що люди повинні робити, коли їхні ідеали суперечать їхнім обов’язкам? (Відпустити власні ідеали й відмовитися від них.) Вони повинні відмовитися від своїх ідеалів і триматися за свої обов’язки. Незалежно від того, коли й до якого віку житимуть люди, те, що їм слід робити й чого прагнути, мусить обертатися навколо того, як виконати обов’язки створіння й досягти покірності Богові, Його словам та істині. Тільки через таку практику можна прожити осмислене та цінне життя, чи не так? (Так.) Гаразд, на цьому завершімо наше сьогоднішнє спілкування. До побачення!
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Як прагнути до істини (8)

Раніше ми вже поспілкувалися про перший ключовий аспект прагнення до істини – відпускання. У плані відпускання ми побесідували про перший аспект практики – відпускання різноманітних негативних емоцій. Ціль нашого спілкування про різноманітні негативні людські емоції та їх розбору полягає здебільшого в тому, щоб розглянути неправильні та хибні ідеї й погляди, приховані під цими негативними емоціями. Чи не так? (Так.) Тобто, долаючи негативні емоції в серцях людей, ми прагнемо побороти негативні ідеї й погляди щодо різноманітних людей, подій і речей глибоко в їхніх серцях. Звісно, викриття й розбір різноманітних негативних емоцій і забезпечення людей правильними думками, поглядами та розумінням також дають змогу долати різноманітні негативні емоції людей. Це робиться для того, щоб помилкові й хибні ідеї та погляди не турбували й не зв’язували людей, коли з ними щось трапляється чи то в повсякденному житті, чи то на життєвому шляху, і щоб натомість люди зустрічали кожен день, а також людей, події й речі, з якими стикаються протягом кожного дня, з позитивними, правильними ідеями й поглядами, які узгоджуються з істиною. Тоді, стикаючись із людьми, подіями та речами в реальному житті, люди не реагуватимуть на них гарячково, а житимуть у світі нормальної людської совісті й розуму та зможуть підходити до кожної ситуації, з якою стикаються чи яку переживають у житті та на своєму життєвому шляху, і давати їй раду раціонально, використовуючи точні та правильні шляхи, яких їх навчив Бог. Один з аспектів того, для чого це робиться, – щоб люди жили під проводом і впливом правильних ідей та поглядів. Інший аспект полягає в тому, щоб люди правильно давали раду кожній ситуації під проводом і впливом цих позитивних ідей та поглядів. Звісно, уміння правильно давати раду будь-якій ситуації – це не кінцева ціль. Кінцева ціль – це досягти того, чого мусять досягти віруючі в Бога, а саме: мати благоговіння перед Богом і триматися подалі від зла, підкорятися Богові, Його впорядкуванням і влаштуванням, усім середовищам, які Він створив, і, звісно, людській долі, над якою Він володарює, і раціонально жити серед усіх людей, подій і речей у кожному середовищі. Загалом усе те, про що ми спілкуємось і що розбираємо: чи негативні емоції людей, чи негативні ідеї та погляди, – стосується шляху, яким мусить іти створіння, життєвого шляху, якого Бог вимагає від нормальної людини. І, звісно, це також стосується принципів, які мусить мати створіння з точки зору того, як воно дивиться на людей і речі, поводиться й діє. Суть відпускання різноманітних негативних емоцій – це нібито подолання негативних емоцій людей і боротьба з негативними й помилковими ідеями та поглядами, прихованими під цими негативними емоціями. Але насправді також можна сказати, що, по суті, ідеться про те, щоб скеровувати людей, забезпечувати їх і допомагати їм, або ж про те, щоб навчати людей, як поводитись і бути справжньою нормальною людиною, раціональною людиною, такою, як вимагає Бог, яку Він любить і яка догоджає Богові, коли стикається з різноманітними середовищами, людьми, подіями та речами. Це те саме, що й інші аспекти істини-принципів, у тому сенсі, що всі вони стосуються поведінки людини. На перший погляд, тема відпускання різноманітних негативних емоцій начебто стосується цілком приземлених емоцій або стану, у якому людина наразі живе. Але в реальності ці емоції та прості стани пов’язані зі шляхом, яким іде людина, і принципами, за якими вона поводиться. З точки зору людини, вони можуть здаватися незначними й не вартими згадки. Однак, оскільки вони стосуються поглядів, яких дотримуються люди, а також точок зору й позицій, які люди приймають при зустрічі з різноманітними людьми, подіями й речами, то вони стосуються поведінки людини. Точніше кажучи, ці емоції та стани пов’язані з тим, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти. А раз вони пов’язані з тим, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, то ці негативні емоції, ідеї та погляди потрібно постійно досліджувати й обмірковувати в повсякденному житті. Звісно, також необхідно, щоб люди вміли швидко виправлятися, коли в процесі розмірковувань виявляють у себе негативні емоції чи негативні та помилкові ідеї й погляди, і швидко замінювати ці негативні емоції та помилкові ідеї й погляди на позитивні, правильні думки та погляди, які узгоджуються з істиною-принципами. Це дає змогу дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, маючи Божі слова за фундамент, а істину за критерій. Ще це шлях до такого перетворення людських характерів, щоб вони почали узгоджуватися з Богом, а людина досягла благоговіння перед Богом і стала триматися подалі від зла. Те, про що ми спілкувалися вище, – це, по суті, ключові деталі першого аспекту теми «Як прагнути до істини», а саме відпускання. Звісно, серед різноманітних людських емоцій є і якісь специфічні, дрібні негативні речі та певні особливі негативні емоції, які геть не репрезентативні й також пов’язані з певними негативними чи помилковими думками та поглядами. Можна сказати, що ці негативні емоції та помилкові думки й погляди мають на людей мінімальний вплив, тому ми не станемо детальніше спілкуватися про них окремо.

Усі негативні емоції, про які ми спілкувалися раніше, по суті, можуть відображати проблеми, які існують у реальному житті людей або на їхньому життєвому шляху. Ці емоції стосуються різноманітних поглядів на те, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти. Ці різноманітні негативні думки й погляди щодо того, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, пов’язані із ширшими напрямками, ключовими принципами та прагненням людей до істини. Отже, людям треба відпустити всі ці речі та дати їм раду у своїх думках і поглядах. Залишаються якісь окремі нерепрезентативні чи більш особисті питання, як-от їжа, одяг, особисте життя тощо, але вони не стосуються ключових принципів того, як людина дивиться на людей і речі, поводиться й діє, і можна сказати, що вони не стосуються розрізнення між позитивним і негативним. Тому вони не входять у межі теми, на яку ми спілкуємося. Наприклад, коли хтось каже: «Мені подобаються речі чорного кольору», – це його свобода, його особистий смак і вподобання. Чи стосується це якихось принципів? (Ні.) Це не стосується того, як людина дивиться на людей і речі, не кажучи вже про те, як вона поводиться й діє. Скажімо, людина, яка носить окуляри від короткозорості, говорить: «Мені подобаються оправи із золотим обідком». А хтось інший каже: «Золота оправа – це так старомодно. Я віддаю перевагу окулярам без оправи». Чи стосується це принципів того, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти? (Ні.) Це не стосується принципів того, як дивитися на людей і речі, поводитись і діяти. Інші кажуть: «У мене негативні почуття щодо повсякденних домашніх справ і прибирання. Я постійно відчуваю, що ці справи клопітні та роблять моє життя виснажливим. Навіть їда – це клопіт. Приготування їжі займає більше години, а після їжі мені ще треба помити столовий посуд і каструлі, прибрати на кухні, і все це теж дуже сильно дратує». Ще хтось каже: «Життя таке клопітне. Щосезону мені потрібно міняти одяг, і все ж улітку занадто спекотно, наскільки б мій одяг не був легким, а взимку занадто холодно, яким би він не був цупким. Це фізичне тіло – така морока!». Коли в такої людини брудниться волосся, вона не хоче його мити, проте коли вона не миє голову, у неї починається сверблячка. Від таких людей віє млявістю й неохайністю. Вони не можуть обійтися без миття голови, але коли миють її, то дратуються, думаючи: «Якби в мене взагалі не було волосся, хіба це не було б чудово? Коли його доводиться постійно стригти й мити, це так дратує!». Це негативні емоції? (Так.) Чи потрібно долати ці негативні емоції? Чи належать вони до тих різноманітних негативних емоцій, які треба відпускати? (Ні.) Чому не належать? (Це просто певні звички та проблеми, пов’язані з фізичним життям тіла.) Жінки, особливо дорослі, можуть упоратися з такими повсякденними дрібничками, як миття, наведення ладу та прибирання за собою. Чоловікам це вдається трохи гірше. Вони схильні вважати приготування їжі, прання та домашні справи клопітними. Особливо важко їм дається прання. Чи треба їм попрати певну річ? Їм не хочеться. Чи, може, не варто прати? Але річ занадто брудна, і такий чоловік непокоїться, що з нього сміятимуться, тому він просто швиденько полоще її у воді. У чоловіків і жінок дещо різні підходи та ставлення до того, як давати раду цим повсякденним дрібничкам. Жінки зазвичай педантичніші та прискіпливіші, звертають увагу на чистоту й зовнішній вигляд, тоді як чоловіки в цих справах можуть бути відносно недбалими. Але в цьому немає нічого поганого. Бути занадто неохайним – це недобре, особливо коли ти живеш з іншими людьми; тоді ти виявлятимеш забагато своїх недоліків, і через це інші тебе не любитимуть. Ці недоліки – дефекти твоєї людськості, і ти маєш перемогти ті з них, які потрібно перемогти, і подолати ті, які потрібно подолати. Будь трохи стараннішим, упорядковуй речі у своєму житловому просторі, складай одяг і ковдри як слід, прибирай і організуй своє робоче місце через день або раз на кілька днів, щоб не заважати іншим, ось і все. Це дуже просто. На це не треба дивитися як на проблему, чи не так? (Так.) Що ж до того, як часто ти особисто миєшся чи перевдягаєшся, то роби як хочеш, поки це не впливає на настрій інших. Це і є стандарт. Якщо ти довго не миєшся, не миєш голову та не перевдягаєшся, від тебе починає пахнути й ніхто не хоче бути поруч із тобою, то це ненормально. Треба помитись і привести себе до ладу хоча б настільки, щоб не псувати настрій іншим. Не можна змушувати їх соромитися тебе та прикривати ніс або рот, розмовляючи з тобою. Якщо інші так до тебе ставляться, а ти не звертаєш на це уваги чи не переймаєшся, то можеш жити так і далі. Ніхто не ставить до тебе надмірних вимог. Якщо для тебе це прийнятно, то хай так і буде. Але якщо тобі соромно, постарайся як слід стежити за своїм особистим життєвим середовищем і гігієною, щоб не турбувати інших. Ціль тут полягає в тому, щоб не додавати собі зайвого тягаря та стресу в житті та щоб зважати на чужі почуття. Не треба тиснути на інших і щось їм нав’язувати. Це мінімальна вимога до нормальної людської совісті й розуму. Якщо в тебе навіть цього немає, як ти можеш поводитися пристойно? Тому ці речі, досягти яких має бути в змозі кожен із нормальною людськістю, не потребують особливих пояснень. Божий дім не мусить давати тобі конкретних завдань і наказів. Ти повинен уміти самостійно розбиратись із цими питаннями. Особисті справи, про які Я згадував вище, не стосуються принципів і критеріїв того, як треба дивитися на людей і речі, поводитись і діяти. Тому, даючи раду цим питанням, можна покладатися на найбазовішу людську совість і розум. Людина з нормальною людською совістю й розумом повинна мати такий рівень інтелекту. Не треба робити із цього велику проблему – ба більше, не треба ставитися до цих дрібниць як до питань, які необхідно розуміти чи долати за допомогою прагнення до істини, бо це речі, на які здатна будь-яка людина з нормальною людськістю. Навіть маленький собака розуміє, що значить бути пристойним. Якщо людина цього не розуміє, то вона не дотягує до стандартів того, що значить бути людиною, чи не так? (Так.) У мене є собака. Він дуже красивий, з великими очима, широкою пащею й гарною формою носа. Якось він побився за їжу з власним цуценям, і воно вкусило його за ніс. Посередині носа залишилася невелика ранка, яка псувала зовнішній вигляд собаки. Я швидко обробив рану ліками та сказав: «Що ж тепер робити? Якщо такий гарний собака залишиться зі шрамом, яке це буде сумне видовище!». Я сказав йому: «Відтепер не ходи за нами, коли ми виходимо на вулицю. Якщо люди побачать шрам у тебе на морді, то подумають, що ти виглядаєш потворно». Почувши це, пес видав такий звук, наче погодився, на мить втупився в мене, а потім зробив великі очі. Я продовжив: «Ти поранений. У тебе на носі така велика рана, що люди можуть посміятися з тебе, якщо її побачать. Тобі треба відпочити й видужати. Тобі не можна ходити з нами на вулицю, поки рана повністю не загоїться». Почувши Мої слова, собака більше не видав жодного звуку й не просився на вулицю. Я подумав, що навіть собака знає, що до чого. За деякий час рана затягнулася, її стан помітно покращився, і Я вивів собаку на вулицю. Одна сестра побачила цього маленького песика та спитала: «Ой, що це в тебе з носом?». Почувши це, песик відвернувся й побіг, не озираючись, просто до машини. Він ніяк не хотів повертатися. Коли сестра почала з ним розмовляти, він поводився добре, пив воду, коли вона пропонувала. Він не тікав. Але щойно вона спитала: «Що це в тебе з носом?» – песик відвернувся й побіг не озираючись. Коли ми повернулися додому, Я спитав у нього: «У тебе на носі була рана. Чому ти втік, коли сестра тебе про неї спитала? Ти соромишся?». Він поглянув на Мене зі зніяковілим виразом, постійно опускаючи голову та соромлячись на Мене дивитися. Він примостився в Мене на руках, дозволяючи тримати та гладити його. Я сказав йому: «Тобі більше не можна битися зі своїм цуценям. Якщо ти поранишся й після цього в тебе знову залишаться шрами, ти можеш стати потворним. Люди з тебе сміятимуться. Де ти ховатимеш свою морду?». Бачте, навіть маленький п’ятирічний песик знає, що таке соромитися. Він знає, що треба ховатися від людей, бо його мордочка поранена й він боїться, що з нього сміятимуться. Якщо в маленького собачки такий рівень інтелекту, то хіба його не має бути й у людей? (Має.) Він має бути в людей, тобто це має бути щось таке, чим людина володіє в межах свого розуму. Що значить бути пристойним? Що значить стати напоумленим і не викликати в інших неприязні чи відрази? Ти мусиш мати в собі цей стандарт. Це найпростіше питання в повсякденному житті, і з нормальною людською совістю й розумом ти зможеш правильно давати раду різним справам, не потребуючи спілкування про такі істини, як подолання розбещених людських характерів або негативних емоцій. Звісно, якщо ти живеш у власному будинку, то можеш дозволити собі певний безлад: тут стандарти не такі суворі. Однак якщо ти живеш разом із братами й сестрами, то маєш дбати про належне підтримання своєї нормальної людськості. Хоча в нас немає щодо цього якихось конкретних вимог або суворих стандартів, однак, будучи нормальною людиною, ти мусиш мати уявлення про ці речі. Це те, що мусять робити й чим мають володіти люди з нормальною людськістю. Воно не стосується ні думок, поглядів, точок зору й позицій щодо того, як треба дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, ні, звісно, ширшого життєвого шляху, напрямку чи цілі. Отже, для тебе найкраще було б вирішувати ці питання згідно з вимогами нормальної людської совісті й розуму, щоб інші не пліткували через такі речі та не відчували до тебе огиди. Що ж до особистих звичок і відмінностей, хобі та рішень у питаннях, не пов’язаних із принципами, тобто речей, які не стосуються думок і поглядів, то тут ти вільний вибирати й діяти відповідно до власних звичок і особливостей. Божий дім у це не втручатиметься. Бог дав людям свободу волі, базову совість і розум, дозволивши вибирати власні інтереси, хобі та звички, а також спосіб життя, який відповідає особистості людини. Ніхто не має права тебе контролювати, обмежувати чи звинувачувати. У питаннях, які не стосуються істини-принципів і Божих вимог у Його словах, зокрема того, як треба дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, людина має право вільно вибирати власний спосіб життя без жодного втручання з боку інших. Якщо керівник, голова групи чи куратор втручається в твої особисті справи або критикує тебе щодо них, ти маєш право відмовитися слухати. Підсумовуючи, можна сказати, що ці питання звичайної людськості не мають нічого спільного з вимогами Божих слів та істиною-принципами. Якщо ти почуваєшся комфортно та вважаєш, що виглядаєш доречно, а твоя поведінка не впливає на інших і не заважає їм, то все гаразд. Наприклад, якщо тобі подобається гарно вдягатися та бути охайним і це не зачіпає інших, то це не проблема. Але якщо вже пізній вечір, іншим треба лягати спати об одинадцятій, а ти досі займаєшся пранням або прибиранням, це неприйнятно. Якщо ти в себе вдома та не впливаєш на життя інших людей, то можеш не спати всю ніч, хоч до четвертої чи п’ятої ранку. Це твоя свобода. Однак тепер, коли ти живеш разом із братами й сестрами, твої дії зачіпатимуть їхні плани та розпорядок дня. А це недобре. Такі дії не є правильним користуванням твоїми правами та свободою; натомість ти поводишся свавільно, що називається браком людськості. Заради власної свободи та задоволення вподобань і бажань власної плоті ти порушуєш життя інших людей і навіть жертвуєш їхнім часом на відпочинок. Така поведінка не узгоджується з нормальною людською совістю й розумом. Її потрібно змінювати. Це стосується принципів того, як ти поводишся. Тут річ не в тім, що з твоїм особистим стилем життя чи звичками щодо підтримання чистоти нібито щось не так. Тут ідеться про проблему з принципами, за якими ти поводишся. Ти не рахуєшся з почуттями, настроєм та інтересами інших. Ти захищаєш і бережеш власні інтереси за рахунок чужих. Така поведінка не відповідає ні Божим вимогам, ні принципам поведінки. Тому в нормальної людськості всі вподобання, інтереси, рішення щодо способу життя, звички, свободи, права тощо мусять залишатись у межах совісті й розуму людини, щоб це вважалося нормальною людськістю. Якщо вони виходять за межі нормальної людської совісті й розуму, то це вже не нормальна людськість, чи не так? (Так.) У межах нормальної людської совісті й розуму ти поводишся як нормальна людина. Якщо ти виходиш за межі нормальної людської совісті й розуму, але все одно наголошуєш на своїй свободі, то ти не поводишся як нормальна людина; ти – недолюдина. Це треба змінити – це має бути ясно. Що має бути ясно? Має бути ясно, що ці особисті справи треба вирішувати в межах нормальної людської совісті й розуму та що це принцип того, як тобі треба поводитися. Твої особисті звички, вимоги, рішення щодо способу життя тощо – це твоя особиста справа, якщо вони не виходять за межі нормальної людської совісті й розуму. Жодних конкретних вимог щодо цих питань не існує.

У першому розділі теми «Як прагнути до істини», а саме «Відпускання», ідеться про те, як відпускати різноманітні негативні емоції, як-от меншовартість, ненависть, злість, депресію, муку, занепокоєння, тривогу, пригніченість. Це, по суті, ключові питання щодо напрямків і принципів, про які нам потрібно поспілкуватися. Що ж до другорядних, побічних питань, які не стосуються принципів і напрямків, то раніше ми вже повністю їх розглянули. А якщо говорити про твоє небажання, незадоволення, невдоволення й інші почуття щодо твоїх особистих проблем, то це твої власні особисті справи, поки вони не стосуються справжніх думок і поглядів і не зачіпають твої погляди на людей і речі, твою поведінку та дії. Ти маєш адаптуватись і вирішувати ці питання в межах своєї совісті й розуму. Скажімо, ти голодний і не хочеш готувати, але не можеш працювати на голодний шлунок, бо тобі бракує сил, а коли таки берешся готувати, то дратуєшся. Ти можеш подумати: «Це негативна емоція?». Це не негативна емоція, а твоя фізична лінь і нелюбов до готування їжі. Це справа твоєї розбещеної плоті. Якщо тобі дозволяє твоє матеріальне становище, можеш найняти когось, хто тобі готуватиме. Якщо ти не маєш таких фінансових можливостей, то можеш вирішити це питання лише самостійно. Інші не зобов’язані розв’язувати ці життєві проблеми за тебе; це твоя власна відповідальність. Ці буденні завдання – їсти, одягатися, чистити зуби, митися – є частиною людського життя. Вони невід’ємні від людського існування. Люди не такі, як коти й собаки. Коли ти береш собі кошеня чи цуценя, то приймаєш на себе відповідальність за його їжу та питво. Коли воно голодне, ти мусиш його нагодувати. Але з людьми таке не працює; люди мусять самі піклуватися про ці аспекти життя та брати їх на себе. Це не тягар; люди з нормальною людськістю можуть навчитися як слід давати раду цим речам. Просто певні люди часом думають, що ніколи не робили такого раніше, – особливо деякі чоловіки, чиї батьки або члени сім’ї допомагали їм бути організованими й настільки їх балували, що вони так і не навчилися готувати, прати одяг і давати раду справам у своєму житті. Це результат сімейного середовища. Однак коли ці люди з’їжджають від батьків і починають жити самостійно, вони таки можуть робити все самі, зокрема й прати одяг і заправляти ліжко. Власне, нормальна людськість може всього цього досягти. Для будь-якої дорослої людини ці завдання не складні й точно не непосильні. Ці проблеми легко розв’язати. Якщо в тебе вищі стандарти якості життя, можеш управлятись із цими питаннями краще. Якщо твої очікування щодо якості життя нижчі або менш суворі, можеш ставитися до цих справ простіше. Усе це питання, які не стосуються принципів.

Якщо говорити про першу ключову тему в питанні того, як прагнути до істини, а саме тему відпускання різноманітних негативних емоцій, то на цьому закінчімо нашу розмову, бо вона, по суті, завершена. Крім негативних емоцій, далі в процесі прагнення до істини також слід відпускати особисті прагнення, ідеали й бажання. Це другий ключовий аспект відпускання в практиці того, як прагнути до істини, про який ми сьогодні поспілкуємося: відпускання людських прагнень, ідеалів і бажань. Розумієте? (Так, розуміємо.) Щойно Я згадав об’єкти цієї конкретної практики відпускання, і ви також узяли їх до уваги. Тепер розгляньмо цю тему. Що вам спадає на думку, коли ми говоримо про відпускання особистих прагнень, ідеалів і бажань? Які приклади цього ви можете пригадати? (Я можу пригадати людські ідеали, про які Бог спілкувався раніше, як-от коли люди з певним талантом, як-от акторським, пориваються стати знаменитостями чи суперзірками. Інші, маючи здібності до письма та трохи літературного таланту, сподіваються виконувати в Божому домі обов’язки, пов’язані з текстами, і стати письменниками. Оце такі приклади ідеалів, що виникають у людей.) Щось іще? (Люди прагнуть до успіху, власних перспектив і сподівань, а також бажають отримувати благословення.) Подумайте ще. Що далі? На чому тут має бути акцент? На прагненнях, ідеалах і бажаннях, які люди повинні відпустити. Що ще стосується прагнень, ідеалів і бажань, які люди повинні відпустити в контексті свого реального життя, у необхідних обставинах людського існування, крім помпезних бажань і надій, які люди покладають на свої перспективи й долю? Які важливі питання в житті можуть уплинути на твою віру в Бога та прагнення до істини? (Досягнувши шлюбного віку, люди часом опиняються скутими шлюбом. Іще буває, що кар’єра людини перешкоджає її вірі в Бога, і людина вибирає прагнути до власної кар’єри. Це два аспекти, які теж потрібно відпустити.) Добре сказано. За останні кілька років ваша віра в Бога принесла вам результати й визнання. Ви правильно згадали два важливі аспекти: шлюб і кар’єру. Ці два ключові пункти належать до питань, що стосуються пожиттєвих справ на шляху людського життя. Шлюб – це важливе питання для кожного, і твоя кар’єра – це теж ключова, неминуча й невідворотна проблема. Чи є, крім цих двох, іще якісь ключові питання? (Є також аспект стосунків із родиною, батьками й дітьми. Коли ці питання перешкоджають вірі в Бога та прагненню до істини, людям стає важко їх відпустити.) Коли ви говорите узагальнено, не варто використовувати такі довгі речення. Раніше ми згадували про шлюб і кар’єру. Як же назвати цю тему? (Сім’я.) Правильно, сім’я – це теж ключовий аспект. Він стосується кожної людини? (Так.) Він стосується кожної людини, і він досить конкретний і репрезентативний. Шлюб, сім’я, кар’єра – усе це ключові питання, які стосуються головної теми: особистих прагнень, ідеалів і бажань. Усього є чотири ключові питання, пов’язані з відпусканням особистих прагнень, ідеалів і бажань. Ви правильно визначили три з них, і це чудово. Схоже, це питання потребує детальнішого спілкування: воно вже присутнє у вашій свідомості й досить тісно пов’язане з вашим життям або духовним станом і досвідом. Є й іще одне питання, яке насправді досить просте. Яке воно? Це інтереси й хобі людини. Хіба не просте? (Просте.) Чому Я кажу про інтереси й хобі людини? Придивіться до цього питання та погляньте, чи пов’язані інтереси й хобі з особистими прагненнями, ідеалами та бажаннями, які нам треба обговорити. (Пов’язані.) Чи пов’язаний із ними шлюб? (Так.) Чи пов’язана з ними сім’я? (Так.) Чи пов’язана з ними кар’єра? Теж пов’язана. Кожен із цих чотирьох аспектів пов’язаний із прагненнями, ідеалами та бажаннями людини. Кожен аспект стосується фантазій і конкретних вимог щодо нього глибоко в серці людини, а також того, що вона хоче отримати в плоті й емоціях. Кожен аспект має конкретні компоненти та прагнення, а також включає зусилля, яких докладає людина, і ціну, яку вона за них платить. Кожен аспект стосується думок і поглядів людини протягом усього її життя, впливає на них і може позначатися на її прагненні до правильних цілей. Звісно, ці аспекти впливають і на те, як людина дивиться на інших людей і речі, поводиться й діє. Якби Я говорив у загальних рисах, Мої слова могли б здатися вам неясними та складними для розуміння. Тож поспілкуймося про кожен аспект по черзі, уважно дослідімо їх, і, можливо, ви поступово здобудете чітке розуміння цих питань. Коли вони проясняться, люди зможуть шукати тут принципи, які треба впроваджувати та яких слід дотримуватися.

Спочатку поговорімо про інтереси й хобі. Ці поняття, звісно, не стосуються того, чим люди час від часу займаються заради розваги, їхніх тимчасових захоплень та інтересів у навчанні: інтереси й хобі не мають нічого спільного з тимчасовим. Тут слова «інтереси й хобі» стосуються справжніх жаги та прагнення, що живуть у духовній істоті людини, у глибині її душі. Люди навіть уживають заходів і будують плани щодо цих речей, ба більше – докладають до них конкретних зусиль і стараються задовольнити чи додатково розвинути ці інтереси й хобі або ж намагаються займатися роботою, яка з ними узгоджується. У цьому контексті слова «інтереси й хобі» означають, що люди визначили для себе якісь цілі й ідеали та навіть заплатили певну ціну, витратили сили чи вжили конкретних заходів – наприклад, заради своїх інтересів і хобі взяли та й здобули відповідні знання: витрачали на опанування цих знань більшу частину повсякденного життя, отримували практичний досвід і вчилися застосовувати їх на практиці. Скажімо, у деяких людей, зокрема, є такий інтерес і хобі, як малювання, причому не просто малювання портретів або пейзажів. Воно виходить за рамки цих простих інтересів і хобі: людина опановує різноманітні техніки живопису, як-от малювання ескізів, пейзажів і портретів, а хтось навіть вивчає олійний і тушевий живопис. Причина, з якої люди всього цього вчаться, – не лише їхні інтереси й хобі, а радше спричинені інтересом до живопису бажання й ідеали, які розвинулись і визначились у цих людей. Вони навіть бажають присвятити живопису всі життєві сили, стати вправними художниками та прагнуть зробити живопис своєю професією. Щоб почати займатися цією професією, необхідна ретельна підготовка та планування, як-от відвідування спеціалізованих закладів освіти для підвищення кваліфікації, вивчення різноманітних аспектів живопису, виконання натурних ескізів, консультації з експертами й майстрами, участь у конкурсах тощо. Уся ця діяльність обертається навколо прагнень, ідеалів і бажань таких людей. Звісно, усі ці прагнення, ідеали й бажання ґрунтуються на їхніх інтересах і хобі. Саме через ці інтереси й хобі в людей сформувалися їхні прагнення, ідеали й бажання всього життя. Деякі люди – великі ентузіасти вивчення історії, зокрема давньої й сучасної, вітчизняної та зарубіжної. У міру того, як їхній інтерес стає сильнішим, вони починають бачити себе людьми з талантом у цій галузі та відчувають необорне прагнення зробити пов’язану з нею кар’єру. Вони продовжують учитись і отримувати додаткову освіту. Звісно, під час цього процесу їхні прагнення, ідеали й бажання продовжують формуватись і зміцнюватися, і зрештою такі люди сподіваються стати істориками. Перш ніж стати істориком, людина віддає більшу частину часу й сил цьому інтересу та хобі. Є й такі люди, що мають особливий інтерес до економіки: їм подобається працювати із цифрами й вивчати питання, пов’язані зі сферою економіки. Вони сподіваються колись стати видатними чи успішними діячами у фінансовій галузі. Словом, у них теж розвивається прагнення, що ґрунтується на їхньому інтересі та хобі, а також ідеали й бажання, пов’язані із цим інтересом і хобі. Водночас такі люди вкладають свій час, уживають заходів, платять ціну та витрачають сили, навчаючись, досліджуючи, продовжуючи освіту та здобуваючи всебічні знання, пов’язані зі своїми інтересами та хобі. Ще в когось є пристрасть до мистецтва, як-от театру, танців, співу чи режисури. Коли в людини розвиваються такі інтереси й хобі, під їхньою спонукою поступово формуються та зміцнюються ідеали й бажання. Поступово ідеали й бажання стають життєвими цілями, і люди також спрямовують свої зусилля, труд і дії на прагнення до цих цілей. Деякі люди люблять працювати в галузі освіти. Вони вивчають різноманітні аспекти освіти, як-от психологію й інші відповідні знання, бо прагнуть зробити кар’єру, пов’язану зі своїми інтересами та хобі. Хтось захоплюється дизайном, інженерією, технологіями, електронікою, вивченням комах і мікроорганізмів, а також дослідженнями походження, різноманітних форм поведінки та способів виживання тварин тощо. Деяким людям подобається робота в медіа, і вони сподіваються працювати в медіаіндустрії ведучими передач або новин, репортерами тощо. Керуючись своїми різноманітними інтересами та хобі, люди продовжують учитися, вести поглиблені дослідження та поступово здобувають розуміння. Їхні прагнення, ідеали й бажання поглиблюються в їхніх серцях і продовжують формуватися. Звісно, у процесі поступового формування своїх прагнень, ідеалів і бажань люди також пориваються й рухаються до своїх ідеалів і бажань. З кожною своєю конкретною дією вони вкладають у ці речі свої сили, час, молодість і навіть емоції та зусилля.

До якої б сфери чи галузі не належали інтереси й хобі людини, якої б категорії вони не стосувалися, але коли вони запалюють у людині прагнення та формують відповідні ідеали й бажання, її життєві цілі та спрямованість теж стають фіксованими. Коли ідеали й бажання стають життєвими цілями людини, її майбутній шлях у цьому світі фактично визначений. Чому Я кажу, що він визначений? Яке питання Я тут розглядаю? Таке, що, визначившись з ідеалами та бажаннями, які випливають із твоїх інтересів і хобі, ти мусиш також пориватись і боротись у цьому напрямку – аж настільки, що твій дух і настрій будуть непохитними та рішучими, і ти будеш готовий заплатити за це силами, часом і ціною всього свого життя. Твоє життя, доля, перспективи та навіть кінцеве місце призначення неминуче залежатимуть від життєвих цілей, які ти вже визначив, а то й будуть пов’язані з ними. На якому ключовому моменті Я хочу тут наголосити? Щойно людина визначиться зі своїми прагненнями, ідеалами та бажаннями на основі певного інтересу чи хобі, вона вже не сидітиме склавши руки й нічого не робитиме. Через конкретні інтереси й хобі починають формуватися конкретні дії. Водночас під проводом цих конкретних дій ти визначаєш свої ідеали й бажання. Далі твоє серце вже не зупинятиметься, а ноги не стоятимуть на місці. Ти приречений прожити своє життя заради цих ідеалів і бажань. Ти ніколи не задовольнишся тим, що просто здобудеш трохи знань і на цьому поставиш крапку. У тебе ж такі таланти, такий потенціал і дари, а значить, ти неодмінно шукатимеш посаду, яка тобі підходить, або без жодного жалю докладатимеш невтомних зусиль, щоб злетіти високо, стати неординарним у цьому світі й виділитися серед натовпу. Ти прагнутимеш до своїх ідеалів і бажань із непохитною вірою в перемогу й навіть будеш готовий заплатити будь-яку ціну, зіткнутися з будь-якими труднощами, небезпеками та стражданнями, щоб досягти цих ідеалів і бажань. Чому люди на це здатні? Чому вони можуть так поводитися, коли на основі їхніх інтересів і хобі в них розвинулись ідеали й бажання? (Вони це роблять, щоб реалізувати свої ідеали, прагнути до вищого, бути на голову вищими за інших. Тож вони не відступають перед жодними труднощами, а продовжують прагнути до своїх ідеалів і бажань.) У людей є вроджений інстинкт. Якщо вони так і не дізнаються, у чому полягають їхні сильні сторони, які їхні інтереси й хобі, то почуватимуться так, наче вони нікчемні та в них немає свого місця, і будуть не в змозі ні усвідомити, ні продемонструвати власну цінність. Однак щойно людина відкриває для себе власні інтереси й хобі, вона перетворює їх на міст або трамплін для усвідомлення того, чого вона варта. Вона готова платити ціну за те, щоб прагнути до своїх ідеалів, жити ціннішим життям, виділятися з натовпу, бути поміченою, стати корисною особистістю й неординарною людиною, щоб нею захоплювалися, щоб її визнавали й поважали. Так вона зможе самореалізуватись у житті, зробити в цьому світі успішну кар’єру, реалізувати свої ідеали й бажання, тобто жити цінним життям. Дивлячись на метушливий натовп, вона бачить лише кількох людей, які мають такі самі природні здібності, що й у неї, ставили перед собою високі ідеали й бажання та зрештою досягли їх завдяки невпинним зусиллям. Ці люди побудували кар’єру, займаючись улюбленою справою, досягли бажаної слави, наживи та престижу, продемонстрували свою цінність і усвідомили, чого вони варті. Ось до чого прагнуть люди. Кожна людина має власні прагнення, ідеали й бажання, визначені її специфічними інтересами та хобі. Звісно, дехто визначається з власними прагненнями, ідеалами й бажаннями, однак не може досягти цих ідеалів і бажань. Проте якщо людина визначилася зі своїми ідеалами та бажаннями, якщо в неї виникли ці прагнення, вона вже точно не дозволить собі залишатися звичайною людиною. Як то кажуть, усі люблять хизуватися: кожен хоче, щоб інші вважали його непересічним. Ніхто не хоче бути звичайним і говорити: «Ось таким буде моє життя. Я можу бути пастухом, фермером, звичайним муляром або прибиральником. Я міг би бути навіть кур’єром або водієм у сервісі доставки їжі». Таких ідеалів немає ні в кого. Припустімо, ти скажеш: «Бути щасливим кур’єром – це якийсь ідеал?». Кожен відповість: «Ні, це зовсім не ідеал! А от стати власником компанії з доставки, всесвітньовідомим начальником – це ідеал і бажання!». Ніхто не приймає свою роль звичайної людини добровільно. Щойно в людини з’явиться хоча б найменший натяк на інтерес або хобі, хоч один шанс на мільйон стати видатною фігурою в суспільстві чи досягти якогось скромного успіху, вона вже не здасться. Вона викладатиметься на всі 120% і платитиме за це будь-яку ціну, чи не так? (Так.) Люди ніколи не здаються.

Яка природа ідеалів і бажань, що породжуються інтересами й хобі людей? Тут ми викриваємо не людські інтереси й хобі – то що ж ми насправді викриваємо та розбираємо? Хіба не прагнення, ідеали й бажання, які породжуються певними інтересами й хобі людей? (Так і є.) Хіба ми викриваємо не різноманітні форми поведінки, які виявляють люди, і не шляхи, які вони обирають унаслідок своїх прагнень, ідеалів і бажань? Хіба не це сутність того, що ми викриваємо? (Так і є.) То які шляхи люди вибирають заради своїх прагнень, ідеалів і бажань? На який шлях будь-яку людину ведуть її прагнення, ідеали й бажання? Яких цілей вона досягає? Реалізуючи свої прагнення, ідеали й бажання, люди вкладають у це сили й час, вимушено займаються всіляким фізичним трудом, терплять багато болю, втоми, стресу й інших подібних тягот – але який шлях вони вибирають? Ось що найголовніше. Тобто коли людина прагне до реалізації власних прагнень, ідеалів і бажань, який шлях вона мусить для цього вибрати? Перш за все, що людина передусім мусить вивчити, щоб реалізувати власні прагнення, ідеали й бажання в цьому світі? (Усілякі знання.) Правильно, вона мусить вивчитись усіляким знанням і спорядитися ними. Що більшими, всебічнішими та глибшими будуть її знання, то більше вона наблизиться до своїх прагнень, ідеалів і бажань. Що всебічнішими, більшими та глибшими будуть її знання, то вища ймовірність того, що цю людину визнають досвідченою, і то вищий статус вона матиме в суспільстві. Водночас що більші, глибші та всебічніші в людини знання, то більше часу й сил у це потрібно вкладати. Це якщо говорити з точки зору фізичних сил. Крім того, здобувши фундамент знань, людина стає на крок ближчою до реалізації своїх прагнень, ідеалів і бажань. Наявність достатнього обсягу знань – це лише перший крок, нижній фундамент. Після цього людині потрібно зануритись у суспільство, у маси, у величезний фарбувальний чан – або, ще можна сказати, м’ясорубку – галузі, пов’язаної з ідеалами та бажаннями цієї людини, і змагатися, боротись і конкурувати з різними силами з усіх боків, беручи участь у різноманітних конкурсах, змаганнях і семінарах. Щоб досягти реалізації своїх прагнень, ідеалів і бажань, людям треба не тільки витрачати багато сил, а й пристосовуватися до різних ситуацій і середовищ. Водночас людям у цьому величезному фарбувальному чані доводиться пристосовуватися до мас, суспільних механізмів і правил гри, покладаючись на свої знання, а ще більше – на те, чого вони навчилися від мас, і методи, філософію та правила виживання, якими ці люди вже володіють. За допомогою цього процесу вони поступово наближаються до цілей своїх прагнень, ідеалів і бажань. Переживши стільки випробувань, стільки перипетій, який кінцевий результат вони отримують? Переможці – вінець, а переможені – нічого. Зрештою завдяки цьому результату вони досягають своїх життєвих прагнень, ідеалів і бажань, реалізуючи власні життєві цілі та здобуваючи міцні позиції у своїй галузі. Люди зазвичай приходять до цього вже в середньому чи похилому віці, а хтось і старим, підсліпуватим, лисим, з поганим слухом і випадінням зубів. На цьому етапі людина хоч і досягла своїх ідеалів і бажань, але й наробила багато шкідливих речей. Вона поклала на цю справу все своє життя. Протягом нього вона заради реалізації своїх ідеалів і бажань говорила багато такого, чого не хотіла казати, коїла чимало такого, що йшло проти етики й совісті та переходило певні межі, і навіть удавалася до багатьох безсовісних, аморальних учинків. Ця людина не раз обманювала інших і ставала жертвою обману, перемагала інших і опинялася переможеною. Їй пощастило вижити та здобути певну опору для подальшого поступу, і її життя здається досконалим – таким, наче вона прожила його недаремно й усвідомила, чого варта. Вона все життя боролася за свої ідеали й бажання та начебто прожила цінне, осмислене життя. Але вона не розгледіла шляху власної поведінки, яким мала б піти, не керується в житті жодним гаслом і все життя боролася виключно заради реалізації власних ідеалів і бажань, воюючи з людськістю, суспільством і навіть самою собою. Вона втратила совість, межі та принципи, необхідні для власної поведінки. Хоча вона реалізувала свої ідеали й бажання та після численних перипетій досягла життєвих цілей, які ставила собі на кожному етапі, проте в душі вона неспокійна й не почувається самореалізованою. Якщо говорити прямо, то прагнення, ідеали й бажання, які ця людина визначила для себе заради власних інтересів і хобі, зрештою приводять її на шлях прагнення до слави та наживи. Хоча людині може здаватися, що, досягнувши своїх кінцевих цілей, вона усвідомила, чого варта, набула певної імпозантності, отримала славу та наживу, але така людина залишається в невіданні щодо майбутнього, свого місця призначення та цінності людського існування, яку людям треба по-справжньому розуміти. Старіючи, вона дедалі гостріше відчуває, що все, до чого вона прагнула в житті, страшенно невловиме та пусте. Ця пустота й невловимість приносять із собою хвилі порожнечі та побоювання. Лише в старості люди усвідомлюють, що ідеали й бажання, до яких вони прагнули, слугували тільки для задоволення їхнього марнославства та здобуття тимчасової слави й наживи, які є просто скороминущою розрадою, не більше. Така розрада швидко перетворюється на своєрідний неспокій і побоювання, бо коли людина досягає старості, вона стає схильнішою до роздумів про своє майбутнє й те, що з нею станеться та що їй буде після смерті, і коли всі ці запитання залишаються без відповіді й у неї немає правильних думок і поглядів щодо цього, вона починає побоюватись і непокоїтися. Ці неспокій і побоювання залишаються з людиною, поки вона не заплющить очі й не піде із життя. Радість від слави та наживи швидко зникає з людського серця, і хай навіть людина старається вхопити й утримати її – що більше вона це робить, то легше це почуття радості тане та перетворюється на неспокій і страх. Отже, якими б не були ідеали та бажання, породжені різноманітними інтересами й хобі людей, зрештою вони ведуть на шлях прагнення до слави та наживи, і кінцева досягнута ціль – те, що від цього здобувають люди, – це не що інше, як слава та нажива. Ці слава й нажива дають лише тимчасову розраду та миттєве задоволення плотського марнославства. Коли людина не розуміє істини, їй здається, що її прагнення, ідеали й бажання реальні, допомагають їй почуватися розважливою та що з ними їй буде легше знайти своє місце у світі, контролювати напрямок свого життя та тримати його в руках, керувати власною долею. Однак коли ідеали й бажання такої людини реалізуються, вона нарешті переживає пробудження. Яка причина цього пробудження? Це усвідомлення того, що річ, якій людина присвятила всі життєві сили, пуста й що її не можна ні вхопити руками, ні відчути серцем. Що більше людина намагається вхопити й утримати цю річ, то більше та вислизає, залишаючи по собі гостре відчуття втрати й порожнечі – і, звісно, ще сильніші почуття страху й жалю. Оскільки в людей є інтереси й хобі, то в них розвиваються ідеали й бажання, що створюють ілюзію, через яку люди вірять у свою здатність контролювати власне життя, керувати своїм життєвим шляхом, визначати спосіб і цілі свого існування. В основі цієї ілюзії лежить той факт, що люди не прагнуть до істини й не тягнуться до неї, і, звісно, можна сказати, що ця ілюзія породжується людським нерозумінням істини. Коли люди не розуміють істини, вони часто інстинктивно прагнуть того, що може задовольнити їхню плоть або дух. Наскільки б ці речі не були далекими від людини, але якщо вона вважає, що зможе досягти їх і оволодіти ними, то буде готова заплатити ціну та навіть витратити на них усі життєві сили й час. Оскільки люди не розуміють істини, вони легко помиляються, сприймаючи свої інтереси й хобі як наріжний камінь, своєрідну кваліфікацію чи капітал для прагнення до своїх життєвих цілей, і за це вони готові платити будь-яку ціну. Ти не усвідомлюєш, що, заплативши цю ціну та вирушивши цим шляхом, ти приречений іти шляхом, який контролюється сатаною, віяннями світу та правилами гри. Водночас ти приречений мимоволі зануритись у фарбувальний чан, у м’ясорубку суспільства. У який би колір суспільство тебе не фарбувало, на що б не перемелювало, наскільки б не спотворювалася твоя людськість, ти втішаєш себе, кажучи: «Я мушу терпіти заради реалізації моїх ідеалів і бажань, заради мого майбутнього!». Ще ти постійно кажеш собі: «Я мушу адаптуватися до цього суспільства. У який би колір мене не пофарбували, я повинен прийняти його та пристосуватися до нього». Пристосовуючись до всіх цих різноманітних середовищ, ти пристосовуєшся й до різноманітних кольорів, у які тебе фарбують, і постійно приймаєш різні версії себе з різними стилями та натурами. Так люди, самі того не усвідомлюючи, стають дедалі заціпенілішими й безсоромнішими, а їхні совість і розум дедалі більше втрачають здатність скеровувати й контролювати їхні думки, бажання та рішення. Зрештою більшість людей тією чи іншою мірою досягає ідеалів і бажань, до яких прагне. Звісно, є й такі нечисленні особи, кому ніяк не вдається реалізувати свої ідеали й бажання, як би вони не прагнули, скільки б зусиль не докладали, скільки б тягот не переносили. Незалежно від кінцевого результату, що люди здобувають? Хто досягає успіху, той здобуває славу й наживу, а хто зазнає невдачі, у тих часом не виходить здобути цю славу й наживу, але вони все одно отримують те саме, що й успішні люди: усіляку шкоду й негативні думки, пройняті сатаною, цією лихою людськістю, усім соціальним механізмом і лихим впливом суспільства. Чому б інакше люди часто вживали такі вирази, як «бувалий», «підступний старий лис», «досвідчений хитрий змій», «пережив багато бур» тощо? Причина в тому, що, прагнучи до своїх ідеалів і бажань, ти при цьому багато чого «вчишся» в цьому величезному фарбувальному чані та м’ясорубці суспільства. Ти «вчишся» того, чого не існує у твоїх фізичних інстинктах, – термін «учишся» тут варто взяти в лапки. Що значить «учитися»? Це значить, що суспільство, сатана й лихе людство нав’язують тобі різноманітні думки, які йдуть проти нормальної людської совісті й розуму, і через це ти поступово втрачаєш совість, розум, сором і дедалі більше зневажаєш нормальних людей і тих, хто йде правильним шляхом. Який найгірший результат при цьому може бути? Мало того, що ти дедалі зверхніше дивитимешся на людей із нормальною людськістю, совістю й розумом: водночас ти заздритимеш ницим учинкам тих, хто зраджує свою совість і моральність, і захоплюватимешся цими вчинками; ти заздритимеш великим матеріальним або економічним вигодам, які ті люди отримують від своїх ницих дій і поганої поведінки. Хіба не таким буде наслідок? (Таким.) Це ще страшніший наслідок, який полягає в тому, що в міру прагнення до реалізації своїх ідеалів і бажань обличчя людини стає дедалі похмурішим і жахливішим, вона поступово втрачає совість і розум, а її поведінка й моральна та життєва позиція стають дедалі нечестивішими, потворнішими, ницішими й мерзеннішими.

Протягом процесу, що відбувається з моменту, коли в людини розвиваються інтереси й хобі, і до реалізації її ідеалів і бажань, шлях, яким іде людина, і діяльність, якою вона займається, тобто вся її поточна життєва ситуація – це, можна сказати, життєва ситуація, затиснута в лещатах суспільства та лихих віянь. Насправді це ще й процес, під час якого люди, прагнучи до реалізації своїх ідеалів і бажань, добровільно приймають сатанинські маніпуляції, попрання й експлуатацію. Звісно, це також процес, під час якого сатана в усьому розбещує людей дедалі більше й конкретніше. У кожній ситуації, з якою ти стикаєшся, сатана постійно вселяє тобі думку, що для досягнення своїх цілей ти мусиш використовувати всі можливі засоби, відмовляючись від того, що є позитивним і чого має дотримуватися нормальна людськість, як-от від людської гідності, особистої доброчесності, моральних меж, власної совісті та критеріїв того, як ти поводишся. Вводячи тебе в оману та змушуючи поступово відмовлятися від цих речей, сатана також кидає виклик твоїй совісті, розуму, моральним межам і тій крихті сорому, яка в тебе ще залишилася. Закінчивши кидати виклик цим речам, сатана веде тебе до постійних компромісів посеред обману, спокус, контролю й попрання лихими тенденціями. Постійно йдучи на компроміси, у процесі ти вирішуєш прийняти прищеплені сатаною думки й погляди щодо того, як треба дивитися на людей і речі, поводитись і діяти, і активно практикуєш передані тобі сатаною думки й погляди, а також способи та методи поведінки й дій. Ти береш участь у всьому цьому неохоче й мимоволі, але водночас заради досягнення своїх ідеалів і бажань ти робиш усе це охоче й активно, зі ставленням людини, яка залюбки готова підлаштовуватися. Словом, під час цього процесу люди залишаються пасивними, але, з іншої точки зору, вони активно підкоряються сатанинському контролю й розбещенню. Прагнучи до реалізації своїх ідеалів і бажань, люди постійно живуть у величезному фарбувальному чані та лещатах лихих віянь суспільства. Так само вони живуть зі складною й суперечливою установкою, де готовність поєднується з неготовністю, а також у складному, суперечливому реальному середовищі. У міру того, як люди наближаються до своїх ідеалів, бажань і життєвих цілей, до яких прагнуть, цей процес робить їх дедалі менш схожими на людей, їхня совість стає дедалі заціпенілішою, а розум слабшає. Проте в глибині душі люди вірять, що в них є ідеали й бажання, а деякі навіть кажуть, що їхні ідеали й бажання – це їхні переконання, що мати переконання в серці значить вірити в щось і що в житті необхідно в щось вірити. Вони вважають, що вони нормальні люди, бо в щось вірять, і що тому їм треба й далі прагнути за своїми старими методами та законами виживання, і поки це дає добрі результати й наближає їх до їхніх життєвих ідеалів і цілей, за це варто платити будь-яку ціну – навіть якщо їм доведеться втратити все. Отже, коли в людини є суперечлива установка, де готовність поєднується з неготовністю, ця людина й далі прийматиме від сатани контроль, думки, маніпуляції й обман. Навіть коли люди добре усвідомлюють, що розбещені суспільством і лихими віяннями, за таких обставин вони все одно й далі невпинно прагнутимуть до реалізації своїх ідеалів і досягнення своїх життєвих цілей. Вони можуть навіть вітати себе з тим, що здатні вдаватися до всіх можливих засобів і ніколи не здаються, та радіти, що змогли й досі не опустити руки. Якщо подивитися на форми поведінки, які виявляють люди, що прагнуть до своїх ідеалів і бажань, а також на шляхи, якими вони йдуть, і на різноманітні перетворення цих людей, то який він – шлях прагнення до реалізації ідеалів і бажань людини? (Це шлях, що веде до загибелі.) Це шлях без вороття, і що далі людина ним іде, то більше вона віддаляється від Бога. Ще можна сказати, що це шлях загибелі. Біля життєвих цілей, до яких ведуть визначені людьми для себе ідеали й бажання, на них чекає сатана. А те, що супроводжує людей і слідує за ними на шляху до цих життєвих цілей, – не істина й не Божі слова. А хто ж це тоді? (Це сатана разом із його лихими віяннями та всілякими мирськими філософіями.) Людей супроводжує сатана, його контроль, розбещення, обман і постійні спокуси. Це шлях без вороття, шлях загибелі, чи не так? (Так.) Адже, прагнучи до своїх ідеалів і бажань, насправді людина не прагне до їх реалізації як до самоцілі, а використовує прагнення до цих речей як рушійну силу й фундамент для здобуття слави та наживи. Ось яка вона – сутність цього питання та правда про нього. Цей шлях лише змушує людей дедалі більше жадати слави й наживи, лихих віянь світу. Цей шлях лише веде до того, що люди загрузають дедалі глибше, робить їх дедалі розтліннішими та дедалі більше позбавляє їх раціональності й совісті, віддаляючи від позитивного. Водночас він відводить людей іще далі від практичніших способів життя й життєвих цілей, які належить мати людині з нормальною людськістю. Цей шлях може тільки глибше вкоренити в людині її розбещені характери та ще більше віддалити її від володарювання та влаштувань Бога. Звісно, він також дедалі більше ускладнює для людей розрізнення позитивного й негативного. Це факт. То як же ми можемо подолати ці проблеми? Тепер, коли ми зрозуміли сутність людських прагнень, ідеалів і бажань, про що нам слід поспілкуватися далі? Про те, як відпускати людські прагнення, ідеали й бажання, чи не так? (Так.)

Ми щойно спілкувалися про те, що прагнення до реалізації власних ідеалів і бажань – це шлях без вороття, дорога, що веде до загибелі. То чи варто людям відмовитися від такого способу життя? (Так.) Треба відпустити та змінити цей спосіб життя: це неправильний підхід і неправильний шлях у житті. А раз він неправильний, то треба його відпустити, змінити спосіб життя та прийняти правильний підхід до життя й існування. Звісно, треба почати правильно підходити до ставлення до людських інтересів і хобі, прагнень, ідеалів і бажань. Таланти й дари людини разом із цими інтересами й хобі дають їй змогу визначитися зі своїми прагненнями, ідеалами й бажаннями та водночас із цілями, до яких вона прагне. Такі цілі неправильні й ведуть людей на шлях без вороття, віддаляючи їх від Бога та зрештою приводячи до загибелі. Але якщо вони неправильні, то який же курс дій правильний? Спочатку подивімося, чи правильно це, коли в людей є інтереси й хобі, тобто чи можна зарахувати інтереси й хобі до категорії негативного? (Ні, не можна.) За своєю суттю людські інтереси й хобі – це не щось погане, і їх точно не можна назвати чимось негативним. Їх не слід засуджувати та критикувати. Мати інтереси, хобі й таланти в певних сферах – це частина нормальної людськості: вони є в кожної людини. Хтось любить танцювати, комусь подобається співати, малювати, виступати на сцені, займатися механікою, економікою, інженерією, медициною, сільським господарством, вітрильним спортом або іншими видами спорту, ще комусь подобається вивчати географію, геологію чи авіацію, а комусь іншому, звісно, може подобатися вивчення навіть рідкісніших дисциплін. Якими б не були інтереси й хобі людини, усі вони – частина людськості й нормального людського життя. Їх не варто очорнювати, подаючи як щось негативне, і не варто критикувати й тим більше забороняти. Тобто всі твої інтереси й хобі правомірні. А раз усі інтереси й хобі правомірні та мають право на існування, то як слід ставитися до пов’язаних із ними ідеалів і бажань? Наприклад, деякі люди люблять музику. Вони кажуть: «Я хочу стати музикантом або диригентом», – а потім, знехтувавши всім іншим, ідуть учитись і вдосконалюватись у музиці, визначаючи собі за життєві цілі та напрямок зайняття місця музиканта. Чи правильно це? (Неправильно.) Якщо ти не віриш у Бога, якщо ти належиш до світу та присвячуєш життя реалізації ідеалів і бажань, визначених твоїми власними інтересами й хобі, то нам немає чого про це сказати. Отже, якщо ти, віруючий у Бога, маєш такі інтереси й хобі та хочеш присвятити реалізації визначених ними ідеалів і бажань усе своє життя, заплативши за це ціну всього життя, то цей шлях добрий чи поганий? Чи варто його пропагувати? (Не варто.) Не станемо поки що говорити про те, варто його пропагувати чи ні; кожне питання треба опрацьовувати серйозно. То що ж нам зробити, щоб визначити, правильно це чи неправильно? Потрібно подумати, чи пов’язані визначені тобою прагнення, ідеали й бажання з Божим ученням і Його спасінням, з Його очікуваннями щодо тебе, з Божою волею спасти людство, з твоєю місією й обов’язком; чи допоможуть ці прагнення, ідеали та бажання ефективніше виконувати твою місію й обов’язок, чи збільшать вони твої шанси на спасіння та чи допоможуть досягти задоволення Божої волі. Ти звичайна людина й тому маєш право прагнути до своїх ідеалів і бажань, але чи реалізація власних ідеалів і бажань та прагнення до цього шляху приведуть тебе на шлях спасіння? Чи приведуть вони тебе на шлях страху Божого й утечі від злого? Чи вони зрештою приведуть тебе до такого результату, як абсолютне підкорення Богові та поклоніння Йому? (Не приведуть.) Це точно. А раз не приведуть, то скажи мені як віруюча в Бога людина: ці ідеали й бажання, визначені твоїми інтересами, хобі та навіть талантами й дарами, – вони позитивні чи негативні? Тобі слід їх мати чи ні? (Вони негативні; нам не слід їх мати.) Вам не слід їх мати. Отже, якою ж стає природа ідеалів і бажань людини? Чимось позитивним чи негативним? Правом, яке тобі належить, чи тим, чого тобі не слід мати? (Чимось негативним, чого мені не слід мати.) Вони стають чимось таким, чого тобі не слід мати. Дехто каже: «Раз мені не слід їх мати, значить, Ти відбираєш у мене мої права!». Я не відбираю твоїх прав, а говорю про те, яким шляхом людям слід іти та як прагнути до істини. Я не відбираю твоїх прав; у тебе є свобода вибору, ти маєш право вибирати. Але коли йдеться про те, яка природа цього питання та як слід його судити, ми маємо основу для своїх аргументів і не говоримо навмання. Якщо взяти за основу Божі слова та говорити з погляду істини, то ідеали й бажання людини – це не щось позитивне. Звісно, якщо точніше, то коли ти, віруюча в Бога людина, хочеш прагнути до істини й досягти спасіння та страху Божого, тікати від злого й підкорятися Богу, то в тебе не має бути таких самих ідеалів і бажань, як у мирських людей. Інакше кажучи, якщо ти хочеш прагнути до істини й досягти спасіння, то мусиш відпустити власні прагнення, ідеали й бажання. Якщо перефразувати, то коли ти хочеш прагнути до істини й досягти спасіння, тобі не можна прагнути до власних ідеалів і бажань і тим більше не можна використовувати прагнення до них для здобуття слави й наживи. Чи можна так сказати? (Так.) Тепер усе прояснилося. Якщо ти, віруюча в Бога людина, хочеш прагнути до істини й бажаєш досягти спасіння, ти мусиш відпустити свої прагнення, ідеали й бажання, відмовитися від цього шляху, тобто шляху пошуку слави й наживи, і відпустити ці ідеали та бажання. Тобі не можна робити реалізацію власних ідеалів і бажань своєю життєвою ціллю; натомість тобі слід поставити за ціль прагнення до істини й досягнення спасіння.

Дехто питає: «Раз мені не можна реалізувати свої прагнення, ідеали й бажання та я вже відпустив їх усі, то що ж мені робити з моїми інтересами й хобі?». Це твоя особиста справа. Тобі можна мати інтереси й хобі, але тільки якщо вони не заважають твоїм нормальним прагненням, не перешкоджають виконанню твого обов’язку й місії та не впливають на твої життєві цілі та шлях, яким ти йдеш. Звісно, це можна розуміти й так: раз ці інтереси й хобі – частина твоєї людськості, то можна також сказати, що вони дані тобі Богом. Усі аспекти на кшталт зовнішності людини, її сім’ї, походження й середовища існування наперед визначені Богом. Тому ми не можемо заперечувати, що твої інтереси й хобі теж дані Богом. Цей факт не можна заперечувати; він безсумнівний. Наприклад, деякі люди добре знають мови, вправно малюють або займаються музикою, відмінно розрізняють звуки, кольори тощо. Незалежно від того, чи це твої особливі вміння, а чи інтереси й хобі, можна сказати, що всі вони – частина людськості. Чому Бог дає людям певні інтереси й хобі? Для того, щоб зробити твоє людське життя трохи насиченішим і барвистішим, щоб у твоєму житті були певні елементи розваг і відпочинку, які б не заважали тобі йти правильним життєвим шляхом, і щоб твоє життя було менш сухим, нудним і одноманітним. Наприклад, коли на зібраннях настає час співати гімни, людина, яка вміє грати на музичному інструменті, може супроводжувати спів грою на піаніно чи гітарі. Якби ніхто в групі не вмів грати, то всі були б позбавлені цієї насолоди. Якщо ж на зібранні є кому акомпанувати, то результат буде набагато кращим, ніж спів без акомпанементу, і всі отримають задоволення. Водночас від цього кругозір людей розширюється, досвід збагачується, життя набуває більшого змісту та здається людям красивішим, і їхній настрій стає бадьорішим. Це благотворно впливає як на їхню нормальну людськість, так і на шлях, яким вони йдуть у вірі в Бога. Наприклад, якщо ти любиш малювати, то коли життя братів і сестер стає одноманітним, ти можеш намалювати щось смішне, як-от дотепні жартівливі комікси про негативні вирази, обличчя й висловлювання певних людей, а потім зробити з малюнків брошурку й показати всім, зокрема й тим негативним нитикам. Коли вони її побачать і скажуть: «Ой, це що, мене намалювали?» – вони посміються, порадуються та перестануть бути негативно налаштованими. Хіба це не добре? Це було б нескладно, але допомогло б їм досить легко вийти зі стану негативу. Якщо у вільний час люди займаються малюванням, грою на музичних інструментах, дискусіями про мистецтво, вивченням акторської майстерності та виконанням різноманітних ролей, зокрема зображають усіляких негативно налаштованих або пихатих людей чи різноманітні прояви антихристів, які діють свавільно, то це може допомогти людям стати розбірливішими та розширити свій кругозір. Хіба це не добре? Хіба ці інтереси й хобі не корисні? Вони благотворні для людей. Проте якщо твої інтереси й хобі породжують ідеали та бажання, які ведуть тебе до шляху без вороття, то вони для тебе шкідливі. Але якщо ти застосовуєш свої інтереси й хобі в житті так, щоб зробити свою людськість проникливішою, життя – багатшим і барвистішим, а себе самого – дотепним і веселим, щоб отримувати кращу поживу й жити вільно та розкуто, тоді твої інтереси й хобі матимуть позитивний ефект, приноситимуть усім користь і забезпечуватимуть тобі повчання, але при цьому не впливатимуть на виконання твого обов’язку та місії. Звісно, певною мірою вони допомагатимуть тобі у виконанні твого обов’язку. Коли ти почуваєшся пригнічено чи зневірено, то можеш підняти собі настрій, заспівавши пісню, зігравши на музичному інструменті чи послухавши жваву ритмічну музику, і це допоможе тобі прийти до Бога в молитві. Тоді ти вже не таїтимеш негативу, не нарікатимеш і не хотітимеш усе покинути. Водночас ти відкриєш для себе власні слабкості й недоліки, усвідомиш, що занадто слабосилий і не здатен витримувати загартування й невдачі. Гра на інструменті допоможе тобі покращити настрій; це й називається вмінням жити. Хіба ці інтереси й хобі не дали позитивного ефекту? (Дали.) Інтереси й хобі можна розглядати як інструменти, які при належному використанні можуть змінювати твій настрій і давати тобі змогу жити нормальнішим, раціональнішим життям. Певною мірою вони можуть прискорити чи полегшити твоє входження в істину-реальність і надати додатковий інструмент, який допоможе тобі виконувати свої обов’язки. Звісно, у декого людськість погана та нечестива; такі люди завжди амбітні та мають характер антихриста чи є антихристами. Для такої людини мати інтереси й хобі часом проблемно, оскільки вона може використовувати їх як капітал і дуже високо себе носити, що, безсумнівно, живитиме її агресію й зухвалість при скоєнні нечестивих учинків. Отже, інтереси й хобі самі по собі не є чимось поганим або негативним. Добрі, нормальні люди використовують їх для позитивного, а погані, нечестиві й негативно налаштовані – щоб робити лихі та погані вчинки. Отже, інтереси й хобі можуть зробити тебе або кращим, або гіршим, чи не так? (Так.) Повернімося до теми того, як відпустити свої прагнення, ідеали й бажання. Людям, які зрозуміли сутність інтересів і хобі, не можна дивитися на чужі інтереси та хобі крізь кольорові окуляри й точно не можна відкидати людей із якимись інтересами чи хобі. Інтереси й хобі – це частина нормальної людськості, і до них треба ставитися правильно. Але якщо твої інтереси й хобі починають упливати на життя інших людей, завдавати їм дискомфорту чи ти відстоюєш свої інтереси й хобі за рахунок того, що непокоїш інших людей або заважаєш їм, то так не годиться. Проте якщо такого не відбувається, твої інтереси й хобі правомірні, і є надія, що люди зможуть правильно до них ставитися та розумно їх використовувати й застосовувати. Звісно, найкращий і найправильніший спосіб використання твоїх інтересів і хобі – такий, коли б вони найбільше впливали на роботу й обов’язки, які ти виконуєш, а ти використовував би їх повною мірою, щоб вони не пропадали даремно. Дехто каже: «Мої інтереси й хобі можуть відігравати значну роль у виконанні моїх обов’язків, але я відчуваю, що наразі мої знання в цій сфері замалі та недостатньо ґрунтовні. Я хочу розвиватися та краще, систематичніше вивчати предмети, пов’язані із цією сферою, а потім застосовувати їх у своїх обов’язках. Можна?». Можна. Божий дім регулярно заохочує вас постійно вчитися. Знання – це інструмент, і якщо в них немає нічого, що б роз’їдало чи розмивало думки, ти можеш вивчати їх і поглиблювати їх розуміння. Ти можеш використовувати їх як позитивний і благотворний інструмент для виконання своїх обов’язків, і тоді твої знання будуть ефективними та даватимуть якийсь результат. Хіба це не добре? Хіба це не належний підхід? (Так і є.) Звісно, такий метод практики – це ще й належний спосіб поводження зі своїми інтересами та хобі й водночас правильний спосіб відпускання людських прагнень, ідеалів і бажань. Ти правильно використовуєш і застосовуєш свої інтереси й хобі, якщо не вдаєшся до них для досягнення особистих цілей або задоволення особистих амбіцій і потягів. Отже, цей спосіб практики правомірний, точний і, звісно, правильний і позитивний. Ба більше, він також виступає конкретним шляхом відпускання прагнень, ідеалів і бажань.

Отже, ми розібралися, як правильно ставитися до інтересів і хобі; а що ж таке справжнє відпускання? Ми не критикуємо й не засуджуємо інтереси та хобі, а розбираємо прагнення, ідеали й бажання, які люди визначають для себе, використовуючи інтереси й хобі як фундамент і капітал. Отже, по-справжньому відпускати потрібно саме ці прагнення, ідеали й бажання. Раніше ми вже спілкувалися про те, що дозволити своїм інтересам і хобі відігравати позитивну роль і давати позитивний ефект – це активний метод практики відпускання людських прагнень, ідеалів і бажань. З іншого боку, людям не слід прагнути до власних ідеалів і бажань лише тому, що в них є інтереси й хобі: це практичніша форма відпускання. Інакше кажучи, один аспект полягає в тому, щоб добре використовувати свої інтереси й хобі, а інший – у тому, що не можна прагнути до ідеалів і бажань, які виникли через твої інтереси й хобі, тобто до життєвих цілей, обумовлених цими інтересами й хобі. Як же з’ясувати, чи ти нормально використовуєш свої інтереси й хобі, а не прагнеш до ідеалів і бажань? Якщо в тебе є інтерес або хобі й ти правильно застосовуєш його в роботі, виконанні обов’язків і власному повсякденному житті, якщо ціль твого прагнення – не хизування, самореклама чи тим більше підвищення власної популярності або здобуття пошани, схвалення й захоплення з боку інших, а особливо, звісно, не те, щоб завдяки своїм інтересам і хобі посісти певне місце в серцях людей і тим самим утвердитися та змусити їх піти за тобою, то в такому разі ти застосовуєш свої інтереси й хобі позитивно, належно, доречно та раціонально, згідно з істиною-принципами, і це узгоджується з нормальною людськістю й відповідає Божій волі. Але якщо при використанні чи застосуванні своїх інтересів і хобі ти примушуєш інших захоплюватися тобою та приймати тебе, якщо твоя провідна мета – показати себе, якщо ти безсовісно, безсоромно й силоміць змушуєш інших слухати та приймати тебе, задовольняючи своє марнославство, отримуване від демонстрації своїх інтересів і хобі, як би при цьому не почувались інші люди, і зрештою використовуєш свої інтереси й хобі як капітал, щоб контролювати інших, здобувати місце в їхніх серцях і набувати престижу серед людей, а кінець кінцем завдяки своїм інтересам і хобі досягаєш слави й наживи, то таке використання інтересів і хобі неправомірне й ненормальне. Такі дії слід засуджувати, інші повинні розпізнавати їх і відкидати, і, звісно, їх треба відпускати. Коли ти використовуєш нагоди для виконання своїх обов’язків або прикриваєшся тим, що ти керівник, начальник або людина з винятковими здібностями, щоб показати іншим, що в тебе є певні таланти й навички, а твої інтереси та здібності вищі за їхні, то такий спосіб дій недоречний. Він передбачає використання своїх інтересів і хобі як привід для утвердження власного престижу серед людей і задоволення власних амбітних бажань. Точніше кажучи, цей процес або курс дій – те саме, що використовувати свої інтереси й хобі та людське захоплення ними для реалізації власних прагнень, ідеалів і бажань. Оце й треба відпустити. Дехто каже: «Я все вислухав, але досі не знаю, як їх відпустити». Чи легко відпускати щось у реальності? Якщо ти маєш певні особливі інтереси й хобі, але нічого з ними не робиш, ці інтереси й хобі залишаються в межах твоєї людськості й не мають нічого спільного з тим, який шлях ти обираєш. Однак коли ти постійно демонструєш свої інтереси й хобі, намагаєшся здобути славу серед людей або збільшити свою популярність і привернути до себе більше уваги, щоб про тебе дізналося більше людей, цей процес і курс дій – не просто способи ведення справ. Коли всі ці дії та форми поведінки поєднуються, вони утворюють шлях, яким іде людина. Отже, що ж це за шлях? Це намагання прагнути до реалізації своїх ідеалів і бажань у Божому домі, до захоплення з боку інших і задоволення власних амбітних бажань. Щойно ти починаєш до цього прагнути, твій шлях стає шляхом без вороття, що веде до загибелі. Хіба в такому разі не варто швидко виправитися самому, виправити ці дії й відпустити їх разом з амбітними бажаннями? Хтось може сказати: «Я досі не знаю, як їх відпускати». Тоді не роби цього. Що значить «не робити цього»? Це значить, що ти маєш приховувати свої інтереси й хобі та щосили намагатися не виставляти їх напоказ. Хтось може спитати: «Але якщо вони потрібні для виконання моїх обов’язків, чи треба їх показувати?». Коли треба й необхідно, то показуй – тут якраз час. Однак якщо зараз ти на шляху прагнення до своїх ідеалів і бажань, то не виявляй їх. Коли ж ти відчуваєш бажання похвалитися ними, то помолися Богові, прийми тверде рішення, стримай ці бажання та водночас прийми Божий нагляд і дисципліну, візьми своє серце під контроль, заглуши свої амбітні бажання в корені, щоб вони зникли, і не дай їм стати реальністю. Це добре? (Добре.) Це легко зробити? Нелегко, чи не так? Хто, маючи трохи таланту, не захоче його показати? Я вже не кажу про тих, хто має якісь особливі навички. Деякі люди, що вміють готувати їжу, усюди хочуть показати себе та навіть називають себе «богинею тофу» чи «королевою локшини». Чи варті ці незначні навички того, щоб їх демонструвати? Якби такі люди володіли винятковими дарами, наскільки надмірною стала б їхня пиха? Вони, безсумнівно, опинилися б на шляху, з якого немає вороття. Звісно, крім людей, які через свої інтереси й хобі стають на хибний шлях, – шлях без вороття, – більшість із них у вірі в Бога через свої інтереси й хобі часто має активні думки. Вірячи в Бога та виконуючи свої обов’язки, вони постійно прокручують у голові свої ідеали й бажання або нагадують собі про ці нереалізовані ідеали й бажання, у душі постійно кажучи собі, що в них досі є ці ідеали й бажання, які так і не збулися. Хоча ці люди й ніколи не платили за них якоїсь конкретної ціни та не вдавалися до якоїсь конкретної практики, ці ідеали й бажання пустили коріння глибоко в їхніх серцях, і ці люди так їх і не відпустили.

Раніше ми вже побесідували й розібрали, що прагнення до реалізації ідеалів і бажань, а також слідування шляхом цього світу – це шлях без вороття, дорога, яка веде до загибелі. Цей шлях і прагнення до істини – як дві паралельні лінії: ніколи не буде такої точки, де ці лінії схрестяться, і, звісно, вони ніколи не перетнуться між собою. Якщо ти віриш у Бога й бажаєш прагнути до істини та досягти спасіння, то мусиш повністю відпустити всі ідеали й бажання, які раніше носив у своєму серці. Не бережи й не плекай їх; їх слід відкинути. Прагнення до здійснення твоїх ідеалів і бажань та прагнення до істини подібні до шляхів з олії та води. Якщо ти маєш ідеали й бажання та прагнеш їх реалізувати, то не зможеш прагнути до істини. Якщо ж ти, маючи розуміння істини та стільки років досвіду, хочеш поставити собі за мету розважливо прагнути до істини, ти мусиш відмовитися від своїх колишніх ідеалів і бажань, повністю прибравши їх зі своєї свідомості та глибин душі. Якщо ти хочеш прагнути до істини, твої ідеали й бажання ніколи не здійсняться. Натомість вони перериватимуть твоє прагнення до істини та входження в істину-реальність, тягнутимуть тебе вниз і робитимуть твій шлях прагнення до істини важким і складним. А раз ти знаєш, що не зможеш реалізувати свої ідеали й бажання, то краще рішуче порвати з ними, повністю їх відпустити, більше не думати про них і не плекати щодо них жодних ілюзій. Якщо ти кажеш: «Мене досі не дуже цікавить шлях прагнення до істини й досягнення спасіння. Я досі не знаю, чи можу я прагнути до істини, чи така я людина. Мені досі неясний цей шлях досягнення спасіння. І навпаки, мій шлях прагнення до світських ідеалів і бажань цілковито конкретний, і тут у мене є абсолютно конкретний план і стратегія», – то раз так, можеш відпустити шлях прагнення до істини й виконання своїх обов’язків і піти реалізовувати свої ідеали й бажання. Звісно, якщо ти не впевнений, до чого тобі прагнути: чи до власних ідеалів і бажань, чи до істини, – то раджу тобі певний час побути в спокої. Можливо, залишись у Божому домі ще на рік-два: що більше ти їстимеш і питимеш Божих слів, що більше середовищ переживеш, то зрілішою стане твоя точка зору та підхід щодо поглядів на речі, а твій настрій і стан покращаться, що, безсумнівно, буде для тебе величезним благословенням. Можливо, за пару років ти прийдеш до усвідомлення певних істин, здобудеш глибоке розуміння світу й людськості та тоді зможеш повністю відпустити свої ідеали й бажання та добровільно слідувати за Богом до кінця життя, приймаючи Його влаштування. Наскільки б великими не були тяготи, з якими ти можеш зіткнутись у Божому домі, ти зумієш наполегливо виконати свої обов’язки й завершити свою місію. А головне – ти рішуче подолаєш свої старі ідеали й бажання та вирішиш від них відмовитися, що дасть тобі змогу прагнути до істини розважливо й без вагань. Однак якщо наразі ти не можеш визначитись і хочеш за рік-два знову подумати, чи можеш ти прагнути до істини, Божий дім ні до чого тебе не силуватиме й не казатиме: «Ти неуважний і нестійкий». За рік-два, коли ти прочитаєш більше Божих слів, послухаєш більше проповідей, зрозумієш трохи істини, а твоя людськість стане зрілішою, у тебе зміниться і точка зору, з якої ти дивишся на речі, і твій погляд на життя, і твій світогляд. Тоді твій вибір буде дещо точнішим, ніж зараз, – або, кажучи словами безбожників, до того часу ти зрозумієш, що потрібно тобі самому, яким шляхом ти маєш іти та якою людиною бути. Це перший аспект. Припустімо, що тобі щиро нецікаво вірити в Бога, і ти ввірував лише тому, що батьки чи колеги по роботі розповіли тобі про Євангеліє, а ти прийняв його з увічливості чи заради збереження обличчя; ти неохоче відвідуєш зібрання й виконуєш свої обов’язки в Божому домі, думаючи собі, що брати й сестри в церкві непогані та хоча б нікого не цькують, а Божий дім – це місце розуму, де влада належить істині, а людей ніхто не утискає й не цькує, і ти відчуваєш, що Божий дім кращий за світ безбожників; але твої ідеали й бажання не змінилися, і ти так їх і не відпустив: навпаки, ці твої старі ідеали й бажання в глибині твого серця, розуму й духу стають дедалі сильнішими та яснішими; і в міру того, як вони стають виразнішими, ти помічаєш, що коли йдеться про віру в Бога, то істина, про яку ведеться спілкування, і щоденні слова, вчинки, спосіб життя тощо стають для тебе дедалі нуднішими й сухішими; ти почуваєшся некомфортно, а про прагнення до істини не може бути й мови – у тебе немає до нього жодного інтересу, а в голові жодної доброї думки про те, як іти в житті правильним шляхом, як належно поводитись і що таке позитивне. Якщо ти така людина, то кажу тобі: хутчіш іди прагни до власних ідеалів і бажань! У цьому світі є місце для тебе – місце серед складних і хаотичних потоків зла. Ти, безсумнівно, реалізуєш свої ідеали й бажання, як і сподівався, і отримаєш бажане. Тобі не годиться залишатись у Божому домі, це не твоє ідеальне місце, і, звісно, шлях прагнення до істини – це не те, що ти хочеш, і тим більше не те, що тобі потрібно. Скористайся цією нагодою просто зараз, поки твої ідеали й бажання тільки формуються, поки ти ще молодий і маєш сили чи ресурси, щоб іти змагатись у світі: хутчіше покинь Божий дім і йди реалізовувати свої ідеали й бажання. Божий дім тебе не триматиме. Не чекай того дня, коли ти втратиш надію отримати благословення й тобі не буде чого сказати щодо свідчення про свій досвід, коли ти не закінчиш виконувати свої обов’язки як слід і зрештою прокинешся в п’ятдесят, шістдесят, сімдесят або вісімдесят років із бажанням прагнути до істини – тоді вже буде пізно. Якщо ти не захочеш залишатись у Божому домі, то віддаси себе на загибель. Таким людям, як ти, немає потреби йти проти власної волі та відпускати свої прагнення, ідеали й бажання. Адже передумова для відпускання людських прагнень, ідеалів і бажань, про яку Я говорив, полягає в тому, щоб бути людиною, яка прагне істини, – або хоч поставити собі за мету стати такою людиною, якщо зараз ти ще не почав прагнути до істини, – і не покидати Божого дому, досягнеш ти спасіння чи ні, житимеш ти чи помреш. Я звертаюся саме до таких людей. Звісно, тут треба додати застереження: коли Я сьогодні спілкувався на тему відпускання людських прагнень, ідеалів і бажань, Я виходив із того, що люди готові прагнути до істини й досягти спасіння. Мою бесіду призначено саме для тих, хто готовий прагнути до істини й досягти спасіння. Усім іншим: тим, кого не цікавлять шлях і напрямок прагнення до істини та досягнення спасіння, готовність і рішучість це робити, – їм не треба слухати сьогоднішню тему. Ось Моє застереження; воно необхідне, чи не так? (Так.) Ми даруємо людям свободу – ми нікого не силуємо. Усі істина-принципи, вчення, забезпечення, підтримка й допомога даються людям на основі раціональності й за умови, що вони цього бажають. Якщо ти не бажаєш слухати, можеш закрити вуха й не слухати, не приймати Моїх слів або й піти – і те, і інше прийнятне. У Божому домі нікого не силують приймати наше спілкування про істину. Бог дарує людям свободу й нікого не примушує. Скажіть Мені, чи це добре? (Так.) Чи треба когось силувати? (Ні.) Не треба нікого силувати. Істина несе життя – вічне життя. Якщо ти бажатимеш її отримати, прийматимеш її й підкорятимешся їй, ти її отримаєш. Якщо ти її не прийматимеш, а відкидатимеш її й опиратимешся їй, ти її не набудеш. Незалежно від того, зможеш ти її набути чи ні, ти мусиш прийняти відповідні наслідки. Хіба не так? (Так.)

Причина нашого спілкування про те, що при прагненні до істини необхідно відпускати певні речі, полягає в тому, що прагнення до істини й досягнення спасіння подібні до участі в марафоні. Учасникам марафону не треба ні надзвичайної фізичної сили, ні виняткових навичок, але від них вимагається певна витривалість і наполегливість, а також віра й рішучість рухатися далі. Звісно, крім цих духовних елементів, у процесі участі в марафоні від людей також вимагається поступово відпускати певні тягарі, щоб досягти місця призначення легше, вільніше чи в спосіб, який більше відповідає їхнім бажанням. У марафоні як виді спорту важливий не рейтинг учасників, які досягли місця призначення, а радше те, як люди показують себе впродовж заходу, їхня наполегливість, витривалість і все, через що вони проходять у процесі. Хіба не так? (Так.) Коли йдеться про віру в Бога, то прагнути до істини та зрештою досягти спасіння – це як пробігти марафон: це дуже довгий процес, і для нього теж вимагається відпускати багато речей, не пов’язаних із прагненням до істини. Ці речі не просто не пов’язані з істиною – що важливіше, вони можуть перешкоджати твоєму прагненню до істини. Отже, у процесі відпускання й подолання цих речей людина неминуче переживатиме певний біль, муситиме відмовлятися від певних речей і робити правильний вибір. Прагнення до істини вимагає від людини відпускати багато речей, бо вони відхиляються від шляху прагнення до істини та суперечать правильним життєвим цілям і напрямку, у якому Бог скеровує людину. Усе, що суперечить істині й заважає людині прагнути до істини та йти в житті правильним шляхом, – це негативні речі, потрібні лише заради прагнення до слави й наживи чи досягнення таких результатів, як великі статки та гроші. Цей шлях прагнення до реалізації власних ідеалів і бажань спирається на здібності людей, а також на їхні знання, помилкові думки й погляди, різноманітні мирські філософії, методи, хитрощі й інтриги. Що більше людина прагне до реалізації власних ідеалів і бажань, то більше віддаляється від істини, Божих слів і правильного шляху, який їй указав Бог. Так звані ідеали й бажання в серці насправді пусті: вони не можуть навчити тебе того, як треба поводитися, як поклонятися Богу та розуміти Його, як підкорятися Богові, Божій волі та Володареві, а також іншим подібним позитивним речам. Прагнучи до своїх ідеалів і бажань, ти не здобудеш нічого із цих позитивних і цінних речей, які узгоджуються з істиною. Усі життєві шляхи, орієнтовані на людські прагнення, ідеали й бажання, мають ту саму кінцеву ціль, сутність і природу: усі вони йдуть проти істини. Однак шлях прагнення до істини інакший. Він правильно скеровуватиме твій життєвий шлях – хоча це дещо широке формулювання. Якщо конкретніше, він викриватиме твої неправильні, помилкові думки й погляди щодо того, як ти ставишся до різноманітних людей, подій і речей. Водночас він інформуватиме тебе, скеровуватиме, забезпечуватиме й учитиме правильних, точних думок і поглядів. Звісно, він також підказуватиме тобі, які думки й погляди треба мати, дивлячись на людей і речі, поводячись і діючи. Цей шлях прагнення до істини підказує тобі, як поводитися, жити в межах нормальної людськості й поводитися згідно з істиною-принципами. Тобі як мінімум не можна опускатися нижче стандарту совісті й розуму: ти мусиш жити по-людськи та як людина. Крім того, цей шлях конкретніше інформує тебе про думки, погляди, точки зору й позиції, які тобі треба мати в усіх справах і поглядах на всі питання. Ці правильні думки, погляди, точки зору й позиції водночас є правильними критеріями та принципами поведінки й дій, яких людям треба дотримуватися. Коли людина досягає реальності того, щоб у всьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти згідно з Божими словами, маючи істину за критерій, або входить у цю реальність, вона стає спасенною. Коли людина спасеться та здобуде істину, її точка зору на речі повністю зміниться та стане ідеально узгоджуватися з Божими словами й відповідати Богу. Коли людина досягне цієї стадії, вона вже не бунтуватиме проти Бога, а Бог її більше не каратиме, не судитиме й не гидуватиме нею. Причина в тому, що така людина вже не Божий ворог, не протистоїть Богу, і Він воістину, по праву став Творцем Своїх створінь. Люди повернулися під Божу владу, і Бог тішиться поклонінням, покірністю та благоговінням, які люди мають Йому офірувати. Усе природно стає на свої місця. Усе суще, створене Богом, призначене для людства, а людство, у свою чергу, управляє всім сущим під Божим володарюванням. Усе суще перебуває під управлінням людства та слідує правилам і законам, установленим Богом, організовано прогресуючи та рухаючись уперед. Людство тішиться всім сущим, створеним Богом, а все суще організовано існує під управлінням людства. Усе суще – для людства, і людство – для всього сущого. Усе це настільки гармонійно й організовано; усе це – результат Божого володарювання та Його спасіння людства. Це справді напрочуд дивовижно. Це одне з найголовніших значень відпускання прагнень, ідеалів і бажань. Бач, хоча зараз ти відпускаєш свої тимчасові ідеали й бажання, кінець кінцем ти здобуваєш істину та життя: це найцінніше, що тільки може бути. Порівняно з тими нікчемними ідеалами й бажаннями, які ти відпускаєш, істина та життя цінніші хтозна в скільки тисяч, а то й десятків тисяч разів. Вони практично непорівнянні. Хіба не так? (Так.) Звісно, тут треба роз’яснити одну річ: люди мусять розуміти, що прагнення до ідеалів і бажань ніколи не навчить тебе, як треба поводитися. Від самого твого народження батьки тобі говорили: «Тобі треба навчитися брехати, захищати себе й не дозволяти іншим тебе цькувати. Якщо хтось тебе цькуватиме, будь жорстким, не проявляй слабкості, не дозволяй іншим думати, що тебе можна так легко зацькувати. Крім того, ти мусиш здобувати знання та ставати сильнішим, щоб твердо стояти на ногах у суспільстві. Ти мусиш прагнути до слави й наживи. Жінки мають бути незалежними, а чоловіки – нести тягар світу». Твої батьки змалку виховували тебе саме так, начебто навчаючи тебе, як треба поводитися; але насправді вони старались і робили все можливе, навіть нібито ставили на карту своє життя, щоб виштовхнути тебе в цей світ, у цей лихий приплив, аби ти не тямив, що позитивне, а що негативне, як розрізнити позитивне й негативне, як відрізнити справедливість від зла. Водночас батьки також учили тебе: «Не будь перебірливим у методах і занадто ввічливим з іншими. Бути терпимим до інших – значить бути жорстоким до себе». Ось так вони тебе виховували, щойно ти почав щось розуміти, а потім і в школі, і в суспільстві всі вчать тебе того ж самого. Вони тебе цього вчать не для того, щоб ти поводився як людина, а для того, щоб ти став демоном, брехав, коїв зло та загинув. Лише повіривши в Бога, ти дізнаєшся, що треба поводитися як чесна людина та говорити правду й факти. Ти набираєшся відваги й нарешті наважуєшся сказати правду, ти тримаєшся за свою совість і моральні межі, щоб разок сказати правду, але суспільство тебе зневажає, сім’я звинувачує, навіть друзі висміюють, і що кінець кінцем відбувається? Це сильно б’є по тобі, ти не можеш цього витримати й уже не знаєш, як поводитися. Ти відчуваєш, що поводитися як людина занадто складно, а бути демоном легше. Просто будь демоном і слідуй за лихим припливом цього суспільства, і тобі ніхто нічого не скаже. Ніхто в усьому людстві не вчить тебе, як треба поводитися. Повіривши в Бога, ти чуєш, що кожне слово, яке Бог говорить, і все, що Він робить, покликані навчити тебе правильно поводитися та практикувати істину, щоб ти зміг стати справжньою людиною. Тільки в Божих словах можна знайти правильну відповідь на те, що таке справжнє людське життя. Отже, треба в усьому дивитися на людей і речі, поводитись і діяти на основі Божих слів, маючи істину за критерій. Це й називається «діяти як людина». Коли ти зрозумієш основу того, як треба поводитися згідно з Божими словами, осягнеш істину-принципи та ввійдеш у них, тоді ти дізнаєшся, як треба поводитися, і станеш справжньою людиною. Це фундамент поведінки, і тільки людина з такою поведінкою має вартісне життя, заслуговує жити й не має вмерти. І навпаки: ті, хто поводиться як демони, ті ходячі трупи в людській шкірі – ті люди не заслуговують на життя. Чому? Тому що все, що створив Бог, приготоване для людства, для Божих створінь, а не для демонічного роду. То чого ж тоді сьогодні ті люди досі здатні залишатись у живих? Хіба вони не ділять блага з тими людьми, яких Бог мав намір спасти? Якби не Божа робота спасіння на цій стадії, використання дияволів і сатани для відбування служби, дана Божим обранцям можливість розпізнавати негативне й бачити наскрізь сутність дияволів, то Бог давно б їх знищив, бо ці люди не гідні тішитись усім тим, що створив Бог, і розтринькують та руйнують створене Богом. Як ти думаєш, що Бог відчує, коли це побачить? Він буде в доброму гуморі? (Ні.) Тому Бог нагально хоче спасти громаду людей із нормальною людськістю, справжніх людей, і навчити їх, як треба поводитися. Коли ці люди досягнуть спасіння, стануть гідними залишитись і не бути знищеними, тоді велику Божу роботу буде звершено. Тобто коли їхні закони виживання, погляди на життя, шляхи, якими вони йдуть, а також їхні прагнення та ставлення до Бога, істини й позитивного хоча б не йтимуть проти істини й, безперечно, не заходитимуть настільки далеко, щоб ображати Божий характер, і коли ці люди не будуть знищені, бо зуміють виявляти базову покірність Богові, – незалежно від того, досягнуть ці речі рівня точності та правильності чи ні, – тоді велику Божу роботу буде звершено. Що це значить – що цю велику роботу буде звершено? Це значить, що спасенні Богом зможуть існувати вічно – вони здобудуть вічне життя. Якщо говорити людською мовою, то це значить, що в цього людського роду будуть наступники, у предків людей, створених Богом, будуть наступники, і будуть люди, здатні управляти всім сущим. І тоді Бог відчує спокій, тоді Він спочине, і Йому більше не потрібно буде турбуватися про всякі речі. В усього сущого є власні правила та закони, уже встановлені Богом, і Богу не потрібно згадувати їх у жодній думці, ідеї чи проєкті. Усе суще існує в межах власних правил і законів, а людям треба лише підтримувати їх і управляти ними. Як ти думаєш, чи Богу досі треба буде непокоїтися, маючи такий людський рід? Чи досі Йому треба буде клопотатися? Бог спочине, а коли Він спочине, настане час для звершення Його великої роботи. Звісно, для людей це буде ще й час святкування, тобто вони зрештою досягнуть спасіння на фундаменті шляху прагнення до істини й більше не кидатимуть виклик Богові, а узгоджуватимуться з Божою волею. Люди будуть здобуті Богом, і їм більше не доведеться відчути смак смерті – на той час вони вже отримають спасіння. Хіба це не варте святкування? (Варте.) Отже, раз тоді будуть такі величезні блага, – а ви знаєте, що Божі наміри саме такі, – то хіба людям не варто відпустити ті свої старі, дрібні ідеали й бажання? (Варто.) Це доречно, як не оцінюй. А раз це доречно, то хіба не слід відпустити ті ідеали й бажання? (Слід.) У теорії всі знають, що слід, але як конкретно це робиться? Насправді це дуже просто. «Відпустити» значить більше не робити заради своїх ідеалів і бажань жодних дій, не докладати жодних зусиль і не платити жодної ціни. Більше не дозволяй їм займати твої думки та не йди заради них на жертви. Натомість повернися до Бога, відпусти свої особисті бажання й ідеали, перестань зациклюватися на них і навіть бачити їх уві сні. Натомість потроху зсувай напрямок і нахил у своєму серці до шляху прагнення до істини та досягнення спасіння. День за днем усе, що ти робиш, твої думки, сили та ціна, яку ти платиш, мають бути спрямовані на прагнення до істини та досягнення спасіння. Ось так ти поступово й відпустиш свої ідеали та бажання.

Щодо сьогоднішнього спілкування на тему «Відпускання людських прагнень, ідеалів і бажань», то чи всебічно Я її розглянув? Чи вмієте ви відпускати? Хтось може сказати: «Ой, та я вже відпускав усякі речі ще до того, як Ти про це заговорив». Але це не обов’язково так. Насправді тільки через процес прагнення до істини люди можуть поступово розгледіти лихий приплив світу й так само поступово розгледіти та відпустити шлях прагнення до слави й наживи, яким ідуть безбожники. Якщо ти ще не прагнеш до істини, а просто в душі задумуєшся про відпускання, то це геть не те саме, що справжнє відпускання. Готуватися відпустити та відпустити по-справжньому – це дві різні речі, між ними все ж є відмінність. Тому найважливіше – це почати прагнути до істини, і не можна, щоб це колись змінилося: це найважливіше. Щойно ти починаєш прагнути до істини, відпускати ідеали й бажання стає легше. Якщо ти не приймаєш істину, але кажеш: «Я дуже хочу відпустити ці ідеали й бажання. Я не хочу, щоб мене фарбували у величезному фарбувальному чані чи перемелювали в м’ясорубці», – і все одно хочеш вижити, то Я скажу тобі, що це неможливо. Це виключено, не буде тобі такої вигідної угоди! Якщо ти не бажаєш прагнути до істини, але все одно хочеш відпустити свої ідеали й бажання, то це неможливо. Ідеали й бажання є в усіх нормальних людей, особливо тих, хто має якісь дари чи таланти. Де така людина, яка щаслива бути самотньою та добровільно змирилася з буденним життям? Ніде немає такої людини. Кожен хоче виділитися, чогось досягти, справити певне враження, зробити своє життя комфортнішим. Якщо ти хочеш відпустити особисті ідеали й бажання, досягти спасіння та жити осмисленим життям, ти повинен прийняти істину, прагнути до неї та підкоритися Божій роботі: тоді в тебе з’явиться надія. Слухати Божі слова та слідувати за Богом – це єдиний шлях. Тому, незважаючи на всі видимі зміни, одне залишається, по суті, незмінним – це прагнення до істини. Це найважливіша тема, чи не так? (Так.) Гаразд, на цьому закінчімо сьогоднішнє спілкування на нашу тему. До побачення!
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Як прагнути до істини (20)

Різноманітні теми, на які ми спілкуємося, стосуються практичних питань повсякденного життя. Після того, як ви прослухали цю інформацію, чи не здається вам, що істина не пуста, що це не гасло, не якась теорія й, тим більше, не якесь знання? Із чим пов’язана істина? (Вона пов’язана з нашим реальним життям.) Істина пов’язана з реальним життям, із різними подіями, які стаються в реальному житті. Вона стосується всіх аспектів людського життя, різних питань, з якими люди стикаються в повсякденному житті, а особливо вона пов’язана із цілями, які переслідують люди, і зі шляхами, які вони обирають. Жодна із цих істин не є пустою й тим більше необов’язковою; усі вони необхідні людям. Якщо в повсякденному житті, коли справа стосується певних практичних питань, ти можеш підійти до них, розв’язати їх і розібратися з ними, застосовуючи істину-принципи, про які ми спілкуємося, тоді ти входиш в істину-реальність. Якщо ж у повсякденному житті ти залишаєшся вірним своїм початковим думкам і поглядам у цих питаннях, що стосуються істини, і не змінюєш їх, якщо ти підходиш до цих питань зі своєї людської точки зору, а принципи та засади твого сприйняття цих речей не мають нічого спільного з істиною, то, очевидно, ти не той, хто входить в істину-реальність, і не той, хто прагне до істини. Про який би аспект істини ми не спілкувались, усі порушені теми стосуються виправлення та докорінної зміни хибних людських думок, поглядів, переконань і уявлень із різних питань, щоб люди могли мати правильні думки та погляди на різні питання, з якими стикаються в повсякденному житті, і щоб вони могли сприймати те, що відбувається в реальному житті, з правильних точок зору й позицій, а потім використовувати істину як критерій, щоб розв’язати ці питання та розібратися з ними. Слухати проповіді потрібно не для того, щоб озброїтися доктриною чи знанням, не для того, щоб розширити свій кругозір чи здобути розуміння. Це потрібно для того, щоб зрозуміти істину. Люди мають розуміти істину не для збагачення своїх думок чи духу, не для збагачення своєї людськості, а для того, щоб не відриватися від реального життя на шляху віри в Бога, і щоб, стикаючись із різними речами в повсякденному житті, вони керувалися Божим словом як основою, а істиною – як критерієм у своєму сприйнятті людей і речей, у своїй поведінці та діях. Якщо упродовж цих багатьох років ти слухав проповіді й досяг прогресу у сферах доктрини та знань, почуваєшся духовно збагаченим, а твої думки стали піднесенішими, але, стикаючись із багатьма питаннями повсякденного життя, ти досі не можеш розглядати їх із правильної точки зору, не можеш наполегливо практикувати й керуватися істиною-принципами у своєму сприйнятті людей і речей, у поведінці та діях, то, очевидно, ти не той, хто прагне до істини, і не той, хто входить в істину-реальність. Якщо говорити серйозно, то ти ще не досяг точки підкорення істині, підкорення Богу або страху Божого. Звичайно, це однозначно свідчить про те, що ти не став на шлях до спасіння. Чи не так? (Так.)

Враховуючи ваш реальний духовний стан і ваші поточні обставини, у яких аспектах, на вашу думку, ви ввійшли в істину-реальність? В яких аспектах ви маєте надію на спасіння? В яких сферах ви ще не ввійшли в істину-реальність та надто сильно не дотягуєте до стандарту для спасіння? Чи можна це виміряти? (У ситуаціях, коли антихристи та лихі люди заважають роботі церкви, завдаючи шкоди інтересам Божого дому, мені бракує почуття справедливості та справжньої відданості Богові. Я не можу стати на захист інтересів Божого дому й не маю свідчення в цих важливих питаннях. У цьому відношенні я явно не дотягую до стандарту для спасіння.) Це справжня проблема. Нехай кожен обговорить її далі. Окрім усвідомлення свого духовного стану в питаннях розпізнання й відкидання антихристів, у іншому що з того, із чим ви стикалися у своєму повсякденному житті, змушує вас відчути, що ви не ввійшли в реальність, що ви не можете практикувати згідно з істиною-принципами та що хоча ви розумієте доктрину, вам досі бракує ясності в істині та чіткого шляху й ви не знаєте, як діяти у відповідності до Божої волі або як дотримуватися принципів? (Після того, як я так багато років виконував свій обов’язок, я думав, що можу залишити свою сім’ю, відмовитися від кар’єри й певною мірою відпустити свої емоції до батьків і родичів. Однак час від часу я стикався з певними життєвими ситуаціями, які змусили мене усвідомити, що мої емоції нікуди не ділись, і що я хочу бути біля своїх батьків, піклуватися про них і бути їм сином. Якщо я не можу цього робити, то я відчуваю, що я перед ними в боргу. Слухаючи нещодавнє Боже спілкування про те, що батьки нам не кредитори, я усвідомив, що не розумію цього аспекту істини та не підкорився ні істині, ні Богу.) Хто ще хотів би продовжити? Хіба ви не стикаєтеся з труднощами в повсякденному житті? Чи ви живете у вакуумі та ніколи не стикаєтесь із жодними проблемами? Чи виникають у вас труднощі при виконанні ваших обов’язків? Чи буваєте ви часом поверховими? (Так.) Чи потураєте ви часом зручності та комфорту плоті? Чи працюєте ви заради слави та статусу? Чи часто ви хвилюєтесь або тривожитеся через свої перспективи й альтернативи? (Так.) Тоді як ви справляєтеся із цими ситуаціями, коли вони виникають? Чи здатні ви використовувати істину, щоб розібратися з ними? Коли вас підвищують, ви дотримуєтеся запасного плану, а коли вас звільняють із посади, ви переймаєтеся своїми перспективами й місцем призначення, неправильно розумієте та звинувачуєте Бога або хизуєтеся своєю кваліфікацією – чи є у вас такі проблеми? (Так.) Опинившись у таких ситуаціях, як ви їх вирішуєте та справляєтеся з ними? Ви слідуєте своїм егоїстичним бажанням чи здатні відстоювати істину-принципи й зректися плоті та свого розбещеного характеру, щоб утілювати істину в життя? (Боже, щоразу, опиняючись у таких ситуаціях, я згідно з доктриною розумію, що мені не слід діяти відповідно до вподобань моєї плоті або мого розбещеного характеру. Часом моя совість прокидається, і я відчуваю її докори; тоді я трохи змінюю свою поведінку, але це не означає, що мої погляди на ці питання змінилися або я здатний утілювати істину в життя. Іноді, коли мої егоїстичні бажання відносно сильні й мені стає дуже складно, я все одно не можу втілювати істину в життя, навіть якщо відчуваю приплив наснаги. Тоді я слідуватиму своєму розбещеному характеру, і навіть від показної доброї поведінки не залишається й сліда.) Що це за ситуація? У кінцевому підсумку ви втілюєте істину в життя та зберігаєте непохитність у своєму свідченні чи зазнаєте невдачі? (Я зазнаю невдачі.) Чи роздумуєте ви після того, чи відчуваєте докори сумління? Чи можете ви якось покращити ситуацію, якщо подібне станеться знову? (Після невдачі я відчуваю легкі докори сумління, і коли я їм і п’ю Божі слова, я можу приміряти їх до себе, але коли я наступного разу опиняюсь у таких ситуаціях, той самий розбещений характер усе одно проявляє себе. У цьому аспекті в мене відносно малий прогрес.) Хіба більшість людей не опиняється в такому стані? Як ви ставитеся до цього питання? Щоразу, коли люди опиняються в подібних ситуаціях, те, як вони з ними справляються, те, як вони практикують, не має нічого спільного з істиною, окрім того, що їхня поведінка покращується під впливом їхнього сумління або часом вони поводяться відносно шляхетно, а часом відносно підло, у залежності від їхніх ситуацій і станів на той час, а також в залежності від зміни їхнього настрою. У чому тут проблема? Чи відображає це духовний стан людини? Який це духовний стан? Чи це малий духовний стан, чи слабкість і дефіцит людськості, чи вияв того, що людина не втілює істину в життя? Що це таке? (Малий духовний стан.) Коли духовний стан людини малий, вона не може втілювати істину в життя, а оскільки вона не може втілювати істину в життя, то її духовний стан малий. Що означає малий духовний стан? Це означає, що ти ще не здобув істину в цьому питанні. Що означає, що ти ще не здобув істину? Це означає, що Божі слова ще не стали твоїм життям; Божі слова досі залишаються для тебе якимось текстом, доктриною чи аргументом. Вони ще не знайшли в тобі вираження й не стали твоїм життям. Отже, ці так звані істини, які ти розумієш, – це всього лише якась доктрина чи гасло. Чому я так кажу? Тому що ти не можеш перетворити цю доктрину на свою реальність. Коли щось відбувається з тобою в повсякденному житті, ти не розбираєшся із цим згідно з істиною; ти досі розбираєшся із цим згідно із сатанинським розбещеним характером і під впливом совісті. Тож очевидно, що ти, як мінімум, не маєш істини в цьому питанні, і ти не здобув життя. Не здобути життя означає не мати життя; не мати життя означає, що в цьому питанні ти взагалі не був спасенний і досі живеш під владою сатани. Те, що практикується під впливом совісті, – чи то добра поведінка, чи своєрідний прояв, – не уособлює життя; це лише прояв нормальної людськості. Якщо цей прояв відбувається під впливом совісті, то, у кращому випадку, це свого роду добра поведінка. Якщо ж головним фактором є не совість, а розбещений характер, то таку поведінку не можна вважати доброю; це виявлення розбещеного характеру. Отже, у яких питаннях ви вже зробили істину реальністю та здобули життя? В яких питаннях ви ще не здобули істину та не зробили її своїм життям, своєю реальністю? Іншими словами, у яких питаннях ти живеш Божими словами та приймаєш їх за критерії, а в яких ти ще цього не зробив? Порахуй, скільки їх є. Якщо ти порахував усі, але, на жаль, не виявив жодного питання, у якому б ти діяв або жив згідно з Божими словами, а натомість ти керувався своєю гарячковістю, своїми переконаннями, уподобаннями, бажаннями плоті чи своїм розбещеним характером, то яким буде кінцевий результат? Результат буде поганим, чи не так? (Так.) На сьогоднішній день ви вже багато років слухаєте проповіді, зрікаючись сім’ї, відмовляючись від кар’єри, зносячи труднощі та йдучи на жертви. Якщо таким є результат, то чи варто йому радіти та святкувати, а чи варто сумувати та турбуватися? (Сумувати та турбуватися.) Людина, яка не робить істину реальністю, яка не робить Божі слова своїм життям, – що це за людина? Хіба це не людина, яка живе під повним контролем сатанинського розбещеного характеру, яка нездатна побачити надію на спасіння? (Так.) Чи замислювалися ви коли-небудь над цими питаннями, коли зазвичай читаєте Божі слова та досліджуєте себе? Більшість людей не замислювалася, чи не так? Більшість людей просто думає: «Я почав вірити в Бога в сімнадцять років, а зараз мені сорок сім. Я вірю в Бога вже стільки років, і на мене кілька разів полювали, але Бог уберіг мене та допоміг втекти. Я жив у печерах і трав’яних халупах, днями і ночами не їв і проводив багато годин без сну. Я переніс стільки страждань і пробіг стільки кілометрів, і все заради того, щоб здійснити свій обов’язок, виконати свою роботу та завершити своє призначення. Моя надія на спасіння така велика, я вже почав іти шляхом спасіння. Як мені пощастило! Щира подяка Богу. Це Його благодать! Я був нікчемним в очах світського суспільства, ніхто не думав про мене, і я ніколи не вважав себе кимось особливим, але завдяки Божому піднесенню, завдяки тому, що Він підняв мене, нужденного, з купи гною, я став на шлях спасіння, і Він вшанував мене можливістю виконати свій обов’язок у Його домі. Він підніс мене, і Він любить мене! Тепер я розумію так багато істини та працюю вже стільки років. Отримання моєї винагороди в майбутньому – це визначений факт. Хто міг би її забрати?». Якби це було єдине, про що ви могли б думати, досліджуючи себе, чи не було б це обтяжливо? (Так.) Скажіть Мені, ви вірите в Бога вже стільки років, ви так багато страждали, так далеко подорожували, виконали так багато роботи. Чому, маючи таку віру, деякі люди перейшли до групи Б? Чому багатьом керівникам і працівникам тепер доводиться виплачувати приношення та нести тягар боргів? Що відбувається? Хіба вони вже не були спасенні? Хіба вони вже не мають істину та не здобули життя? Деякі люди вважали себе стовпами й наріжними каменями Божого дому, його рідкісними талантами. А зараз яка ситуація? Якби внаслідок цих довгих років страждань і жертв люди отримали життя та здобули істину-реальність, підкорилися Божим словам, відчули справжню пошану до Бога та сумлінно виконували свої обов’язки, чи були б ці люди звільнені або переведені в групу Б? Чи були б вони обтяжені боргами або отримали велику догану? Чи виникли б ці проблеми? Це доволі ніяково, чи не так? (Так.) Чи замислювалися ви коли-небудь над тим, у чому тут проблема? Кількість страждань, які може витримати людина, або ціна, яку вона може заплатити за свою віру в Бога, не є ознакою спасіння або входження в істину-реальність, не є ознакою того, що вона має життя. То що ж тоді є ознакою наявності життя та істини-реальності? Загалом це те, чи може людина втілювати істину в життя та вирішувати справи згідно з принципами, зокрема, чи може вона у своєму сприйнятті людей та речей, у своїй поведінці та діях керуватись істиною-принципами, чи може вона діяти згідно з істиною-принципами. Якщо у виконанні своїх обов’язків ти можеш здолати своє «я», витримати страждання, заплатити ціну за все, що ти робиш, але, на жаль, не можеш досягти найголовнішого, тобто не можеш дотримуватися істини-принципів; якщо, що б ти не робив, ти завжди думаєш про власні інтереси, завжди шукаєш для себе вихід, завжди хочеш уберегти себе; якщо ти ніколи не дотримуєшся істини-принципів, а Божі слова для тебе – лише доктрина, то навіть не заводь мову про те, чи маєш ти цінність і чи має цінність твоє життя, бо, по суті, у тебе немає життя. Людина без життя – найжалюгідніша. Вірити в Бога, але не ввійти в істину-реальність, не здобути життя – це найжалюгідніше для людини, і це найприкріша ситуація. Хіба не так? (Так.) Я не прошу, щоб ви в усьому були здатні діяти згідно з істиною-принципами, але принаймні у виконанні твоїх важливих обов’язків та у важливих справах твого повсякденного життя, пов’язаних із принципами, ти маєш бути здатним діяти згідно з істиною-принципами. Ти мусиш хоча б досягти цього стандарту, щоб побачити для себе надію на спасіння. Але на даний час ви не піднялися навіть до найфундаментальнішої вимоги, не досягли нічого із цього. Це дуже прикра ситуація, що викликає глибоке занепокоєння.

Повіривши в Бога, люди перші три роки почуваються радісними та щасливими. Вони щодня думають про те, як отримають благословення та матимуть чудове місце призначення. Вони вірять, що добре поводитися напоказ, – як от страждати за Бога, більше клопотатися та допомагати іншим, робити більше добрих учинків і жертвувати більше грошей, – це те, що повинні робити віруючі в Бога. Люди, які вірять у Бога протягом трьох-п’яти років, хоч і розуміють деякі доктрини, але досі вірять у Бога згідно зі своїми переконаннями та уявленнями. Вони живуть згідно з доброю поведінкою, своїм сумлінням і доброю людськістю замість того, щоб жити за істиною-принципами або зробити Божі слова своїм життям і критерієм поведінки, дій та сприйняття людей і речей. Яким шляхом слідують такі люди? Хіба це не той шлях, яким слідував Павло? (Так.) Хіба ви не перебуваєте зараз у такому стані? Якщо ви перебуваєте в такому стані переважну більшість часу, то чи є якась користь із того, що ви слухаєте так багато проповідей? Які б проповіді ти не слухав, ти робиш це не для того, щоб зрозуміти істину, не для того, щоб у своєму повсякденному житті сприймати людей і речі, поводитися та діяти згідно з істиною-принципами, а для того, щоб збагатити свій духовний світ і свій людський досвід. Якщо це так, тоді тобі не потрібно їх слухати, хіба ні? Хтось каже: «Не слухати проповіді не допоможе. Якщо я не слухаю проповіді, мені бракує ентузіазму в моїй вірі в Бога, і я не маю ентузіазму чи мотивації, коли справа доходить до виконання мого обов’язку. Якщо я час від часу слухаю проповіді, у мене з’являється трохи ентузіазму в моїй вірі, я почуваюсь більш наповненим і збагаченим, і тоді, стикаючись із труднощами або негативом у своєму обов’язку, я маю певну мотивацію та здебільшого не стаю негативним». Хіба проповіді слухають заради досягнення цього ефекту? Більшість людей, які слухали проповіді протягом багатьох років, не залишають церкву, як би їх не критикували, не дисциплінували чи не карали. Певною мірою цей ефект пов’язаний зі слуханням проповідей, але Мені мало бачити, як після прослуховування кожної проповіді ледь жевріючий вогонь у вашому серці розгоряється знову. Справа не тільки в цьому. Із самого лише ентузіазму зиску мало. Ентузіазм не слід використовувати для того, щоб чинити зло або порушувати істину-принципи. Ентузіазм має змусити тебе прагнути до істини з метою та напрямком – тобі слід прагнути до істини-принципів і втілювати їх у життя. Тож чи можна досягти такого ефекту, слухаючи проповіді? Після кожної проповіді у твоєму серці ніби спалахує вогонь, тебе ніби зарядили електричним струмом або накачали повітрям. Ти знову сповнений ентузіазму, знаєш, у якій сфері тобі потрібно рухатися далі, ніколи не байдикуєш, не почуваєшся негативно налаштованим і рідко проявляєш слабкість. Однак ці прояви не є умовами для досягнення спасіння. Для досягнення спасіння є кілька умов. По-перше, ти мусиш мати бажання читати Божі слова та слухати проповіді; по-друге, – і це також найважливіша умова, – з якими б великими чи малими проблемами ти не стикався у своєму повсякденному житті, особливо у справах, пов’язаних із виконанням твого обов’язку та з основною роботою Божого дому, ти мусиш уміти шукати істину-принципи, а не керуватись у своїх діях власними уявленнями, не робити все, що заманеться, і не бути свавільним і безвідповідальним. Я невтомно спілкуюсь із вами про істину та пояснюю принципи різних питань не для того, щоб змусити вас зробити неможливе або змусити вас перевершити ваші можливості, і не тільки для того, щоб викликати у вас ентузіазм. Радше це робиться для того, щоб ви точніше зрозуміли Божу волю, зрозуміли принципи та підстави, якими слід керуватись у своїх учинках, і те, як людям слід діяти в певних питаннях, щоб задовольнити Божу волю, не вдаючись до своїх розбещених характерів, думок, поглядів і знань, а замінюючи їх на істину-принципи. Це один із головних способів, якими Бог спасає людей. Він полягає в тому, що ти можеш брати Божі слова за основу та принципи в усьому, із чим ти стикаєшся, так щоб Його слова панували в кожній справі. Іншими словами, щоб ти міг розглянути та розв’язати кожне питання на основі Божих слів, а не покладався на людський розум і вподобання та не підходив до цих питань відповідно до людських смаків, амбіцій і бажань. Завдяки такій манері проповідування та спілкування про істину Божі слова та істина знаходять в людях вираження й істина стає реальністю в їхньому житті. Це знак спасіння. Із чим би ти не зіткнувся, тобі слід докладати більше зусиль до істини-принципів і Божих слів. Саме така людина прагне спасіння і є мудрою. Ті ж, хто завжди вкладає сили в показну поведінку, формальності, доктрини та гасла, – це нерозумні люди. Це не ті, хто прагне спасіння. Ви ніколи раніше не замислювалися над цим, а якщо замислювались, то рідко, тому коли справа стосується втілення істини-принципів у життя, у вас у голові пустота. Ви не вважаєте це питання важливим, тож щоразу, коли ви стикаєтеся із ситуаціями, які стосуються істини-принципів, особливо коли це певні серйозні ситуації, коли ви стикаєтеся з антихристами або лихими людьми, які порушують роботу церкви та заважають їй, ви завжди дуже пасивні. Ви не знаєте, як вирішувати ці питання, і підходите до них, керуючись власними егоїстичними мотивами та почуттями. Ви нездатні стати на захист роботи церкви, і зрештою ви завжди зазнаєте поразки, недбало й поспішно згортаючи справу. Якщо ці справи не будуть розслідуватися, тобі вдасться виплутатися. Якщо ж буде проведене розслідування, щоб з’ясувати, хто винен, тебе можуть зняти з посади, або тобі можуть призначити інший обов’язок, або, ще гірше, тебе можуть розжалувати до групи Б, а декого можуть навіть усунути. Чи такого розвитку подій ви хочете? (Ні.) Якщо одного дня вас справді звільнять із посади, або змусять припинити виконувати ваш обов’язок, або, у гіршому випадку, відправлять у звичайну церкву або до групи Б, чи замислитеся ви над своєю поведінкою? «Хіба я вірив у Бога тільки для того, щоб закінчити ось так? Хіба я відмовився від роботи, планів на майбутнє й сім’ї та зрікся багатьох речей лише для того, щоб мене перевели в групу Б або усунули? Хіба я вірив у Бога для того, щоб протистояти Йому? Напевно це не повинно бути метою моєї віри в Бога? Для чого тоді я вірю в Бога? Хіба не слід мені над цим задуматися? Відклавши поки що віру в Бога для того, щоб догодити Йому, я принаймні маю здобути життя й увійти в істину-реальність. Я принаймні маю бути здатним відчути, який аспект Божих слів та істини став моїм життям. Я маю бути здатним покладатися на істину, щоб жити та тріумфувати над сатаною й своїм власним розбещеним характером, і я маю бути здатним зректися своєї плоті й відмовитися від своїх переконань. Коли щось зі мною трапляється, я маю обов’язково дотримуватись істини-принципів. Я не повинен діяти згідно зі своїм розбещеним характером, я маю вміти плавно та природно діяти згідно з Божими словами, без жодних труднощів чи перешкод. Я маю відчути в глибині душі, що Божі слова та істина вже знайшли в мені вираження, стали моїм життям і частиною моєї людськості. Це досить приємно, і це варто відсвяткувати». Чи почуваєтеся ви при цьому нормально? Коли ви тверезо оціните страждання, які ви знесли, і жертви, на які ви йшли у своїй вірі в Бога протягом багатьох років, ви відчуєте радість на серці, відчуєте, що у вас є надія на спасіння та що ви скуштували солодкість розуміння істини й повного присвячення себе Богові. Чи доводилося вам відчувати чи переживати щось подібне? Якщо ні, то що вам слід зробити? (Почати відтепер серйозно прагнути до істини.) Почати відтепер серйозно прагнути до істини – але як вам слід прагнути до неї? Вам слід задуматися над тими питаннями, у яких ви часто бунтуєте проти Бога. Бог знову і знову влаштовує для тебе обставини, щоб дати тобі урок, щоб змінити тебе через ці питання, щоб виконати в тобі роботу Своїми словами, щоб змусити тебе ввійти в аспект реальності істини та щоб завадити тобі жити згідно із сатанинським розбещеним характером у цих питаннях, аби натомість ти жив згідно з Божими словами, щоб Його слова знайшли в тобі вираження та стали твоїм життям. Але ти часто бунтуєш проти Бога в цих питаннях, не підкоряючись Богові й не приймаючи істину, не сприймаючи Його слова як принципи, яким ти маєш слідувати, і не живучи Його словами. Це ранить Бога, і ти вкотре втрачаєш свою можливість на спасіння. Тож як тобі слід змінитися? Починаючи із сьогоднішнього дня, у тих питаннях, які ти можеш розпізнати через роздуми та ясний розум, тобі слід підкоритися Божому влаштуванню, прийняти Його слова як істину-реальність, прийняти Його слова як життя та змінити спосіб свого життя. Коли ти стикаєшся з такими ситуаціями, тобі слід зректися своєї плоті та своїх уподобань і діяти згідно з істиною-принципами. Хіба це не шлях практики? (Так.) Якщо ти просто маєш намір щиро прагнути в майбутньому, але не маєш конкретного шляху практики, це погано. Якщо ти маєш цей конкретний шлях практики та готовий зректися своєї плоті й почати наново, то для тебе ще є надія. Якщо ж ти не бажаєш практикувати в такий спосіб і натомість дотримуєшся тих самих старих шляхів і старих ідей та живеш своїм розбещеним характером, то тут немає більше про що говорити. Якщо тобі достатньо бути прислужником, то що тут ще можна сказати? Справа спасіння ніяк тебе не стосується, і ти в ній не зацікавлений, тож тут немає що обговорювати. Якщо ти дійсно бажаєш прагнути до істини та спасіння, то насамперед маєш почати позбуватися свого розбещеного характеру, своїх різних облудних думок, уявлень і вчинків. Прийми оточення, які Бог організував для тебе у твоєму повсякденному житті, прийми Його проникливе спостереження, випробування, кару та суд. Коли з тобою щось трапляється, прагни поступово практикувати згідно з істинами-принципами й крок за кроком перетворюй Божі слова на принципи та критерій свого життя як людина та дій у своєму повсякденному житті, а також на своє життя. Це те, що має проявлятися в тому, хто прагне до істини, і це те, що має проявлятися в людині, яка прагне до спасіння. Звучить легко, прості кроки, жодних довгих пояснень, але практикувати це не так уже й просто. Це тому, що в людях дуже багато розбещеного: їхня дріб’язковість, маленькі інтриги, себелюбство та ницість, розбещений характер і всілякі хитрощі. Крім того, деякі люди володіють знаннями, вони засвоїли деякі філософії світських справ і маніпулятивні тактики в суспільстві, а їхня людськість має певні недоліки та вади. Наприклад, одні люди ненажерливі й ліниві, інші вправні в лестовному мовленні, у одних вкрай мерзотна натура, а інші – марнославні або ж безрозсудні та імпульсивні у своїх вчинках, а також мають багато інших вад. Існує багато недоліків і проблем, які пов’язані з людськістю і які людям потрібно подолати. Однак якщо ти хочеш досягти спасіння, якщо ти хочеш практикувати та переживати Божі слова, здобути істину й життя, ти мусиш більше читати Божі слова, здобути розуміння істини, уміти практикувати Його слова та підкорятися їм і почати з практикування істини та дотримання істин-принципів. Це лише кілька простих речень, але люди не знають, як їх практикувати чи переживати. Незалежно від твого рівня чи освіти, незалежно від твого віку або років віри, у будь-якому разі, якщо ти на правильному шляху практики істини, з правильними цілями та напрямком, і якщо те, чого ти прагнеш та у що вкладаєш сили, – це все заради практикування істини, то те, що ти зрештою здобудеш, безсумнівно, буде істиною-реальністю, і Божі слова стануть твоїм життям. Спочатку визначте свою мету, потім поступово практикуйте відповідно до цього шляху, і врешті-решт ви неодмінно щось здобудете. Ви в це вірите? (Так.)

На цьому етапі ми спілкуємося про те, як відпустити свої прагнення, ідеали та бажання. На наших минулих зборах ми спілкувалися про те, як відпускати деякі тягарі, які походять із сім’ї. Щодо теми тягарів, які походять із сім’ї, ми спершу спілкувалися про очікування, які плекають батьки, а потім про очікування батьків стосовно своїх нащадків. Усе це те, що людям слід відпустити в процесі прагнення до істини, чи не так? (Так.) Що стосується необхідності відпустити свої прагнення, ідеали та бажання, то ми налічили загалом чотири пункти. Перший пункт – це інтереси та захоплення, другий – шлюб, а третій – це сім’я. Про ці три пункти ми вже поспілкувалися. Який же останній? (Кар’єра.) Четвертий пункт – це кар’єра. Нам слід поспілкуватися про цей пункт. Чи роздумував хтось із вас раніше на цю тему? Якщо так, ви можете висловитися про це першими. (Раніше я вважав, що чийсь успіх або невдача в кар’єрі є відображенням його успіху або невдачі як особистості. Я думав, що якщо комусь не вистачає самовіддачі в кар’єрі або він псує свою кар’єру, це означає, що він зазнав невдачі як особистість.) Тепер, коли мова заходить про те, щоб відпустити кар’єру, що саме слід відпустити? (Людям слід відпустити свої амбіції та бажання, пов’язані з кар’єрою.) Це одна точка зору. Що ще можна відпустити, коли йдеться про «кар’єру» в контексті необхідності відпустити свої прагнення, ідеали та бажання? Хіба в процесі прагнення до істини вам не слід розв’язувати різні проблеми, які приносить кар’єра? (У минулому, коли я жив у світському суспільстві, я вважав, що маю досягти успіху в кар’єрі, що мені потрібно здобути певне визнання. У результаті я відчайдушно гнався за кар’єрою, бажаючи виділитися. Навіть повіривши в Бога, я все одно хотів виділитися в Божому домі, щоб інші захоплювалися мною. Ця проблема стала значною перешкодою для мого входження в життя.) Те, що ви називаєте кар’єрою, по суті, є індивідуальним прагненням; вона також стосується шляху, який обирає людина. Тому в нашому спілкуванні про кар’єру в рамках теми про необхідність відпустити свої прагнення, ідеали та бажання я поки що не торкатимусь нічого, що стосується людських прагнень. Насамперед ми говоритимемо про буквальне значення слова «кар’єра». Що означає «кар’єра»? Це робота або праця, яку виконують люди, поки живуть у цьому світі, щоб забезпечити свою сім’ю. Цей аспект теми, на яку ми хочемо поспілкуватися, стосується необхідності відпустити свої прагнення, ідеали та бажання в сфері кар’єри. Йдеться про рамки та принципи, за якими слід виконувати роботу, щоб забезпечити сім’ю, і обирати професію в суспільстві з вірою в Бога та з прагненням до істини. Природно, що більшою чи меншою мірою це торкнеться тієї частини інформації, яка стосується людських прагнень, а також Божих вимог до роботи, якою займається віруючий. Можна також сказати, що це стосується думок і поглядів, які слід мати віруючому стосовно різних видів роботи та кар’єри у світі. Теми, які стосуються кар’єри, досить обширні; ми розділимо їх на категорії й так допоможемо людям зрозуміти, які стандарти та вимоги ставить Бог до кар’єри віруючих і шукачів істини, а також яких думок і поглядів Бог вимагає від віруючих і шукачів істини, коли вони займаються або збираються зайнятись якоюсь професійною діяльністю. Так люди зможуть відпустити пов’язані з кар’єрою прагнення та бажання, які існують в їхніх переконаннях і мріях. Водночас це також виправить хибні погляди людей на професійну діяльність, якою вони займаються, чи на кар’єру, якої вони прагнуть у цьому світі. Ми розділимо інформацію про кар’єру, яку людям слід відпустити, на чотири великі пункти. Перший пункт, який людям слід зрозуміти, – не займатися благодійністю; другий пункт – задовольнятися лише їжею та одягом; третій пункт – триматися подалі від різних суспільних сил; четвертий пункт – триматися подалі від політики. Ми спілкуватимемося про питання, пов’язані з необхідністю відпустити кар’єру, на основі змісту цих чотирьох пунктів. Подумайте, чи має зміст цих чотирьох пунктів якийсь стосунок до того, про що ви спілкувалися? (Ні, не має.) Про що ви спілкувалися? (Про особисті прагнення.) Те, про що ви спілкувалися, не стосується істини-принципів, а стосується лише невеликих, особистих прагнень. Ці чотири пункти, про які ми спілкуємося, стосуються різних принципів, пов’язаних із темою кар’єри. Якщо люди зрозуміють ці різні принципи, то в процесі прагнення до істини їм буде легко відпустити те, що їм слід відпустити, коли справа стосується кар’єри. Їм буде легко це відпустити, бо вони розуміють ці аспекти істини. Але якщо ти не розумієш цих істин, тобі буде дуже важко це відпустити. Поспілкуймося один за одним про ці чотири принципи про необхідність відпустити кар’єру.

По-перше, не займайтеся благодійністю. Що означає не займатися благодійністю? Буквальне значення цих слів легко зрозуміти. Ви всі більш-менш маєте певне уявлення про благодійність, адже так? Наприклад, сиротинці, притулки, різноманітні благодійні організації в суспільстві – усе це організації та назви, пов’язані з благодійною діяльністю. Отже, коли йдеться про кар’єру людей, то перша вимога Бога – щоб вони не займалися благодійністю. Що це означає? Це означає, що людям не слід робити нічого, пов’язаного з благодійністю, або бути задіяними в будь-якій галузі, пов’язаній із благодійністю. Хіба це не легко зрозуміти? Як людина, яка вірить у Бога, живе у фізичному тілі, має сім’ю й життя та потребує грошей, щоб утримувати себе та свою сім’ю, ти маєш десь працювати. Ким би ти не працював, перша вимога Бога до людей – не займатися благодійністю. Не слід займатися благодійністю лише тому, що ти віриш у Бога, або заради власного фізичного прожитку. Це не та робота, якою тобі слід займатися. Це не заняття, доручене тобі Богом, і, звичайно, це не обов’язок, доручений тобі Богом. Такі речі, як благодійність, не стосуються віруючих у Бога або тих, хто прагне до істини. Навпаки, можна сказати, що якщо ти займаєшся благодійністю, Бог цього не відзначить. Навіть якщо ти робиш це добре, із задоволенням, і отримуєш визнання суспільства й навіть братів і сестер, Бог не визнає це та не відзначить. Бог не відзначить тебе та зрештою не благословить, не зробить для тебе виняток і не дозволить тобі досягти спасіння, не дасть тобі чудового місця призначення лише тому, що колись ти займався благодійністю, був видатним благодійником, допоміг багатьом людям, зробив безліч добрих вчинків, приніс багатьом користь або навіть врятував багато життів. Тобто заняття благодійністю – це не обов’язкова умова спасіння. Що ж тоді можна віднести до благодійних справ? Насправді кожен тією чи іншою мірою може навести один-два приклади, які однозначно можна вважати різновидом благодійності. Наприклад, прилаштування безпритульних собак. Через те, що в деяких країнах погані економічні умови або відсутній суворий контроль за домашніми тваринами, ви часто бачите на вулицях або в певних районах безпритульних собак. Що мається на увазі під «безпритульними собаками»? Це означає, що деякі люди більше не можуть або не хочуть утримувати своїх собак, тому вони викидають їх, або, можливо, собаки з якихось причин загубилися й тепер блукають вулицями. Ти можеш подумати: «Я вірю в Бога, тому мені слід прихистити цих тварин, тому що добрі вчинки робляться з Божої волі; це те, що приносить славу Божому імені, і це відповідальність, яку мають взяти на себе віруючі в Бога. Це зобов’язання, від якого неможливо ухилитися». Тож коли ти бачиш безпритульних собак чи котів, ти береш їх додому та прихищаєш, заощаджуючи, щоб купувати їм їжу. Деякі люди навіть витрачають на це свою зарплату та гроші на проживання, і зрештою вони прихищають все більше й більше собак і котів і змушені винаймати будинок. При цьому їм перестає вистачати грошей на власне життя, а зарплата вже не покриває їхні витрати, тому в них не залишається іншого виходу, окрім як позичати гроші. Але як би важко їм не було, вони вважають, що це їхній обов’язок, від якого вони не можуть ухилитися, відповідальність, від якої вони не можуть відмовитись, і що це слід вважати добрим вчинком і діяти відповідно. Вони думають, що вони втілюють істину в життя та відстоюють принципи. Щоб займатися благодійністю, вони витрачають багато грошей, наснаги та часу на прилаштування цих безпритульних котів і собак, а в душі почуваються дуже спокійними та реалізованими, дуже задоволеними собою, а дехто навіть думає: «Це славлення Бога, я прихищаю істот, яких створив Бог, – це безмірно добрий вчинок, і Бог обов’язково його відзначить». Чи правильні ці думки? (Вони неправильні.) Бог не доручав тобі це завдання. Це не твій обов’язок і не твоя відповідальність. Якщо ти зустрічаєш безпритульних котів чи собак і вони тобі подобаються, ти можеш взяти додому одного чи двох. Однак якщо ти ставишся до прилаштування безпритульних тварин як до форми благодійності, вважаючи, що благодійність – це те, чим повинен займатися віруючий у Бога, то ти глибоко помиляєшся. Це облудне розуміння й осмислення.

Є також люди, які вірять у власну здатність до виживання та використовують ті невеликі додаткові гроші, які в них є, щоб допомогти бідним навколо. Вони пропонують їм одяг, їжу, предмети щоденного вжитку й навіть гроші, вважаючи це своєрідним зобов’язанням, яке їм слід виконати. Вони навіть можуть привести якихось бідних людей до себе додому, поширити їм Євангеліє й запропонувати гроші на витрати. Після того, як ці бідні люди погоджуються повірити в Бога, вони забезпечують їх їжею та житлом, вважаючи, що виконують свій обов’язок і зобов’язання. Є також люди, які звертають увагу, що в суспільстві ще є невсиновлені сироти. У них є трохи зайвих грошей на поточні витрати, тож вони йдуть і допомагають цим сиротам, створюючи будинки благодійності та сиротинці, а також усиновляючи сиріт. Усиновивши їх, вони забезпечують їх їжею, житлом та освітою й навіть виховують їх до дорослого віку. Вони не тільки продовжують це робити, але й передають це наступному поколінню, вважаючи, що це незмірно добрий учинок, який заслуговує благословення, і дія, гідна Божого відзначення. Навіть у періоди поширення Євангелія деякі люди бачать у бідних районах потенційних одержувачів Євангелія, які мають релігійні переконання, і вважають себе зобов’язаними допомогти їм і дати милостиню. Але поширення Євангелія – це поширення Євангелія; це не благодійність і не надання допомоги. Мета поширення Євангелія – привести тих, хто здатен зрозуміти Божі слова та прийняти істину, тобто Божих овець, у Його дім, у Його присутність, і дати їм можливість спастися. Вона не пов’язана з допомогою бідним людям, щоб вони мали їжу та одяг, щоб вони мали життя нормальної людини й не голодували. Тому з будь-якої точки зору та в будь-якому відношенні, – чи то допомога домашнім улюбленцям або тваринам, чи то допомога бідним людям або тим, хто не може задовольнити свої базові потреби, – заняття благодійністю не є тим, що Бог вимагає від людини в рамках її відповідальності, виконання нею свого обов’язку чи зобов’язання. Це не стосується людей, які вірять у Бога та втілюють істину в життя. Якщо люди мають добре серце й готові цим займатися, або якщо вони час від часу стикаються з конкретними людьми, які потребують допомоги, вони можуть це робити, якщо в них є така можливість. Однак не слід вважати, що це завдання, доручене тобі Богом. Якщо ти маєш можливість і умови, то можеш допомагати при нагоді, але при цьому ти представляєш суто себе особисто, а не Божий дім і, звісно, не Божі вимоги. І, звичайно, коли ти це робиш, це не означає, що ти задовольняєш Бога, і це точно не означає, що ти втілюєш істину в життя. Це просто відображення твоєї особистої поведінки. Якщо ти робиш це час від часу, Бог не засудить тебе за це, але й не відзначить – ось і все. Якщо ти перетворюєш це на кар’єру, відкриваючи будинки для людей похилого віку, будинки благодійності, сиротинці, притулки для тварин, або навіть викликаєшся під час стихійного лиха збирати кошти в братів і сестер у церкві або в громаді, щоб пожертвувати їх постраждалим від стихійного лиха територіям або людям, – як добре, на твою думку, ти справляєшся? Більше того, коли в певних місцях стаються землетруси, повені чи інші природні або техногенні катастрофи, деякі люди звертаються до церкви з проханням про пожертви від братів і сестер. Гірше того, дехто навіть використовує пожертви, щоб допомогти цим постраждалим від стихійного лиха місцям і людям. Вони вважають, що це зобов’язання кожного віруючого, зобов’язання, яке церква, як соціальна громадська організація, має виконати. Вони вважають це праведною справою й не просто вимагають від братів і сестер внесків, але й закликають церкву виділяти пожертви на допомогу цим територіям, що постраждали від стихійного лиха. Що ви про це думаєте? (Це погано.) Просто погано? Обговоріть природу цього питання. (Пожертви призначені для поширення Євангелія, для розповсюдження роботи Євангелія. Вони не призначені для ліквідації наслідків стихійних лих чи допомоги бідним.) (Допомога при стихійних лихах не стосується істини; її надання не означає, що істина втілюється в життя, і, звичайно ж, не свідчить про зміну характеру.) Деякі люди вважають, що оскільки всі живуть на одній планеті, то мешканці Землі утворюють одну велику родину, і коли одна її частина потрапляє в біду, іншим слід згуртуватися, щоб надати підтримку. Вони вважають, що їм слід зробити все можливе, щоб люди в зоні лиха відчули тепло своїх ближніх, відчули тепло й допомогу з боку церкви. На їхню думку, це незмірно добрий учинок, акт вшанування Бога й чудова можливість свідчити про Бога. Коли ти вимагаєш від людей дотримуватися принципів при виконанні обов’язків і узгоджувати їхню практику з Божими словами та робочими впорядкуваннями, деякі з них почуваються позбавленими ентузіазму та мотивації. Вони не роздумують над цим у своєму серці. Але коли мова заходить про присвячення пожертв на допомогу людям із бідних чи відсталих народів, купівлю їм обладнання для виконання обов’язків, допомогу в забезпеченні їх достатньою кількістю їжі та одягу, вони сповнюються особливого ентузіазму та з готовністю беруться до справи; їм хочеться робити все більше та більше. Чому вони відчувають такий ентузіазм? Тому що хочуть стати видатними благодійниками. Щойно згадується якийсь видатний благодійник, вони починають почуватися особливо шляхетними. Для них особлива честь жертвувати своїми зусиллями заради життя цих бідних людей і дарувати їм своє світло й тепло. Вони відчувають від цього надзвичайне піднесення, і тому деякі люди з особливою охотою долучаються до цієї діяльності. Але яка мета криється за цією дивовижною готовністю робити подібне? Чи справді це для того, щоб вшанувати Бога? Чи потрібна Богові така пошана? Чи потрібне Богові таке свідчення? Чи може так статися, що Боже ім’я зазнає приниження, якщо ти не даси грошей або не надасти допомоги? Чи втратить Бог Свою славу? Чи можливо, що Бог буде прославлений, коли ти це зробиш? Чи буде Він задоволений? Чи так це? (Ні, не так.) Тоді в чому справа? Чому ці люди так хочуть це робити? Їхній намір у тому, щоб задовольнити власне марнославство? (Так.) Вони хочуть отримати схвалення від тих, кому вони допомогли, похвалу за свою щедрість, великодушність і заможність. Деякі люди завжди мають героїчний дух, вони хочуть бути рятівниками. Чому ти не рятуєш себе? Чи знаєш ти, що ти таке? Якщо ти маєш здатність рятувати інших, чому не можеш врятувати себе? Якщо ти такий щедрий, чому б тобі не продати себе й не віддати гроші тим людям, щоб допомогти їм? Навіщо використовувати пожертви? Якщо ти маєш таку здатність, тобі слід перестати їсти й пити, або їсти лише раз на день, а заощаджені гроші віддавати на допомогу тим людям, щоб вони могли добре їсти та тепло вдягатися. Чому ти зловживаєш Божими пожертвами? Хіба це не щедрість за рахунок Божого дому? (Так.) Бути щедрим за рахунок Божого дому, заслужити від інших звання «видатного благодійника», задовольнити власне марнославне бажання бути потрібним іншим – хіба це не безсоромно? (Так.) Оскільки ця справа безсоромна, то чи слід нею займатися? (Не слід.) Природа Божого дому, який поширює Євангеліє, полягає не в тому, щоб займатися благодійністю, а в тому, щоб шукати овець, які можуть розуміти Божі слова, повертати цих людей до Божої присутності, приймати Божі кару й суд та отримувати Боже спасіння. Вона полягає в тому, щоб співпрацювати з Божим планом управління заради спасіння людства, не займатися благодійністю, не пропонувати допомогу та не проповідувати Євангеліє скрізь, де є бідність. Тобто заняття благодійною діяльністю під виглядом поширення Євангелія, щоб упевнитися, що ці люди добре нагодовані й добре одягнені, користуються сучасними технологіями та насолоджуються сучасним життям, – чи можуть ці дії спасти людей? Такими діями не досягти мети поширення Євангелія та спасіння людей. Поширення Євангелія – це не заняття благодійністю; це завоювання сердець, приведення людей до Бога, надання їм можливості прийняти істину та Боже спасіння; це ніяк не стосується надання допомоги. Через необхідність працювати в церкві деякі люди залишають свою роботу та сім’ю, щоб повністю зосередитися на своїх обов’язках, а Божий дім покриває їхні витрати на життя. Але це не допомога, і це не участь у благодійній роботі. Коли Божий дім поширює Євангеліє й засновує церкву, він не створює благодійних установ чи притулків. Він не використовує ці вигоди чи кошти для того, щоб підкупити людей чи впустити їх у Божий дім аби вони їли й пили за чужий кошт. Божий дім не підтримує дармоїдів чи жебраків, не надає притулок волоцюгам чи сиротам, не допомагає людям, яким нічого їсти. Якщо хтось не може дозволити собі їжу, то це тому, що він ледачий або нездатний. Це його власна провина, і це ніяк не стосується того, що ми поширюємо Євангеліє. Ми поширюємо Євангеліє для того, щоб схиляти на свою сторону людей, схиляти до себе тих, хто може зрозуміти Божі слова та прийняти істину, а не для того, щоб побачити, хто бідний, хто жалюгідний, хто пригноблений і хто не має до кого звернутися, щоб ми могли їх прийняти або допомогти їм. У поширенні Євангелія є свої принципи та стандарти, а також є вимоги та стандарти до потенційних одержувачів Євангелія. Це не пов’язано з пошуком жебраків. Тож якщо ти вважаєш поширення Євангелія благодійністю, ти помиляєшся. Або якщо ти вважаєш, що виконуючи свій обов’язок з поширення Євангелія та беручи участь у цій роботі, ти займаєшся благодійністю, то ти ще більше помиляєшся. Цей напрямок, як і ця відправна точка, за своєю суттю хибні. Якщо хтось дотримується такої точки зору або застосовує такий напрямок у своїх діях, йому слід швидко виправити та змінити свою точку зору. Бог ніколи не жаліє бідних чи пригноблених, які опинилися на дні суспільства. До кого ж Бог має співчуття? Як мінімум, це має бути хтось, хто вірить у Бога, хтось, хто може прийняти істину. Якщо ти не слідуєш за Богом, чиниш Йому опір і хулиш Його, чи буде Бог до тебе милосердним? Це неможливо. Тому не слід помилково думати: «Бог є милосердним Богом. Він жаліє пригноблених, непопулярних, принижених, маргіналізованих і тих, кому немає до кого звернутися в суспільстві. Бог усіх їх жаліє, і Бог впускає їх у свій дім». Це неправильно! Це твоє переконання та фантазія. Бог ніколи не говорив і не робив нічого подібного. Це просто твоя спроба видати бажане за дійсне, твої ідеї про людську доброту, які не мають нічого спільного з істиною. Подивися на людей, яких Бог обрав і привів у Свій дім. Яким би не був їхній соціальний статус, хіба Бог когось із них пожалів, хіба засмутився через те, що їм нічого їсти, і привів їх у свій дім? Нікого з них. Навпаки, серед тих людей, які були обрані Богом, незалежно від їхнього соціального статусу, – навіть якщо вони були фермерами, – серед них немає жодного, кому нічого було їсти, і серед них немає жебраків. Це свідчення Божого благословення. Якщо Бог обрав тебе, і ти один із Божих обранців, Він не дозволить тобі стати настільки злиденним, що ти не зможеш дозволити собі їжу або дійдеш до того, що тобі доведеться її випрошувати. Навпаки, Бог забезпечить тебе одягом і їжею в достатку. Деякі люди, які вірять у Бога, завжди несуть у собі певні хибні уявлення. Що вони думають? «Більшість віруючих у Бога походить із найнижчих шарів суспільства, а деякі навіть можуть бути жебраками». Чи так це насправді? (Ні, це не так.) Є навіть люди, які поширюють чутки, що Я раніше був жебраком. Я сказав: «Ну-ну, хіба Я колись ходив у мішковині чи із ціпком? Якщо ви стверджуєте, що Я був жебраком, то чому Мені про це нічого не відомо?». Ми говоримо про Мене, але навіть Мені це не відомо; це повна нісенітниця! Бог сказав: «Мають нори лисиці, а гнізда небесні пташки, Син же Людський не має де й голови прихилити». Що це означає? Хіба Бог каже, що Він став жебраком? Хіба Він каже, що не мав підтримки й не міг дозволити собі їжу? (Ні, Він цього не каже.) Він цього не каже. Тоді що означає це твердження? Воно означає, що світ і людство покинули Бога; воно показує, що для Бога не було місця, і Бог прийшов, щоб врятувати людей, але вони не прийняли Його. Ніхто не захотів прийняти Бога. Цей вислів вказує на потворний бік розбещеного людства й відображає страждання, яких зазнав у людському світі втілений Бог. Коли Бог говорить це, деякі люди думають: «Бог любить жебраків, а ми живемо набагато краще, ніж жебраки, тому ми маємо вищий статус в Божих очах». Унаслідок вони готові допомагати жебракам. Це повне нерозуміння з боку людей, воно спровоковане їхніми помилковими думками та поглядами. Воно не має жодного стосунку до Божої сутності, Його характеру, Його милосердя й любові.

Хтось каже: «Ти говориш про те, щоб відпустити “кар’єру” в контексті необхідності відпустити людські прагнення, ідеали та бажання, а також Ти кажеш, що не треба займатися благодійністю. Але чому Ти завжди підкреслюєш, що слід добре ставитися до тварин і не завдавати їм шкоди? Який у цьому сенс? Собак та котів навіть тримають у Божому домі, і людям не дозволяється їх кривдити». Скажіть Мені, чи є різниця між цим і благодійністю? А чи це одне й те ж саме? (Ні, не одне й те ж саме.) Що тут відбувається? (Не завдавати шкоди різним видам тварин – це прояв нормальної людськості.) Це прояв нормальної людськості. Тоді якими мають бути практика та прояв нормальної людськості? (Коли хтось вирішує завести домашніх тварин, він має взяти на себе цю відповідальність.) Взяти на себе відповідальність – що конкретно це означає? (Що треба піклуватися про них.) Це конкретна дія. Яких принципів слід дотримуватися? Це стосується істини. Дозвольте Мені пояснити, а ви послухайте та подумайте, чи стосується це істини. Турбота про створених Богом істот є проявом нормальної людськості. Конкретніше це означає брати на себе відповідальність за них і добре про них піклуватися. Якщо ти вирішив завести домашню тварину, ти мусиш взяти на себе відповідальність. Домашнім тваринам потрібні догляд і турбота людей. Вони не схожі на диких тварин, про яких тобі не треба піклуватися. Найбільша повага і турбота, яку ти можеш виявити до диких тварин, – це уникати навмисного знищення їхнього середовища існування, не полювати на них і не вбивати. Що стосується домашньої птиці, худоби або домашніх улюбленців, яких люди можуть тримати вдома, то якщо ти вирішив їх завести, тобі слід взяти на себе відповідальність. Тобто, залежно від обставин, присвячуй їм певний час, коли ти вільний, а якщо ти зайнятий, просто подбай про те, щоб вони були нагодовані та почувалися комфортно. По суті, тобі слід плекати їх. Що означає «плекати їх»? Поважати життя, створене Богом, і піклуватися про створених Ним істот. Плекати їх, піклуватися про них – це не благодійність, це належне ставлення до них. Чи можна назвати це принципом? (Так.) Це не заняття благодійністю. Що мається на увазі під благодійністю? Зовсім не виконання зобов’язань і не цінування життя, а вихід за межі своїх можливостей і наснаги та перетворення цієї справи на кар’єру. Благодійність не має нічого спільного з доглядом за домашніми тваринами. Якщо хтось не в змозі забезпечити своїм домашнім тваринам навіть елементарну любов чи взяти за них відповідальність, то що це за людина? Чи має вона людськість? (Вона не має людськості.) Щонайменше цій людині бракує людськості. Насправді собакам і котам від людей небагато потрібно. Незалежно від того, як сильно ти їх любиш, незалежно від того, подобаються вони тобі чи ні, ти принаймні маєш взяти відповідальність за турботу про них, вчасно їх годувати та не поводитися з ними погано. Цього достатньо. Залежно від твоєї фінансової ситуації, ти маєш забезпечити їм їжу та умови для проживання, які ти можеш собі дозволити. Це все. Для їхнього виживання багато не треба. Просто утримуйся від жорстокого поводження з ними. Якщо люди не можуть забезпечити навіть цю маленьку частинку любові, це показує, наскільки їм бракує людськості. Що означає жорстоке поводження? Бити та лаяти тварин без причини, не годувати їх, коли вони потребують їжі, не вигулювати їх, коли вони потребують прогулянки, не піклуватися про них, коли вони хворіють. Якщо ти незадоволений або маєш поганий настрій, ти зганяєш на них свою злість, б’єш їх і лаєш. Ти поводишся з ними не по-людськи. Це і є жорстоке поводження. Якщо ти уникаєш жорстокого поводження й можеш просто виконувати свої зобов’язання, цього достатньо. Якщо ж ти не маєш навіть краплі співчуття, щоб виконати це зобов’язання, тоді тобі не слід тримати домашню тварину. Тобі слід відпустити її, знайти когось, кому вона сподобається, і дозволити цій людині піклуватися про неї, дати їй шанс на життя. Деякі люди, які тримають собак, навіть не можуть утриматися від жорстокого поводження з ними. Вони тримають їх лише для того, щоб зганяти на них своє розчарування, використовуючи цих собак як віддушину, коли у них поганий настрій, або коли вони занепали духом, або коли їм потрібно випустити пару. Вони не наважуються вдарити або вилаяти іншу людину, бо бояться наслідків і відповідальності, яку їм доведеться нести. У них вдома є домашня тварина, собака, і вони виливають свої розчарування на нього, адже він нічого не розуміє й не наважиться чинити опір. Таким людям бракує людськості. Є також люди, які тримають собак і котів, але не можуть виконувати свої зобов’язання. Якщо ти не любиш домашніх тварин, то не тримай їх. Але якщо ти вирішив залишити тварину, то маєш виконувати свої зобов’язання. Вона має власне життя та емоційні потреби. Їй потрібна вода, коли вона хоче пити, і їжа, коли вона голодна. Їй також потрібно бути поруч із людьми та отримувати від них розраду. Якщо в тебе поганий настрій і ти кажеш «Я не маю на тебе часу, іди звідси!», – це погане ставлення до домашньої тварини. Чи є в цьому совість або розсудливість? (Ні.) Хтось каже: «Як давно ти востаннє купав свого собаку чи кота? Вони такі брудні!». «Гм, купати їх? Цікаво, хто б мене скупав. Я сам востаннє купався кілька днів тому, але, здається, нікому немає до цього діла!». Чи гуманно це, чи відображає якусь людську чутливість? (Ні.) В якому б настрої не була людина, у доброму чи поганому, коли кіт чи собака треться об неї та пеститься до неї, вона просто відштовхує його ногою, кажучи: «Іди геть, набрида! Ти як той колектор – коли ти поруч, від тебе самі неприємності. Ти хочеш тільки їсти чи пити. Я не в настрої з тобою гратися!». Якщо в тебе немає ні краплини співчуття, тоді тобі не варто тримати домашніх тварин. Тобі слід негайно їх відпустити. Цей кіт чи собака страждає через тебе! Ти занадто егоїстичний та не заслуговуєш на домашніх тварин. Щоразу, коли ти заводиш кота чи собаку, те, що вони будуть їсти та пити, залежить від твоєї турботи. Тобі слід зрозуміти цей принцип. Навіщо ти конкуруєш із тваринами? Ти кажеш: «Мене нікому купати, хто мене скупає?». А хто має тебе купати? Ти ж людина. Ти маєш купатися сам. Ти можеш сам про себе подбати, але котам і собакам потрібна твоя турбота, тому що ти за ними доглядаєш, а оскільки ти за ними доглядаєш, ти зобов’язаний піклуватися про них. Якщо ти навіть не можеш виконати це зобов’язання, то ти не заслуговуєш на те, щоб їх утримувати. Навіщо тобі суперничати з ними? Ти навіть кажеш: «Я дбаю про тебе, а хто подбає про мене? Коли в тебе поганий настрій, ти приходиш до мене за втіхою. Коли я почуваюся пригніченим, хто втішить мене?». Хіба ти не людина? Люди мають бути здатними до саморегуляції та самоналаштування. З котами та собаками все набагато простіше: вони нездатні до саморегуляції, тому їм потрібна людина, яка їх заспокоїть. У цьому полягає різниця між твоїм ставленням до тварин і заняттям благодійністю. Яким принципом ти керуєшся у своєму ставленні до тварин? Дорожити життям, поважати життя й не поводитися з ними погано. Маючи справу з усім сущим, створеним Богом, дотримуйся його природних законів, поводься з різними істотами, створеними Богом, правильно, відповідно до встановлених Ним законів, підтримуй належні стосунки з усіма видами створінь, не руйнуй і не розбазарюй їхнє природне середовище. Це принципи поваги та бережливого ставлення до життя. Однак принципи поваги та бережливого ставлення до життя не стосуються благодійності. Це принцип із низки універсальних законів, встановлених Богом, яких повинна дотримуватися кожна створена істота. Але дотримання цього принципу не рівнозначне здійсненню благодійних справ.

Та дехто запитує: «Чому, коли йдеться про кар’єру, Бог не дозволяє нам займатися благодійністю? Якщо Він не дозволяє нам займатися благодійністю, то як бути з тими людьми чи живими істотами в суспільстві, яким потрібна підтримка? Хто прийде їм на допомогу?». Чи має до тебе якийсь стосунок те, хто приходить їм на допомогу? (Це ніяк нас не стосується.) Хіба ти не представник людства? Чи має це до тебе якийсь стосунок? (Ні, це не місія людей.) Саме так, це не твоя місія й не те, що Бог тобі доручив. У чому полягає твоя місія? Виконувати обов’язок створеної істоти, слухати Божі слова, підкорятися Божим словам, приймати істину, щоб здобути спасіння, робити те, що велить тобі Бог, і триматися подалі від того, що Бог не велить тобі робити. Хто ж займеться питаннями, пов’язаними з благодійністю? Хто ними займеться – це не твоя турбота. У будь-якому разі від тебе не вимагають займатися чи перейматися ними. Хто б не займався питаннями благодійності, – чи то уряд, чи то різні громадські організації, – це не предмет нашої турботи. Коротко кажучи, тим, хто вірить у Бога та прагне до істини, слід зробити слідування Божим шляхом та виконання Його волі своїм критерієм, метою практики та напрямом. Це те, що людям слід зрозуміти, і це вічна істина, яка ніколи не зміниться. Звичайно, якщо ти час від часу робиш щось, щоб допомогти іншим, – це не кар’єра; це епізодична дія, і в цьому Бог не звинувачує тебе. Хтось запитує: «Хіба Бог не відзначає такі речі?». Бог їх не відзначає. Припустімо, ти колись дав гроші жебраку чи людині, якій не вистачало на проїзд додому, або допоміг бездомному; якщо ти робив щось подібне періодично або всього кілька разів у житті, то чи відзначає це Бог у Своїх очах? Ні, Бог це не відзначає. Як тоді Бог оцінює ці дії? Бог не відзначає й не засуджує їх – Він їх не оцінює. Чому? Тому що вони не стосуються прагнення до істини. Це особисті дії, які ніяк не стосуються слідування Божим шляхом або виконання Його волі. Якщо ти особисто хочеш їх робити, якщо ти робиш щось добре через миттєвий прояв доброї волі чи тимчасовий докір сумління, або якщо ти робиш щось добре в мить натхнення або пориву незалежно від того, пошкодуєш ти потім про це чи ні, отримаєш винагороду чи ні, це не має жодного стосунку до слідування Божим шляхом чи виконання Його волі. Бог це не відзначає й не засуджує тебе за це. Що означає, що Бог це не відзначає? Це означає, що Бог не звільнить тебе від Своєї кари та суду в процесі твого спасіння лише тому, що ти якось раз це зробив, а також не зробить винятку й не дозволить тобі спастися через те, що ти робив якісь добрі чи благодійні вчинки. Що означає те, що Бог тебе за це не засуджує? Це означає, що добрі вчинки, які ти зробив, не мають нічого спільного з істиною. Вони лише відображають твою власну добру поведінку, не суперечать Божим адміністративним постановам і не зачіпають нічиїх інтересів. Звичайно, вони також не принижують Боже ім’я, не кажучи вже про те, щоб його прославляти. Вони не порушують Божих вимог, не передбачають виступ проти Божої волі та, звичайно ж, бунту проти Бога. Отже, Бог тебе за них не засудить; вони просто уособлюють своєрідний особистий добрий учинок. Хоча такими добрими вчинками можна здобути похвалу від світу та визнання суспільства, у Божих очах вони не пов’язані з істиною. Бог не відзначає їх і нікого за них не засуджує, а це означає, що перед Богом ці вчинки нічого не варті. Однак є одна ймовірність: якби ти спас когось і надав йому фінансову чи іншу матеріальну допомогу або навіть запропонував емоційну підтримку, завдяки чому ця лиха людина досягла б успіху у своїх зусиллях та змогла б скоїти ще більше злочинів і стала б загрозою для суспільства та людства, що призвело б до певних утрат, то це була б зовсім інша справа. Якщо це звичайний благодійний вчинок, то Боже ставлення таке, що Він не відзначає й не засуджує його. Але той факт, що Він не відзначає й не засуджує його, не означає, що Бог тебе підтримує або заохочує займатися благодійністю. Як би там не було, усе ще залишається надія, що ти не витрачатимеш свої гроші, час і наснагу на справи, ніяк не пов’язані зі спасінням чи з практикою істини та з виконанням твого обов’язку, тому що в тебе є важливіші справи. Твої час, наснага й життя не призначені для благодійної роботи, і вони не призначені для того, щоб ти виставляв напоказ свій особистий характер і харизму через кар’єру в благодійності. Особливо це стосується тих, хто відкриває фабрики, керує школами або веде бізнес, щоб забезпечити базові потреби бідніших людей або допомогти їм реалізувати їхні ідеали; вони роблять це для того, щоб допомогти бідним. Якщо ти вирішиш допомагати бідним такими методами, це, безсумнівно, поглине значну частину твого часу та наснаги. Зрештою ти витратиш та змарнуєш на цю справу значну частину часу та наснаги у своєму житті та, як наслідок, у тебе залишиться мало часу на прагнення до істини. Можливо, у тебе навіть не буде часу прагнути до істини, і, звичайно, ти не матимеш можливості виконати свій власний обов’язок. Натомість ти розтринькуватимеш свою наснагу на людей, події та речі, які не пов’язані з істиною чи роботою церкви. Це безглузда поведінка. Ця безглузда поведінка зводиться до того, що деякі люди завжди хочуть змінити людську долю та світ за допомогою своїх добрих намірів і деяких обмежених здібностей. Вони хочуть змінити людську долю власними зусиллями та доброю волею. Це безглузда затія. Оскільки ця затія безглузда, не берися за неї. Звичайно, передумовою для того, щоб за неї не братися, є те, що ти – людина, яка прагне до істини, що ти бажаєш прагнути до істини та спасіння. Якщо ж ти кажеш: «Спасіння мене не цікавить, а прагнення до істини для мене не настільки важливе», тоді ти можеш чинити так, як тобі заманеться. Що стосується благодійності, то якщо це твій ідеал і прагнення, якщо ти вважаєш, що саме так виражається твоя цінність, що благодійність – це єдине, що може передати цінність твого життя, то обов’язково продовжуй далі. Ти можеш використовувати будь-які свої навички та здібності, ніхто тебе не обмежує. Передумова для того, щоб не займатися благодійними справами, про яку ми тут спілкуємося, полягає в тому, що оскільки ти хочеш прагнути до істини та спасіння, тобі слід відпустити ідеал і бажання займатися благодійністю. Не прагни до благодійності як до ідеалу й бажання свого життя. Не займайся цією справою особисто, і Божий дім також нею не займатиметься. Звичайно, у Божому домі є одна ситуація, а саме: піклування про домашнє життя деяких зубожілих братів і сестер. Вона має передумову. Я думаю, що ви всі знаєте цю передумову: це не благодійність, це робоче розпорядження всередині Божого дому щодо життя братів і сестер. Воно не пов’язане із заняттям благодійністю. У Божому домі не тільки не займаються благодійністю, але й не беруть участі в жодній соціальній благодійній діяльності. Так, наприклад, Божий дім не будує шкіл, не відкриває заводів, не веде бізнес. Якщо хтось відкриває заводи, будує школи, веде бізнес або бере участь у будь-якій комерційній діяльності з метою забезпечення економічних ресурсів для нормального функціонування церковної роботи, то це все суперечить адміністративним постановам Божого дому й має припинитися. То з якого джерела фінансується функціонування роботи Божого дому? Чи знаєте ви? Це пожертви братів і сестер, приношення для підтримки нормального функціонування роботи. Що тут мається на увазі? Гроші, пожертвувані братами та сестрами, їхні пожертви Богу – це приношення, а яка користь від приношення? Воно забезпечує нормальне функціонування церковної роботи. Звичайно, із цим нормальним функціонуванням пов’язані різні витрати, і цими витратами слід управляти відповідно до принципів, і вони не повинні порушувати ці принципи. Отже, коли робота церкви пов’язана з фінансовими питаннями, а деякі керівники та працівники розтринькуватимуть приношення та завдаватимуть суттєвих збитків цим приношенням, Божий дім накладе на них суворе покарання. Чому їм буде суворе покарання? Чому нікому з тих, хто розтринькує приношення, це не сходить із рук? (Тому що брати й сестри роблять приношення саме Богу, і тільки Бог може насолоджуватися ними. З іншого боку, ці приношення призначені для підтримки належного функціонування роботи Божого дому. Якщо керівники або працівники розтринькуватимуть приношення, це безпосередньо призведе до того, що робота Божого дому постраждає й зазнає збитків. Це порушує роботу Божого дому та заважає їй, тож Божий дім змушений накласти суворе покарання.) Скажи Мені, чи слід Божому дому накласти суворе покарання? (Так.) Чому йому слід це зробити? Чому він повинен накласти суворе покарання? (Розтринькування приношень – це поведінка, притаманна антихристам. Ставлення людини до приношень відображає її ставлення до Бога. Якщо людина може розтринькати приношення, це свідчить про те, що в її серці повністю відсутнє благоговіння перед Богом.) Те, що ви сказали, – це лише один аспект. Поспілкуймося сьогодні трохи про те, чому люди, які розтринькують приношення, заслуговують на суворе покарання.

Чому люди, які розтринькують приношення, мають бути суворо покарані? По-перше, поговорімо про те, звідки беруться приношення. Приношення дають брати та сестри. Згідно з біблійними уставами люди мають віддавати десяту частину свого заробітку, хоча, звичайно, багато хто в наш час жертвує більше, а деякі заможні люди дають більше десятої частини. Крім того, звідки беруть гроші деякі зубожілі брати та сестри, які віддають десятину? Багато людей відкладає гроші, живучи ощадливо. Наприклад, у селі та в сільській місцевості дехто віддає десяту частину свого заробітку від продажу зерна, дехто – від продажу курячих яєць, а дехто – від продажу кіз і курей. Багато людей веде ощадливе життя, щоб віддавати десятину або й більше – ось звідки беруться ці гроші. Більшість людей знає, що ці гроші важко даються. Чому ж тоді брати та сестри жертвують? Хіба це вимога Божого дому? Чи без пожертви спасіння неможливе? Чи це для того, щоб дотримуватися біблійних уставів? Або для того, щоб підтримати Божий дім у його роботі, бо вони переконані, що робота дому Божого важлива й не може виконуватись без фінансування, а отже, треба давати більше? Чи це єдина їхня причина? (Ні.) Тоді чому брати та сестри жертвують? Може, вони наївні? Або в них є зайві гроші? Або ж вони жертвують додаткові гроші чи гроші, які не змогли витратити? Кому віддають ці пожертви? (Богові.) Чому люди жертвують? Забудьте про все інше; найголовніша причина, з якої багато людей жертвує гроші, полягає в тому, що вони визнають Божу роботу. Бог говорить і виконує роботу, щоб вільно дарувати людям життя й істину та вести їх за Собою. Тому людям слід жертвувати десяту частину того, що вони заробляють. Це і є приношення. Упродовж усієї історії Бог благословляв людей їжею, водою та прожитком, і Він усе для них приготував. Коли люди можуть усім цим насолоджуватися, їм слід приносити назад на вівтар десяту частину того, що дав їм Бог, це представляє частку, яку люди повертають Богу, і дозволяє Йому насолодитися їхнім урожаєм. Це знак прихильності, який людям, як створеним істотам, слід мати та приносити в жертву. Крім цього аспекту, є ще один. Деякі люди кажуть: «Божа робота така велика, я мало що можу зробити сам, тому я дам приношення, свою частину». Так вони показують, що підтримують роботу Божого дому, та виступають у ролі спонсорів. Незалежно від джерела чи розміру цих пожертв серед цих людей не бракує тих, хто накопичив гроші завдяки ощадливому життю. Коротко кажучи, якби не Бог і Його робота, якби була тільки церква та ці людські організації й об’єднання, то пожертви людей не мали б ніякої цінності чи значення, тому що без Божої роботи та Його слів із них не було б жодної користі. Але коли Бог говорить і виконує роботу, коли просувається Божа робота зі спасіння людства, ці пожертви та приношення стають особливо важливими. Причина такої особливої важливості полягає в тому, що ці пожертвувані гроші використовуються для роботи церкви, і ті, хто має злочинні наміри, не повинні їх розтрачувати, привласнювати, розкрадати чи навіть розтринькувати. Чи не так? (Так.) Оскільки це дуже важливо, кожна копійка має бути використана в ключових сферах; ніщо не повинно бути розтриньканим або безвідповідально витраченим. Отже, до тих, хто розтринькує, привласнює, розкрадає або розтрачує пожертви та приношення, мусить бути особливе ставлення, і ми мусимо їх суворо карати. Враховуючи критичну важливість цих пожертв і приношень для Божої роботи та мету, з якою брати й сестри дають ці гроші та приношення, ці пожертви слід спрямовувати на найважливіші сфери. Кожна копійка має бути використана згідно з принципами та приносити результати; вона не повинна бути розтринькана і, звичайно, не повинна потрапити до рук нечестивих осіб. Це один аспект. Крім того, якою б не була пожертва, – великою чи малою, – вона походить від пожертв братів і сестер. Джерелом цих грошей не є комерційна діяльність церкви. Церква не відкриває бізнеси й не керує заводами, щоб отримувати прибуток від суспільства. Ці кошти походять не від дивідендів, отриманих від якогось виробництва, не від дивідендів чи доходів церкви, а від пожертв людей. Простіше кажучи, пожертва – це щось, дане Богу братами та сестрами; гроші, дані Богу, мають належати Богу. Для чого використовуються Божі гроші? Дехто каже: «Божі гроші та приношення використовуються для Божої насолоди». Невже це все для Божої насолоди? Якою часткою цього може насолодитися Бог? Досить обмеженою, чи не так? Коли Бог стає плоттю, Він має звичайні їжу, одяг, житло, потреби та триразове харчування, а Його втіхи обмежені. Звичайно, це цілком нормально. Основне призначення пожертв і приношень від братів і сестер – підтримувати нормальне функціонування роботи церкви, а не задовольняти прагнення певних людей до витрат. Приношення призначені не для того, щоб люди їх витрачали, і не для того, щоб люди їх використовували. Не слід думати, що той, хто розпоряджається фінансами, має пріоритет у використанні цих грошей, або що будь-який керівник має особливі повноваження розподіляти кошти. Хто б не використовував пожертви, вони мають використовуватися згідно з принципами, встановленими Божим домом. Це і є принцип. Отже, яка природа того, хто порушує цей принцип? Хіба він не вчинив переступ проти адміністративних постанов? (Вчинив.) Чому кажуть, що він учинив переступ проти адміністративних постанов? Приношення, які люди дають Богу, призначені для Божої насолоди. Як же Бог їх використовує? Бог використовує їх для роботи церкви, для підтримання нормального функціонування її роботи. Це принцип, за яким Бог використовує приношення. Однак антихристи та нечестиві люди не використовують приношення в такий спосіб. Вони розтринькують їх, марнують або бездумно жертвують, відкрито порушуючи цей принцип, щоб використати приношення. Хіба це не переступ проти адміністративних постанов? Хіба Бог дозволив тобі так їх використовувати? Хіба Він дав тобі право так їх використовувати? Хіба Він сказав тобі так їх використовувати? Він цього не робив, чи не так? Тоді чому ти використовуєш їх у такий спосіб, так нерозважливо й марнотратно? Це переступ проти принципу! Цей принцип – не звичайний, він пов’язаний з адміністративними постановами. Оскільки ці приношення не зароблені шляхом ведення бізнесу чи комерційної діяльності, а є пожертвами, які брати та сестри приносять Богу, то, відповідно, кожна витрата має бути під пильним контролем і суворим управлінням. Жодне розтринькування чи марнотратство неприпустиме. Марнотратство чи розтринькування будь-якої суми грошей не тільки призводить до значних утрат у роботі Божого дому, але й становить значні фінансові збитки для Божого дому. Розтринькування приношень – це не просто розтринькування приношень; воно також свідчить про брак відповідальності стосовно любові, яку виявляють брати та сестри, роблячи пожертви. Тому ті, хто розтринькує приношення, мусять бути суворо покарані. Тим, хто скоїв легші проступки, слід винести догану та водночас витребувати з них відшкодування. Що ж до тих, хто скоїв серйозніші проступки, необхідно стягнути з них відшкодування та усунути їх або прогнати. Є ще одна основна причина, чому слід суворо карати тих, хто розтринькує приношення. Церква відрізняється від будь-якої соціальної організації. Вона ізольована посеред будь-якої країни та будь-якого соціального середовища, покинута світом і людством. Церква не тільки не може отримати підтримку чи захист від жодної країни; вона водночас не може отримати жодної допомоги чи матеріального забезпечення від держави. У кращому разі після реєстрації та заснування церкви в західних країнах пожертви для церкви звільняються від особистого оподаткування або ж пожертвувані матеріали можуть бути використані для отримання певних податкових відрахувань. За винятком цього, церква не може отримувати жодної матеріальної допомоги чи підтримки від жодної країни й за жодного соціального устрою. Якщо паства церкви стане малою й церква не зможе більше функціонувати, держава не прийде їй на допомогу. Натомість вона радше дасть їй зачахнути самій по собі, адже церква не приносить жодного доходу й не може платити державі жодних податків. Отже, для держави не має значення, існує церква чи ні. Церква змушена ось так виживати за будь-якого суспільного устрою. Скажіть Мені, хіба це легко? (Нелегко.) Дійсно, нелегко. Суспільство та людство відкидають церкву; вона не отримує жодного визнання чи співчуття, не кажучи вже про підтримку, від жодного суспільного устрою. Ось у таких умовах виживання існує церква. Якщо хтось досі здатен розтринькувати приношення, досі здатен бути безсердечним, викидати гроші на вітер, не брати на себе жодної відповідальності, проїдати 100 000 юанів за мить, витрачати 1 000 000 юанів, наче це просто цифра, не моргнувши оком, не відчувши жодного докору, то хіба в такої людини є людськість, як ти гадаєш? Хіба такі люди не заслуговують на прокляття? (Так.) Підсумуємо різні перелічені вище обставини. Тих, хто розтринькує приношення, хто марнує їх або навіть плекає злі наміри щодо приношень, бажаючи привласнити їх або, не наважуючись привласнити, натомість їх розтринькує, – усіх їх слід суворо покарати, до них не слід проявляти жодної терпимості. Скажіть Мені, чи це правильний підхід? (Так.) Тоді, якщо в майбутньому вам випаде можливість мати владу над приношеннями, як ви поводитиметеся? Якщо ви не зможете себе контролювати, якщо ви розтринькуватимете приношення, то коли прийде час і церква вас суворо покарає, чи матимете ви якісь скарги або претензії? (Ні.) Це добре, що ви не матимете ніяких претензій, бо це буде те, на що ви заслуговуватимете!

Що стосується тих людей, які розтринькують приношення, хіба ви їх не ненавидите? Хіба ви на них не злитесь? Чи здатен ти проконтролювати їх або зупинити? Це виводить ситуацію на новий рівень – настав час для твого випробування. Якщо у твоєму оточенні є хтось, хто розтринькує підношення й наполягає на тому, щоб витратити 20 000 юанів на машину, яку можна було б купити за 2 000 юанів, – хто хоче купити найкращу, найякіснішу, найсучаснішу та наймоднішу машину, хто хоче витратити гроші на найдорожчу машину лише тому, що ці гроші не з його власної кишені, а належать Божому дому, – чи здатен ти його зупинити? Якщо ти не можеш його зупинити, чи можеш ти зробити йому попередження? Чи можеш ти повідомити про нього вищому керівництву? Якщо ти відповідальний за управління приношеннями, чи можеш ти відмовитися поставити свій підпис у такій ситуації? Якщо ви нічого із цього не можете, то вас також слід суворо покарати. Ви також розтринькуєте приношення; ви заодно із цією злою людиною, ви її спільники, і вас обох слід суворо покарати. Яке ставлення має людина до Бога, якщо вона може розтринькувати приношення та ставитись до них безвідповідально? Чи є Бог у її серці? (Немає.) На Мою думку, такі люди ставляться до Бога так само, як і сатана. Деякі люди кажуть: «Усе, що пов’язане з Богом, із Божим ім’ям, Його приношеннями, Його свідченням, мене не стосується. Який стосунок мають до мене ті люди, що розтринькують приношення?». Що це за люди? Є певні керівники та куратори, які підписуються під усім, що церква хоче придбати. Вони ніколи не ставлять під сумнів заявки, не вивчають їх уважно, не перевіряють їх на наявність проблем. Кожну заявку на придбання товарів – незалежно від того, дорогі вони чи дешеві, практичні чи непрактичні, потрібні чи непотрібні, – кожну вони схвалюють своїм підписом. Що таке твоє схвалення? Хіба це просто підпис? На Мою думку, це твоє ставлення до Бога. Твоє ставлення до Божих приношень – це твоє ставлення до Бога. Кожен розчерк твого пера, кожен раз, коли ти пишеш своє ім’я, є свідченням твого гріха хули й неповаги до Бога. Чому б тих, хто так хулить Бога та не шанує Його, не покарати суворо? Вони мусять бути суворо покарані! Бог дає тобі істину, життя, усе, що ти маєш, а ти підходиш до Нього й до того, що Йому належить, із таким ставленням. Що ж ти таке? Кожен підпис на рахунку – це свідчення твого гріха богохульства та твого нешанобливого ставлення до Бога; це найпереконливіший доказ. Які б матеріали не купувались, якою б не була сума, ти навіть не перевіряєш формуляр затвердження, а просто підписуєш його одним розчерком пера. Ти готовий довільно підписувати покупки на 100 000 чи 200 000 юанів. Одного разу тобі доведеться заплатити ціну за свій підпис – відповідальність несе той, хто підписує! Оскільки ти так поводишся, оскільки ти можеш підписувати навмання, навіть не переглядаючи спершу заявки, і довільно розтринькувати приношення, тобі слід нести відповідальність і платити ціну за власні дії. Якщо ти не боїшся відповідати за наслідки, тоді вперед – став своє ім’я. Твій підпис відображає твоє ставлення до Бога. Якщо ти можеш так діяти навіть щодо Бога, ставитися до Нього так відкрито та безсоромно, то якого ставлення ти очікуєш від Бога? Бог уже був до тебе досить терплячим, Він дав тобі дихання й дозволив тобі дожити до цього часу. Замість того, щоб продовжувати поводитися з Богом так само та з таким же ставленням, тобі слід сповідатися й покаятися перед Богом і змінити своє ставлення. Не продовжуй сліпо суперничати з Богом. Якщо ти продовжуватимеш поводитися з Богом у такий же спосіб і з таким же ставленням, то ти знаєш, якими будуть наслідки. Якщо ти не зможеш отримати Боже прощення, то твоя віра буде марною. Яка тоді буде користь від твоєї віри? Ти віриш у Бога, але розтринькуєш Його довіру до тебе й доручення, яке Він тобі дав. Скажи Мені, що ти таке? Деякі люди діють як керівники або куратори в Божому домі. Вони виконують свої обов’язки вже багато років, і можна сказати, що Я багато років взаємодіяв із ними. Зрештою Я дійшов висновку про них: ці люди гірші за собак. Їхні вчинки не тільки розбивають серце, ба більше, вони огидні. Мені подобається виховувати собак і спілкуватися з ними. Усі собаки, яких Я виростив за ці роки, виявилися досить хорошими. Собаки, які мені подобаються, зазвичай не ворогують із людьми навмисно. Якщо ти проявиш до собаки трохи доброти, він поверне її в десятикратному розмірі. Якщо твоє ставлення до нього по-справжньому добре, то навіть якщо ти кинеш на подвір’ї газету або пару взуття, він ляже біля них та охоронятиме їх для тебе. Іноді, якщо ти викинеш якусь непотрібну річ, собака подумає, що ти її загубив, і охоронятиме її для тебе, не відходячи далеко. Через деякий час Я підсумував те, що дізнався, і сказав: «Люди гірші за собак!». Собаки охороняють будинки – вони використовують свої здібності та навички, щоб охороняти твій будинок ціною власного життя. Люди навіть не мають серця, не кажучи вже про те, щоб охороняти речі ціною власного життя. Вони навіть слова не скажуть, щоб захистити роботу церкви. Вони гірші за сторожового пса! Це та різниця, яку Я провів між людьми й собаками. Ці люди, які розтринькують приношення, гірші за сторожових псів. Чи згоден ти з тим, що їх слід суворо покарати? (Так.) Бог довіряє людям і доручає їм роботу та обов’язки. Саме так Бог їх підносить і добре про них думає. Це не означає, що вони заслуговують на цю роботу, або що вони мають добрий духовний рівень та людськість, або що вони відповідають вимогам до цієї роботи. І все ж люди не розпізнають виявленої до них ласки, вони завжди вважають, що здатні виконувати церковну роботу, що вони заслужили це власною тяжкою працею та витратами. Усе, що вони мають, їм дав Бог. Що вони заробили? Чи спочивають вони на лаврах? Бог підносить людей, щоб вони виконували свої обов’язки, але вони не визнають виявленої до них ласки та не розуміють, що для них добре. Вони не виправдовують Його довіри та Його піднесення. Вони марно розтрачують Божу довіру та Його піднесення. Шкода, але в таких випадках вони мають бути суворо покарані. Бог дає людям можливості, але люди не знають, що для них добре, вони не вміють цінувати можливості, які дає їм Бог. Він дає їм шанс, але вони його не хочуть. Вони думають, що Богом легко попихати, що Він великодушний, що Він не бачитиме й не знатиме, що відбувається. Тому вони наважуються безпринципно розтринькувати приношення, зраджуючи Божу довіру, не маючи навіть найелементарнішого людського характеру та совісті. Для чого вони досі вірять? Їм не слід перейматися вірою, вони повинні просто йти поклонятися сатані. Богу не потрібне їхнє поклоніння. Вони не гідні!

Хіба ми не поспілкувалися більш-менш достатньо на першу тему про необхідність відпустити кар’єру – не займатися благодійністю? Чи зрозуміли ви істину-принципи, які охоплює ця тема? Що це за принципи? (Ці принципи полягають у тому, що заняття благодійністю – це не місія, дана людям Богом. Воно взагалі ніяк не стосується втілення істини в життя або прагнення до спасіння. Коли людина робить кілька добрих учинків, вони є лише відображенням її індивідуальної поведінки.) Заняття благодійністю не пов’язане з прагненням до істини. Не слід помилково вважати, що займаючись благодійністю, ти втілюєш істину в життя або стаєш тим, хто досягнув спасіння. Це величезна омана. Утілення істини в життя не включає в себе ні благодійності, ні заняття благодійною роботою. Мета віри в Бога – досягнення спасіння. Віра в Бога – це не накопичення заслуг і не здійснення добрих учинків, не насолода від вчинення добрих справ, не філантропія, не заняття благодійністю. Віра в Бога не має нічого спільного із заняттям благодійністю; вона полягає в прагненні до істини та прийнятті Божого спасіння. Отже, уявлення людей про те, що віра в Бога – це благодійність чи заняття благодійною роботою, або що благодійність еквівалентна вірі в Бога та догоджанню Йому, жахливо оманливі. Якою б благодійністю ти не займався та що б пов’язаного з благодійністю не робив, це просто представляє тебе особисто. Чи то випадкові дії, чи те, чим ти займаєшся в якості кар’єри, – це просто відображення твоєї власної доброї поведінки. Ця поведінка може бути пов’язана з релігією, соціальною поведінкою або моральними критеріями, але вона жодним чином не стосується віри в Бога, прагнення до істини або слідування Божим шляхом і не має абсолютно нічого спільного з Його вимогами. Але, з іншого боку, чому б людині не займатися благодійністю? Бог – це Бог, який співчуває людям, який має милосердя й любов. Він жаліє людство, то чому ж Бог не відзначає благодійні вчинки людей? Чому благодійність не заслуговує на Божу відзнаку? Хіба це не проблема? Хіба вимога до людей не займатися благодійністю не свідчить про те, що Бог не любить людство? Хіба це не суперечить жалості, яку Бог має до людства? (Ні.) Чому ні? (Тому що існують принципи Божого милосердя й любові. Божі милосердя й любов спрямовані на конкретних людей, і Він обдаровує ними тих, хто приймає істину, утілює її в життя та щиро кається. Що ж до тих невіруючих, які не можуть прийняти істину, то це не ті люди, кого Бог має намір спасти.) У Божих милосердя й любові є принципи, і Його милосердя й любов спрямовані на конкретних людей. Продовжуйте, що ще? Чи існує зв’язок між заняттям благодійною роботою та вірою в Бога? (Ні.) То чи суперечить заняття благодійністю вірі в Бога? Хіба, беручи участь у будь-якій формі благодійної роботи, людям не потрібно вкладати час, наснагу й навіть гроші? Коли ти займаєшся благодійною роботою, ти не можеш просто говорити про неї на словах, не обмірковуючи її й не розглядаючи як роботу. Якщо ти справді ставишся до неї як до професії, тобі неодмінно доведеться вкладати час, наснагу й навіть значні суми грошей. Після того, як ти вклав час, наснагу й гроші, чи не опинишся ти в пастці й під контролем благодійної роботи, яку виконуєш? Чи залишиться в тебе наснага, щоб прагнути до істини? Чи залишиться в тебе наснага, щоб виконувати свій обов’язок? (Ні.) Коли ти прагнеш до будь-якої кар’єри в житті, то якою б кар’єрою ти не займався, якщо ти робитимеш це повний робочий день, ти неминуче витрачатимеш і приноситимеш у жертву свою життєву наснагу та все своє життя. Це коштуватиме тобі твого дому, твоїх почуттів, твоїх плотських задоволень і твого часу. Так само, якщо ти дійсно ставитимешся до благодійності як до професії та займатимешся нею у відповідний спосіб, ти витратиш на неї весь свій час і наснагу. Людина має обмежену кількість наснаги. Якщо ти став підконтрольним благодійній роботі й хочеш приділяти однакову та збалансовану увагу як благодійності, так і своїй вірі в Бога, і до того ж однаково добре справлятись і з тим, і з іншим, це буде нелегко. Якщо ти хочеш водночас збалансувати ці дві справи, але тобі це не вдається, то доведеться зробити вибір. Якщо тобі доведеться обирати, що залишити, а що відкинути, яким буде твоє рішення? Хіба не слід обрати для виконання найбільш значущу та цінну справу? Тож якщо віра в Бога та заняття благодійністю з’являються у твоєму житті одночасно, який вибір тобі слід зробити? (Мені слід вибрати віру в Бога.) Хіба більшість людей не вибирає віру в Бога? Бачачи, що ви всі зробили цей вибір, хіба не цілком нормально, що Бог не дозволяє людям займатися благодійністю? (Так.) Заняття благодійністю допомогло багатьом живим істотам і забезпечило прожиток багатьом людям, але що ти зрештою з нього здобудеш? Ти задовольниш своє марнославство. Чи справді ти щось здобуваєш, і чи це те, що тобі слід здобути? Ти реалізуєш свій ідеал і продемонструєш власну цінність – ось і все, але чи той це шлях, яким тобі слід іти в житті? (Ні.) Що ти зрештою здобудеш від цього? (Порожнечу.) Ти взагалі нічого не здобудеш. Ти тимчасово задовольниш своє марнославство, отримаєш трохи похвали від інших або медалі й почесті в суспільстві, але на тому все, і вся твоя наснага й час будуть витрачені. Що ти здобудеш? Пошана, добра репутація, визнання – це все пусте. Однак істини, які люди мають осягнути, і життєві шляхи, якими їм слід іти в цьому житті, неможливо зрозуміти або здобути, просто займаючись благодійністю. Віра в Бога – це інша справа. Якщо ти щиро та повністю присвячуєш себе Богові й прагнеш до істини, то твої витрати часу та наснаги принесуть добрі й позитивні результати. Якщо ти знаєш і розумієш те, що людям слід розуміти найкраще, – як їм слід жити, як їм слід поклонятися Богу, яке їхнє ставлення до різних питань, яких точок зору й позицій їм слід дотримуватися під час дій, який спосіб поведінки найправильніший і як поводитися так, щоб Творець це відзначив, так, щоб це означало, що людина йде належним шляхом, – тоді це правильний шлях, і ти дійсно щось здобуваєш. За своє життя ти здобудеш багато такого, чого безбожники не можуть навчитися, такого, чим має володіти кожен, хто має людськість. Це походить від Бога та від істини, і це стане твоїм життям. Із цієї миті ти перетворишся на людину, яка приймає істину як своє життя; твоє життя більше не буде пустим, і ти більше не будеш розгубленим чи нерішучим. Хіба це не вищі, не цінніші здобутки? Хіба вони не цінніші за виконання якоїсь благодійної роботи заради миттєвого задоволення твого марнославства? (Так.) Ці здобутки, пов’язані з істиною та шляхом, яким людям слід іти, подарують тобі нове життя. Ніщо в людському світі не може зрівнятись із цим новим життям, і ніщо не може його замінити. Звичайно, це нове життя безцінне та вічне. Це те, чого ти досягаєш після того, як присвятив свій час, наснагу та молодість, після того, як заплатив певну ціну та приніс певні жертви. Хіба воно того не варте? Безумовно, воно того варте. Але що ти здобудеш, займаючись благодійністю? Ти не здобудеш нічого. Ті почесті та медалі – це не здобуток. Схвалення й запевнення інших, слова інших людей про те, що ти добра людина або видатний філантроп – чи можна це вважати здобутком? (Ні.) Усе це тимчасове, і з часом воно зникне. Коли ти більше не зможеш міцно це тримати, коли ти більше не зможеш це відчути, ти сповнишся жалю та скажеш: «Що я робив у своєму житті? Я попіклувався про кількох котів і собак, усиновив кількох сиріт, допоміг кільком бідним людям, щоб вони мали добре життя, їли добру їжу й мали гарний одяг, але як щодо мене самого? Для чого я жив? Чи може бути таке, що я жив тільки для них? Хіба це моя місія? Хіба це відповідальність, яку доручило мені Небо? Хіба це обов’язок, який дало мені Небо? Безсумнівно, ні. Тоді для чого людина живе в цьому житті? Звідки людина приходить і куди вона йде в майбутньому? Я не розумію цих найфундаментальніших питань». І ось, дійшовши до цього етапу, ти усвідомиш, що ці почесті – не здобуток, що вони показні. Це тому, що не займайся ти благодійністю, ти залишився б тією ж самою людиною, як якби займався нею аж до цього дня, отримуючи всі ці похвали й відзнаки, – так чи інакше, твоє внутрішнє життя не змінилося б. Те, чого ти не розумієш, залишиться для тебе невідомим; ти досі будеш збентеженим і приголомшеним. І в цей час ти не лише будеш іще більше збентеженим і приголомшеним, але й відчуватимеш ще більший неспокій. На цьому етапі вже буде запізно жалкувати. Твоє життя мине, найкращі часи залишаться позаду, і ти обереш хибний шлях. Тому якщо ти ще не ухвалив рішення зайнятися благодійною роботою або якщо ти тільки починаєш займатися благодійністю, тобі слід відпустити такі думки, якщо ти хочеш прагнути до істини й досягти спасіння. Звичайно, тобі також слід відпустити всі справи, пов’язані із цією роботою, і всім серцем кинутися на шлях віри в Бога й прагнення до спасіння. Зрештою, навіть якщо те, що ти отримаєш і здобудеш, буде не таким великим і відчутним, як ти спочатку уявляв, ти принаймні не сповнишся жалю. Як би мало ти не отримав, це все одно буде більше, ніж отримають ті, хто провів усе своє життя в релігії, вірячи в Господа. Це факт. Тому, обираючи кар’єру, людям, з одного боку, потрібно відпустити свої ідеї та плани займатися благодійністю, а з іншого – їм також слід скорегувати переконання, які вони мають у своїх думках. Їм не потрібно заздрити тим у суспільстві, хто займається благодійністю, або думати, які вони альтруїстичні, видатні, шляхетні й самовіддані, кажучи: «Подивіться, як шляхетно та самовіддано вони діють, допомагаючи іншим. Чому ми не можемо бути самовідданими? Чому ми не можемо цього досягти?». По-перше, не потрібно їм заздрити. По-друге, не потрібно собі докоряти. Якщо Бог їх не вибрав, то вони мають свої власні місії та прагнення. До чого б вони не прагнули, – чи то до слави та прибутку, чи до реалізації власних ідеалів і бажань, – це не повинно тебе хвилювати. Що тебе має хвилювати – то це те, чого тобі слід прагнути і яким шляхом тобі слід іти. Найпрактичніше питання полягає в тому, що, оскільки Бог обрав тебе, і ти прийшов у Божий дім, і ти є членом церкви і, більше того, оскільки ти перебуваєш у рядах тих, хто виконує свої обов’язки, тобі слід замислитися над тим, як стати на шлях спасіння, виконуючи свій обов’язок, як утілювати істину в життя, як увійти в істину-реальність і досягти того етапу, на якому Божі слова закарбовані у твоєму нутрі й стають твоїм життям через твої прагнення та різні жертви, на які ти йдеш. У недалекому майбутньому, озираючись назад на той стан, у якому ти був, коли вперше повірив у Бога, ти побачиш, що твоє внутрішнє життя змінилося. Ти більше не будеш людиною, життя якої ґрунтується на її розбещеному характері. Ти більше не будеш тією бундючною, неосвіченою, агресивною й нерозумною людиною, яка вважає себе неперевершеною і якою ти колись був. Натомість слово Боже стане твоїм новим життям. Ти знатимеш, як слідувати Божим шляхом, і знатимеш, як справлятися з усім, що трапляється в житті, згідно з Божою волею й відповідно до істини-принципів. Так ґрунтовно ти проводитимеш кожен день і матимеш точну мету й напрямок у всьому, що ти робиш. Ти знатимеш, що тобі слід і чого не слід робити. Усе це ти бачитимеш у своїй свідомості чітко, як у дзеркалі. Твоє повсякденне життя не буде заплутаним, виснажливим чи депресивним. Натомість воно буде сповнене світлом, матиме мету й напрямок. Водночас ти відчуєш стимул у своєму серці. Ти відчуєш, що змінився, здобув нове життя та став людиною, яка зробила Божі слова своїм життям. Хіба це не добре? (Добре.) Ми завершимо наше спілкування на тому, що не слід займатися благодійністю, – це перший принцип в темі про необхідність відпустити кар’єру.

Який другий принцип теми про необхідність відпустити кар’єру? Задовольнятися їжею та одягом. Щоб вижити в суспільстві, люди виконують самі різні види роботи чи підробітку, аби забезпечити собі прожиток і бути впевненими, що в них є гарантоване джерело щоденного харчування та побутових витрат. Отже, належать люди до нижчих класів чи до дещо вищого рівня, вони забезпечують собі прожиток, займаючись різною діяльністю. Оскільки їхня мета полягає в забезпеченні прожитку, вона досить проста: мати житло, триразове харчування та дохід, мати можливість дозволити собі м’ясо (якщо вони хочуть їсти м’ясо), регулярно ходити на роботу, не ходити в лахмітті й мати змогу отримати достатньо їжі – цього цілком досить. Це базові життєві потреби людей. Коли ці базові потреби задоволені, здобути їжу й тепло відносно легко, чи не так? Хіба це не в межах людських можливостей? (Так.) Тож якщо природа кар’єри пов’язана виключно з їжею й теплом, із прожитком, то яка б це не була кар’єра, якщо вона легальна, вона, як правило, відповідатиме стандартам людськості. Чому Я кажу, що вона відповідає стандартам людськості? Тому що мотив, намір і ціль, з якими ти займаєшся цією професійною діяльністю, не мають нічого спільного з будь-яким іншим питанням чи ідеєю, окрім як забезпечення прожитку. Це робиться виключно заради того, щоб мати достатньо їжі й теплого одягу та мати можливість утримувати свою сім’ю. Хіба це не так? (Так.) Це базові потреби. Коли ці базові потреби забезпечені, люди можуть насолоджуватися базовою якістю життя. Коли їм вдається цього досягти, вони можуть підтримувати нормальне існування. Хіба цього недостатньо для того, щоб людина могла підтримувати нормальне існування? Хіба це не те, чого людям слід досягти в межах людськості? (Так.) Ти несеш відповідальність за власне життя, несеш її на своїх плечах – це необхідний прояв нормальної людськості. Досягти цього достатньо й доречно. Однак якщо тебе це не влаштовує, то тоді як нормальна людина може їсти м’ясо один-два рази на тиждень, ти наполягаєш на тому, щоб їсти його щодня та ще й із надлишком. Наприклад, якщо ти споживаєш щодня сто або двісті грам м’яса, тоді як для підтримання належного фізичного здоров’я достатньо лише 85 грам, таке переїдання може призвести до хвороби. Що спричиняє такі захворювання, як жирова дистрофія печінки, високий кров’яний тиск і високий рівень холестерину? (Вживання надмірної кількості м’яса.) У чому проблема з вживанням надмірної кількості м’яса? Хіба не у відсутності контролю над харчуванням? Хіба не в ненажерливості? (Так.) Звідки береться ця ненажерливість? Хіба не від надмірного апетиту? Чи узгоджується надмірний апетит і ненажерливість із потребами нормальної людськості? (Ні.) Вони перевищують потреби нормальної людськості. Якщо ти постійно хочеш перевищити потреби нормальної людськості, це означає, що тобі доведеться більше трудитися, заробляти більше грошей і працювати в багато разів більше, ніж звичайні люди. Працюючи понаднормово чи на кількох роботах, ти будеш змушений більше заробляти, щоб дозволити собі їсти м’ясо тричі на день і коли заманеться. Хіба це не вихід за рамки нормальної людськості? Хіба це добре – виходити за рамки нормальної людськості? (Ні.) Чому це не добре? (З одного боку, людські тіла схильні до хвороб; з іншого боку, щоб задовольнити свої бажання та апетити, люди повинні вкладати у свою роботу більше часу, наснаги та коштів. Це забирає час і наснагу, які вони могли б використати для прагнення до істини та виконання своїх обов’язків, і впливає на те, як вони йдуть шляхом віри в Бога та прагнення до істини.) Людям слід задовольнятися тим, що вони мають саме необхідне, не відчувають голод чи холод, отримують їжу й тепло, обов’язкові для нормальної людськості. Тобі слід заробляти достатньо грошей, щоб забезпечити нормальну потребу організму в їжі. Цього достатньо, це те життя, яке слід мати людям із нормальною людськістю. Якщо ж ти постійно прагнеш плотських насолод і задовольняєш свій плотський апетит, не думаючи про своє фізичне здоров’я й нехтуючи правильним шляхом; якщо ти завжди хочеш їсти добру їжу, насолоджуватися добрими речами, мати добрі життєві умови й високу якість життя, їсти рідкісні делікатеси, носити брендовий одяг і золоті та срібні прикраси, жити в маєтках і їздити на розкішних автомобілях, – якщо ти постійно до цього прагнеш, то яку професію тобі потрібно мати? Якщо ти берешся за звичайну роботу, яка тільки закриває твої базові потреби в їжі та теплі, чи може вона задовольнити всі ці бажання? (Не може.) Безсумнівно, ні. Наприклад, якщо ти хочеш займатися бізнесом, і малий бізнес з одним кіоском може забезпечити всю твою сім’ю достатньою кількістю їжі й тепла, то, можливо, ти матимеш менше, ніж ті, хто стоїть над тобою, але набагато більше, ніж ті, хто стоїть нижче. Ти можеш іноді їсти м’ясо, і вся твоя сім’я може пристойно вдягатися. Час, що залишився, ти можеш використати для віри в Бога, відвідування зібрань і виконання твоїх обов’язків, і в тебе ще залишиться наснага для прагнення до істини. Цього цілком достатньо. Тому що оскільки ця робота дає тобі впевненість у твоєму житті, ти зможеш вивільнити час та наснагу для прагнення до віри в Бога та до істини. Це відповідає Божій волі. Однак якщо ти ніколи не задоволений, ти завжди думатимеш: «Цей бізнес має потенціал. Я можу заробляти стільки-то грошей на місяць, маючи лише один кіоск, і забезпечити свою сім’ю їжею й теплом. Якщо у мене буде два кіоски, то я зможу подвоїти свій заробіток. Моя сім’я не тільки зможе мати їжу й тепло, ми також зможемо трохи заощадити. Ми зможемо їсти все, що заманеться, і навіть подорожувати та купувати деякі предмети розкоші. Ми зможемо їсти й насолоджуватися тим, що більшості людей недоступно. Це було б чудово. Ану ж бо я додам ще один кіоск!». Додавши ще один кіоск, ти стаєш заможнішим; ти відчуваєш смак переваг і думаєш: «Здається, цей ринок досить великий. Я можу додати ще один кіоск, розширити свій бізнес і привозити різні товари, щоб розширити його ще більше. Я можу не тільки заощадити гроші, але й купити машину та переїхати в більший будинок. Уся моя сім’я зможе подорожувати як по країні, так і за кордон!». Що більше ти обмірковуєш цю думку, то привабливішою вона стає. На цьому етапі ти вирішуєш додати ще один кіоск. Бізнес стає все більшим і більшим, ти заробляєш усе більше та більше грошей, твоє задоволення зростає, але ти все рідше й рідше ходиш на зібрання – уже не щотижня, а два рази в місяць або раз на місяць, і зрештою – лише раз на пів року. У глибині душі ти думаєш: «Мій бізнес виріс, я заробив багато грошей, я підтримую роботу Божого дому й роблю велике приношення». Ти їздиш на кабріолеті, твоя дружина та діти прикрашені золотими й діамантовими коштовностями, з голови до ніг одягнені в брендовий одяг, і ви навіть побували за кордоном. Ти думаєш: «Як чудово мати гроші! Якби я знав, що заробляти гроші так легко, я почав би раніше! Мати гроші – це так чудово! Дні заможної людини проходять в такому комфорті й легкості! Коли я їм смачну їжу, її смак незрівнянний. Коли я одягаю дизайнерські бренди, я почуваюсь піднесено, і куди б я не пішов, я ловлю заздрісні та ревниві погляди інших людей. Я здобув повагу й захоплення людей, і я почуваюсь іншим, моя спина ніби трохи випросталася». Бажання твоєї плоті були задоволені, як і твоє марнославство. Але шар пилу на обкладинці Божих слів стає все товщим і товщим, ти вже давно їх не читав, а твої молитви до Бога стали коротшими. Зібрання переїхали в інше місце, і ти навіть не знаєш, де вони тепер проводяться. Ти не з’являєшся в церкві навіть зрідка. Скажи Мені, це наближає тебе до спасіння чи віддаляє від нього? (Віддаляє.) Якість твого життя покращується, твоє тіло вгодоване, і ти став перебірливішим. У минулому ти не ходив на медичний огляд навіть раз на вісім-десять років, але тепер, коли ти заможній, ти ходиш на огляд кожні шість місяців, щоб перевірити, чи немає в тебе високого кров’яного тиску, високого рівня цукру чи холестерину в крові. Ти кажеш: «Про своє тіло слід дбати. Як говориться в прислів’ї: “Краще бути багатим і здоровим, ніж бідним і хворим”». Твої думки та погляди змінилися, чи не так? Тепер, коли ти багата й більше не пересічна людина, ти відчуваєш свою цінність, відчуваєш, що твоя особистість гідна поваги, і ти ще більше бережеш своє тіло. Змінилось і твоє ставлення до життя. Раніше ти не переймався медичними оглядами, думаючи: «Нам, біднякам, не варто цим перейматися. Навіщо мені обстежуватися? Навіть якщо я серйозно хворий, я все одно не можу дозволити собі лікування. Я просто сидітиму й терпітиму, а якщо не зможу, то, мабуть, ця плоть просто візьме та помре. Нічого страшного». Але зараз все по-іншому. Ти кажеш: «Людям не слід жити із хворобою. Якщо вони захворіють, хто витрачатиме зароблені ними гроші? Вони не зможуть насолоджуватися життям. Життя коротке!». Тепер усе по-іншому, чи не так? Твоє ставлення до грошей, до життя плоті й насолод змінилося. Так само у своєму ставленні до віри в Бога, спасіння та прагнення до істини ти також стаєш дедалі байдужішим.

Щойно людина перестане бути задоволеною їжею й одягом, вона прагнутиме вищої якості життя та насолоди кращими речами. Це ознака небезпеки, це впадіння в спокусу, це спричинить неприємності, і це погана прикмета. Щойно відчувши смак багатства й насолодившись ним, людина починає хвилюватися, що одного дня вона втратить свої гроші та стане бідною. Як наслідок, вона особливо цінує ті дні, коли в неї є гроші, і цінує стан та статус багатія. Ти часто чуєш, як безбожники кажуть: «Перейти від гіркого до солодкого легко, а від солодкого до гіркого – ні». Це означає, що коли в тебе нічого немає, ти не проти, коли тебе просять щось відпустити; ти можеш зробити це в мить ока, тому що в тебе немає нічого, за що варто триматися. Ці грошові й матеріальні цінності не стають для тебе перешкодою, і тобі легко їх відпустити. Але коли ти володієш цими речами, тобі стає важко їх відпустити; важче, ніж піднятися на небо. Якщо ти бідний, то коли прийде час залишити свій дім і виконати свої обов’язки, ти підеш із готовністю. Однак якщо ти заможне цабе, тій розум сповнюється думками, і ти кажеш: «Ох, мій будинок коштує два мільйони юанів, моя машина коштує п’ятсот тисяч юанів. А ще є основні активи, банківські заощадження, акції, фонди, інвестиції та інше на загальну суму приблизно десять мільйонів юанів. Якщо я поїду, як я заберу це все із собою?». Тобі нелегко розлучитися із цими матеріальними благами. Ти думаєш: «Якщо я відмовлюся від цього й покину цей дім і мою нинішню сім’ю, чи будуть у тому місці, де я житиму в майбутньому, такі ж умови? Чи зміг би я витерпіти життя в глиняній халупі або в будинку із соломи? Чи зміг би я витримати сморід хліву? Зараз я можу щодня приймати гарячий душ. Чи зміг би я витримати в місці, де немає можливості прийняти гарячий душ навіть раз на рік?». Твої думки множаться, і ти не можеш цього витримати. Поки в тебе є гроші, ти жменями витягаєш готівку на купівлю речей, без роздумів купуючи все, що заманеться; ти особливо щедрий, і гроші тебе ніколи не підводили. Але якби ти відмовився від усього цього, то щоразу ліз би у свій гаманець зі збентеженням, гадаючи, що станеться, якщо там нічого немає. Якби ти захотів з’їсти миску гарячої локшини, тобі довелося б вираховувати, який ресторан найдешевший і скільки страв ти можеш з’їсти на ті гроші, які в тебе залишилися. Тобі довелося б дотримуватися суворого бюджету, вести життя бідняка. Чи зміг би ти це витримати? Раніше, якби ти двічі виправ річ і вона втратила б форму, так що її соромно носити, ти б викинув її та купив нову. Тепер ти переш і носиш одну й ту саму футболку знову і знову, і навіть якщо комір рветься, ти не можеш її викинути. Ти зашиваєш її та продовжуєш носити. Чи зміг би ти таке терпіти? Куди б ти не пішов, люди бачили б, що ти бідний, і не хотіли б із тобою спілкуватися. Коли в магазині ти запитав би ціну, ніхто не звернув би на тебе уваги. Чи зміг би ти це знести? Це нелегке відчуття, чи не так? Але якби у тебе не було цих грошових і матеріальних цінностей, тобі не потрібно було б їх відпускати, і тобі не довелося б стикатися із цим викликом. Тобі було б набагато легше покинути все та прагнути до істини. Тому Бог здавна говорив людям, що їм слід задовольнятися їжею та одягом. Якою б не була твоя професія, не стався до неї як до кар’єри, не розглядай її як трамплін чи засіб для того, щоб зайняти видне становище або накопичити багатство для безбідного життя. Якою б не була твоя робота чи професія, достатньо розглядати її виключно як засіб для забезпечення прожитку. Якщо вона може забезпечити твій прожиток, тобі слід знати, коли зупинитися, і більше не гнатися за багатством. Якщо заробітку в дві тисячі юанів на місяць вистачає на триразове харчування й основні життєві потреби, то варто на цьому зупинитися й не намагатися розширювати масштаби своєї роботи. Якщо в тебе є особливі потреби, ти можеш взяти додаткові робочі зміни або тимчасову роботу, щоб звести кінці з кінцями; це прийнятно. Божа вимога до людей така: незалежно від того, яка твоя професія, незалежно від того, чи вимагає вона знань або якихось технічних навичок і чи вимагає вона фізичної праці, якщо вона путня й законна, відповідає твоїм здібностям і може забезпечити твій прожиток, то цього достатньо. Не перетворюй свою професію на засіб для реалізації власних ідеалів і бажань заради задоволення свого життя у плоті, бо тим самим ти дозволяєш собі піддатися спокусі, або впасти в трясовину, або стати на шлях, з якого немає вороття. Якщо заробітку в дві тисячі юанів на місяць достатньо для підтримки твого особистого життя або життя твоєї сім’ї, то тобі слід триматися цієї роботи, а час, що залишився, використати для практики віри в Бога, відвідування зібрань, виконання своїх обов’язків і прагнення до істини. Це твоя місія, цінність і сенс життя віруючої людини. І будь-яка професійна діяльність, якою ти займаєшся, призначена просто для підтримки основних фізичних потреб нормального людського життя. Бог не вимагатиме від тебе, щоб ти досяг успіху, став видатним чи прославив себе у своїй професії. Якщо твоя професія пов’язана з науковими дослідженнями, вона вимагатиме значної частини твоєї наснаги, але принцип практики залишається незмінним – задовольнятися їжею та одягом. Якщо твоя професія пропонує тобі можливості для просування по службі та значний дохід відповідно до твоїх здібностей, і цей дохід виходить за рамки задоволення їжею та одягом, що тобі слід зробити? (Відмовитися від пропозиції.) Принцип, якому тобі слід підкоритися, – це принцип, про який тебе напучує Бог: задовольнятися їжею та одягом. Якою б професійною діяльністю ти не займався, якщо вона не обмежується рамками задоволення їжею та одягом, ти неминуче вкладатимеш наснагу, час або кошти, виходячи за межі базових потреб, щоб заробити цей додатковий дохід. Наприклад, на даний час ти можеш бути молодшим працівником, який заробляє достатньо для підтримання своїх базових потреб, але через твої успіхи в роботі керівництво хоче підвищити тебе до керівної посади або зробити тебе таким-то вищим керівником зі збільшенням зарплати в декілька разів. Хіба цей дохід зароблений даремно? Коли твій дохід зростає, то зростає й відповідна кількість праці, яку ти вкладаєш. Хіба докладання зусиль не вимагає наснаги та часу? Іншими словами, можна сказати, що ти отримав зароблені гроші в обмін на велику частку твоєї енергії та часу. Щоб заробляти більше грошей, тобі потрібно інвестувати більше свого часу та наснаги. Коли ти заробляєш більше грошей, це займає велику частину твого часу та наснаги, при цьому час, який ти приділяєш вірі в Бога, відвідуванню зібрань, виконанню обов’язків та прагненню до істини, пропорційно зменшується. Це очевидний факт. Коли ти присвячуєш свою наснагу та час накопиченню багатства, ти втрачаєш винагороди від своєї віри в Бога. Бог не буде до тебе прихильним, і Його дім не компенсує тобі те, що ти втратив, тільки тому, що тебе підвищили й тепер велика кількість твого часу й наснаги зайняті, через що в тебе немає часу виконувати свої обов’язки або відвідувати зібрання в Божому домі. Чи трапляється таке? (Ні.) Божий дім не прийме тебе, не дасть тобі особливого ставлення, і Бог не ставитиметься до тебе через це прихильно. Коротше кажучи, якщо ти хочеш отримати винагороди за свою віру в Бога, якщо ти хочеш здобути істину, то це залежить від того, яких зусиль ти докладаєш, аби забезпечити собі час і наснагу. Це питання вибору. Бог не забороняє тобі підтримувати нормальний спосіб життя. Твого доходу вистачає на їжу й тепло, на підтримку твого фізичного виживання й життєдіяльності. Цього достатньо, щоб підтримувати твоє подальше існування. Але ти не задоволений; ти завжди хочеш заробляти більше. Тоді ця сума грошей позбавить тебе твоєї наснаги й часу. Заради чого ти будеш їх позбавлений? Заради покращення якості твого матеріального життя. Коли ти покращуєш якість свого матеріального життя, ти менше здобуваєш від віри в Бога, і твій час для виконання обов’язків зникає, він зайнятий. Що його займає? Його займає прагнення до доброго фізичного життя, фізична насолода. Чи варте воно того? (Ні.) Якщо ти вмієш добре зважувати всі «за» і «проти», то ти розумієш, що воно того не варте. Ти отримуєш задоволення від свого фізичного життя, їси кращу їжу та зберігаєш ситість у шлунку; ти добре вдягаєшся – стильно й комфортно. Ти купуєш іще кілька дизайнерських речей і предметів розкоші, але твоя робота виснажлива, важча й забирає твій час і наснагу. Як віруючий, ти не маєш часу відвідувати зібрання чи слухати проповіді. Тобі також бракує часу на роздуми над істиною й Божими словами. Ти досі не розумієш і не можеш розпізнати значну частину істини, але тобі бракує часу й наснаги, щоб роздумувати та шукати її. Твоє матеріальне життя покращується, але духовне життя не зростає, а занепадає. Це здобуток чи втрата? (Утрата.) Ця втрата занадто велика! Ти маєш зважити всі «за» і «проти»! Якщо ти розумна людина, яка щиро любить істину, тобі слід зважити обидві сторони й побачити, що для тебе найбільш цінне та значуще. Якщо тебе просувають по службі й у тебе з’являється можливість заробити більше грошей і забезпечити собі краще матеріальне життя, що тобі слід обрати? Якщо ти хочеш прагнути до істини й рішуче налаштований прагнути до істини, то тобі слід утриматися від таких можливостей. Наприклад, уяви, що хтось у твоїй компанії каже: «Ти працюєш на цій роботі вже десять років. Більшості людей в компанії підвищують зарплату, і через три-п’ять років їх просувають по службі. Але ти отримуєш ту саму заробітну платню, що й раніше. Чому ти не показуєш хороші результати? Чому ти не покращуєш свою продуктивність? Подивися на таку-то, вона працює тут три роки, а вже їздить на кабріолеті й живе в більшому будинку: вона змінила будинок з однією спальнею та вітальнею на інший, із трьома спальнями та двома вітальнями. Коли вона приїхала, то була просто бідною студенткою. Тепер вона заможна жінка, одягнена з голови до ніг у дизайнерський одяг, зупиняється в розкішних готелях, живе в маєтку та їздить на розкішному автомобілі». Якби ти побачив, яка вона заможна, хіба не почали б у тебе на душі шкребти коти? Хіба не стало б тобі погано? Хіба зміг би ти встояти перед такими спокусами? Хіба залишився б при своєму первісному намірі? Хіба дотримувався б принципів? Якщо ти щиро любитимеш істину, будеш готовий прагнути до неї та віритимеш, що здобути щось в істині – це найважливіше, найцінніше у твоєму житті, і що ти обрав те, що найважливіше й найцінніше у твоєму житті, то ти не пошкодуєш про це, і такі речі, як просування по службі, тебе не похитнуть. Ти будеш невідступний, кажучи: «Я задовольняюся їжею й одягом; за яку б роботу я не брався, я роблю це заради їжі й тепла, щоб моє тіло продовжувало жити, а не заради тілесної насолоди та, звичайно, не заради здобуття видного становища. Я не прагну просування по службі чи високої зарплати; я використаю свій обмежений життєвий час, щоб прагнути до істини». Якщо ти матимеш таку рішучість, то не вагатимешся, і в тебе на душі не шкребтимуть коти. Коли ти бачитимеш, що інші отримують просування по службі та більшу зарплату, носять золоті та срібні прикраси та брендовий одяг, насолоджуються кращою якістю життя й перевершують тебе за стилем, ти не відчуватимеш заздрості. Чи не так? (Так.) Однак якщо ти не любиш істину й не прагнеш до неї, ти не зможеш стриматись і надовго тебе не вистачить. У такій ситуації й у такому середовищі, якщо людям бракуватиме істини, як їхнього життя, якщо їм бракуватиме трохи рішучості, якщо їм бракуватиме справжнього розуміння, вони часто коливатимуться туди-сюди й почуватимуться слабкими. Протримавшись деякий час, вони навіть впадуть у депресію, думаючи: «Коли ж ці дні закінчаться? Якщо Божий день не настане, як довго я залишатимуся лакеєм у цій компанії? Інші заробляють більше за мене. Чому ж я здатен тільки забезпечити себе елементарними їжею й теплом? Бог не каже мені заробляти більше грошей». Хто не дає тобі заробляти більше грошей? Якщо у тебе є можливість, ти можеш заробляти більше. Якщо ти вирішив заробляти більше грошей, вести заможний спосіб життя й насолоджуватися марнотратством – це чудово; ніхто тобі не заважає. Однак ти маєш нести відповідальність за свій вибір. Зрештою, якщо ти не досягнеш істини, якщо Божі слова не стануть у тобі життям, ти будеш єдиними, хто про це пошкодує. Ти маєш нести відповідальність за свої вчинки та вибір. Ніхто не може сплатити за тебе рахунок або взяти на себе відповідальність замість тебе. Якщо ти вже обрав вірити в Бога, іти шляхом спасіння й прагнути до істини, не шкодуй про це. Оскільки це те, що ти обрав, тобі не слід сприймати це як правило чи заповідь, якої слід дотримуватися; радше тобі слід зрозуміти, що твоя наполегливість і вибір мають сенс і цінність. Зрештою, те, що ти здобуваєш – це істина й життя, а не просто правило. Якщо через свою наполегливість і вибір ти почуваєшся особливо ніяково та незатишно й не можеш дивитися в очі оточуючим, тоді не продовжуй наполягати. Навіщо ускладнювати собі життя? Чого б ти не бажав у душі, чого б ти не хотів, прагни до цього – ніхто тебе не зупиняє. Зараз, спілкуючись у такий спосіб, ми просто даємо тобі принцип. Кожна професійна діяльність, якою займаються люди у світі, пов’язана зі славою, прибутком і фізичним задоволенням. Люди заробляють більше грошей не для того, щоб досягти певного числа, а щоб підвищити своє фізичне задоволення за рахунок цих зароблених грошей, а також стати заможними людьми, відомими широкому загалу. Так вони матимуть славу, прибуток і становище, які виходять за рамки базових потреб. Люди платять за фізичну насолоду будь-яку ціну; усе це не має сенсу, усе це порожнє, як сон. Те, що вони отримують у результаті, – сама лише порожнеча. Сьогодні ти можеш їсти пельмені та вважати їх смачними, але після ретельних роздумів усвідомлюєш, що нічого не здобув. Якщо ти їси їх щодня, то вони можуть тобі набриднути, ти перестанеш їх їсти й перейдеш на щось інше, як-от кукурудзяні булочки, рис або млинці. Так ти пристосовуєшся, і твоє фізичне тіло стає здоровішим. Якщо ти їси жирну їжу щодня, твоє фізичне тіло може стати нездоровим, чи не так?

Задовольнятися їжею й одягом – чи правильний це шлях? (Правильний.) Чому він правильний? Хіба цінність людського життя в їжі та одязі? (Ні.) Якщо цінність життя людини не в їжі та одязі, не в насолоді в плоті, тоді професійна діяльність, якою вона займається, має задовольняти лише потребу в їжі та одязі, вона не повинна виходити за ці рамки. Для чого потрібні їжа та одяг? Щоб забезпечити нормальне виживання тіла. Яка мета виживання? Не плотська насолода, не насолода плином життя та, звичайно, не насолода всім тим, що з людиною відбувається в житті. Усе це неважливо. То що ж тоді найважливіше? Що найціннішого має зробити людина? (Іти шляхом віри в Бога та прагнення до істини, а потім виконувати свої обов’язки.) Якою б людиною ти не був, – ти створена істота. Створеним істотам слід робити те, для чого вони призначені – ось що має цінність. Отже, що з того, що роблять створені істоти, має цінність? Кожна створена істота має місію, доручену їй Творцем, місію, яку вона повинна виконати. Бог визначив життєву долю кожної людини. Якою б не була її життєва доля, це те, що їй слід робити. Якщо ти робиш це добре, то коли ти постанеш перед Богом, щоб звітувати Йому, Бог дасть тобі відповідь, яка тебе вдовольнить. Він скаже, що ти мав цінне та плідне життя, що ти перетворив Божі слова на своє життя та що ти компетентна створена істота. Однак якщо твоє життя – це просто життя, боротьба та витрати заради їжі, одягу, задоволення та щастя, то коли ти нарешті постанеш перед Богом, Він запитає: «Наскільки ти виконав це життєве завдання та місію, які Я тобі дав?». Ти все підрахуєш і побачиш, що наснага та час твого життя були витрачені на їжу, одяг і розваги. Здається, що ти мало що зробив зі своєю вірою в Бога, не виконав свій обов’язок, не вистояв до кінця та не втілив у життя свою відданість. Що стосується прагнення до істини, то хоча ти й мав певне бажання прагнути до неї, ти не заплатив велику ціну та нічого не здобув. У кінцевому підсумку Божі слова не стали твоїм життям, і ти досі той самий старий сатана. Твої методи сприйняття та дій ґрунтуються на людських переконаннях і фантазіях, а також на розбещеному сатанинському характері. Ти досі повністю настроєний проти Бога та несумісний із Ним. У такому випадку ти станеш непотрібним, і Бог більше тебе не захоче. Із цієї миті ти більше не будеш Божим створінням. Це жалюгідно! Тому якою б професійною діяльністю ти не займався, якщо вона легальна, значить вона впорядкована й наперед визначена Богом. Але це не означає, що Бог підтримує тебе чи заохочує заробляти більше грошей або досягати висот у кар’єрі, яку ти обрав. Бог цього не схвалює, і Він ніколи цього від тебе не вимагав. Більше того, Бог ніколи не використає професійну діяльність, якою ти займаєшся, щоб підштовхнути тебе до світу та віддати сатані або щоб дозволити тобі свідомо прагнути до слави та прибутку. Натомість через професію, якою ти займаєшся, Бог дозволяє тобі задовольняти свої потреби в їжі та теплі – ось і все. Крім того, у Своїх словах Бог розповів тобі про те, який твій обов’язок, яка твоя місія, до чого тобі слід прагнути та чим тобі слід жити. Це цінності, якими тобі слід жити, і шлях, яким тобі слід іти упродовж усього твого життя. Після того, як Бог заговорив і ти зрозумів, що Він сказав, що тобі слід зробити? Якщо трьох робочих днів на тиждень достатньо, щоб задовольнити твої потреби в їжі та теплі, але ти все одно вирішуєш працювати в інші дні, то ти не можеш виконати свій обов’язок. Коли обов’язок вимагає твоєї співпраці, ти кажеш: «Я на роботі, я на своєму посту», а коли хтось намагається зв’язатися з тобою, ти завжди заявляєш, що не маєш часу. А коли ж ти маєш час? Лише після 20:00, коли ти виснажений, утомлений і спустошений, коли в тебе є бажання, але немає сил. Ти працюєш шість днів на тиждень, і коли хтось намагається зв’язатися з тобою по телефону, ти завжди заявляєш, що в тебе немає часу. Тільки в неділю в тебе є час, і навіть тоді тобі потрібно присвятити його сім’ї та дітям, зайнятися домашніми справами, підзарядитися та трохи відпочити. Дехто навіть вирушає у відпустку, присвячує час дозвіллю, витрачає гроші та купує речі. Дехто будує свої стосунки з колегами, налагоджує зв’язки з керівниками та вищим керівництвом. Що це за віра? Це наскрізь невіруюча людина; який сенс займатися формальностями? Не кажи, що ти віриш у Бога; ти не маєш жодних відносин із віруючими в Бога. Ти не належиш до церкви; у кращому разі ти просто друг церкви. Божому дому потрібен хтось, хто б займався зовнішніми справами, і ти можеш погодитися допомогти, але робиш це лише для того, щоб не відмовлятися. Чи зможеш ти зайняти свою посаду та коли ти зможеш її зайняти – невідомо. А після того, як ти прибув на посаду, неясно, чи можеш ти віддавати їй увесь свій час, усе своє серце й сили, – це все невідомо. Ніхто не знає, коли ти можеш виявитися надто зайнятим роботою або поїхати у відрядження та безслідно зникнути на два тижні чи на місяць – ніхто не може з тобою зв’язатися. Це вже не справжня віра, а проста формальність. Що стосується таких людей, то в них слід забрати книги Божого слова, а потім їх слід усунути та сказати: «Якщо ти не зможеш відпустити роботу, не матимеш часу на зібрання й не зможеш виконувати свій обов’язок, Божий дім тебе не примушуватиме. На цьому наші шляхи розходяться. Коли ти зможеш задовольнятися лише їжею та одягом, відмовишся від своїх вимог високоякісного життя та приділятимеш більше часу виконанню свого обов’язку, тоді ми офіційно приймемо тебе у своє лоно й вважатимемо тебе членом церкви. Якщо ти не можеш цього досягти, а просто відчитуєшся, допомагаєш і будуєш неміцні відносини з братами та сестрами у свій вільний час, це не вважається виконанням твого обов’язку як створеної істоти й тим більше не кваліфікується як офіційна віра в Бога». Як ми називаємо таких людей? (Друзі церкви.) Друзі церкви, добрі друзі церкви. «Хто не супроти нас, той за нас» (Марка 9:40). Тому таких людей називають друзями церкви. Якщо когось називають другом церкви, це означає, що за ним ще досі спостерігають, він ще не є формально віруючим у Бога, не зарахований до членів церкви, ще не вважається людиною, яка виконує свій обов’язок; щонайбільше, за ним ще треба спостерігати, оскільки досі незрозуміло, чи може він виконати свій обов’язок. Однак через обмеження, накладені сімейним оточенням або умовами, деякі люди змушені працювати кілька днів на тиждень, щоб заробляти на життя й утримувати своїх дітей. Ми не ставитимемо до них жодних категоричних вимог. Якщо вони можуть виконувати свої обов’язки в той час, що залишився, то вони вважаються членами Божого дому, офіційно віруючими в Бога, тому що вони вже виконали основну умову – задовольнятися їжею й одягом. У них є об’єктивні труднощі, і якщо не дати їм працювати, то вся їхня сім’я залишиться без прожитку, і вони страждатимуть від холоду та голоду. Якщо не дозволити їм працювати, хто утримуватиме їхню сім’ю? Може, ти їх утримуватимеш? Тому церковні керівники, куратори та всі, хто має до них стосунок, не мають права вимагати, щоб вони покинули роботу та не турбувалися про свою сім’ю. Цього не слід робити. Це означало б вимагати від людей неможливого; їм слід дати засоби для життя. Люди не живуть у вакуумі, вони не машини. Їм потрібно виживати, забезпечувати прожиток. Як ми обговорювали раніше, якщо в тебе є діти та сім’я, то тобі як опорі або члену сім’ї слід взяти на себе відповідальність утримувати свою сім’ю. Принцип виконання цього зобов’язання – роздобути їжу та тепло, ось у чому полягає цей принцип. Для деяких людей це стан, у якому вони зараз перебувають, і вони нічого не можуть із цим вдіяти. Виконавши свої зобов’язання перед сім’єю, вони підлаштовують свій графік, щоб виконати свій обов’язок. Божий дім це дозволяє й допускає; не можна вимагати від людей неможливого. Це принцип? (Так.) Ніхто не має права вимагати від тих, хто нещодавно увірував у Бога та ще не вкоренився, щоб вони кидали роботу, залишали сім’ю, розлучалися, нехтували своїми дітьми чи відкидали батьків. Нічого із цього не потрібно. Божі слова вимагають від людей слідувати принципам істини, і ці принципи охоплюють різні ситуації й умови. Виходячи із цих різних ситуацій та умов, вимоги й заходи мають відповідати принципам істини; тільки так правильно. Тому в питаннях кар’єри дуже важливо задовольнятися їжею й одягом. Якщо ти чітко цього не розумієш, то можеш утратити свій обов’язок і поставити під загрозу свої шанси на спасіння.

Останні дні – це також особливий час. З одного боку, робота церкви складна й насичена; з іншого боку, у цю мить поширення Євангелія Царства Божого потрібно, щоб більше людей присвячувало свій час і наснагу, докладало зусиль і виконувало свої обов’язки, аби задовольнити потреби різних проектів у Божому домі. Тому чим би ти не займався, якщо поза задоволенням своїх основних життєвих потреб ти можеш присвятити свій час та наснагу виконанню свого обов’язку в Божому домі, співпрацюючи в різних проектах, тоді в очах Бога це не тільки бажано, але й особливо цінно. Це варто Божої відзнаки і, звісно, варто того, щоб люди так само вкладались і витрачались. Справа в тому, що хоча ти й пожертвував задоволеннями плоті, ти здобуваєш безцінне життя Божих слів, вічне життя, безцінний скарб, який не можна обміняти ні на що у світі, ні на гроші, ні на будь що інше. І цей неоціненний скарб, те, що ти здобуваєш, вкладаючи час і наснагу, через власні зусилля та прагнення, – це особлива ласка й те, що тобі пощастило отримати, чи не так? Божі слова та істина стають життям людини: це безцінний скарб, у обмін на який людям слід пожертвувати всім. Отже, виходячи з того, що твоя професія дозволяє тобі мати їжу й одяг, якщо ти здатний заплатити ціну та вкласти час і енергію в прагнення до істини, – якщо ти обираєш цей шлях, – то це хороша подія, яку варто відсвяткувати. Тобі не слід почуватися через це засмученим або збентеженим; ти маєш бути впевненим, що зробив правильний вибір. Нехай ти впустив можливість просування по службі, підвищення зарплати й вищого доходу, більшої насолоди від життя у плоті або заможного життя, але ти скористався можливістю спасіння. Той факт, що ти втратив або відпустив ці речі, означає, що твій вибір приніс тобі надію й життєву силу для спасіння. Ти нічого не втратив. І навпаки, якщо, маючи їжу та одяг, ти витрачаєш більше часу та наснаги, заробляєш більше грошей, отримуєш більше матеріальних задоволень, і твоя плоть задоволена, але при цьому ти знищив надію на власне спасіння, то це, безсумнівно, для тебе не добре. Тобі слід почуватися через це засмученим і стривоженим; тобі слід скоригувати свою роботу або своє ставлення до життя й вимоги до якості фізичного життя; тобі слід відпустити певні бажання, плани та програми для життя в плоті, які не узгоджуються з дійсністю. Ти маєш помолитися Богу, прийти в Його присутність і набратись рішучості виконати свій обов’язок, кинувши свій розум і тіло на виконання різних задач у Божому домі, прагнучи, щоб у майбутньому, у день завершення Божої роботи, коли Бог перевірятиме роботу кожної людини та вимірюватиме духовний стан усіх класів людей, ти був їх частиною. Коли велика Божа робота буде завершена, коли Євангеліє Царства Божого пошириться по всьому всесвіту, коли розгорнеться ця радісна сцена, там буде і твоя праця, і твій внесок, і твоя жертва. Коли Бог отримає славу, коли Його робота пошириться по всьому всесвіту, коли всі святкуватимуть успішне завершення великої Божої роботи, у цю радісну мить ти будеш тим, хто причетний до цієї радості. Ти будеш співучасником цієї радості, а не тим, хто ридатиме та скреготатиме зубами, хто битиме себе в груди та колотитиме по спині, тоді як всі інші кричатимуть і стрибатимуть від радості; не тим, хто отримає суворе покарання, хто буде глибоко зневажений і вигнаний Богом. Звичайно, ще краще те, що коли велика Божа робота завершиться, ти володітимеш Божими словами як життям. Ти будеш спасенною людиною, яка більше не бунтує проти Бога, не порушує принципів, а сумісна з Богом. Водночас ти радітимеш, що від самого початку відмовився від усього: від високої зарплати, від плотських насолод, від хорошого матеріального забезпечення, від чудових житлових умов, а також від вдячності, просування по службі та піднесення, яке дають тобі керівники. Ти не шкодуватимеш про те, що відмовився від можливостей просування по службі, відмовився від можливостей збільшити свою зарплату та розбагатіти чи від шансу пожити розкішним життям. Коротше кажучи, вимоги та стандарти, що застосовуються до професійної діяльності, якою займається людина, а також принципи практики, яких їй слід дотримуватися, підсумовані в цьому вислові: «Задовольняйся їжею й одягом». Прагнути до істини, щоб здобути життя, – ось чого слід дотримуватися людям. Їм не слід зрікатися істини та правильного шляху заради насолод і задоволення своїх плотських бажань. Це другий принцип стосовно кар’єри, якого людям слід дотримуватися.

Щодо теми про необхідність відпустити кар’єру, то сьогодні ми обговорили два принципи. Чи зрозуміли ви ці два принципи? (Так.) Коли принципи зрозумілі, наступний крок – оцінити, виходячи із цих принципів, як утілити їх у життя. Зрештою ті, хто може дотримуватися цих принципів, – це ті, хто слідує шляхом Бога, а ті, хто не може дотримуватися принципів, відхиляються від Божого шляху. Це дуже просто. Якщо ти зможеш дотримуватися принципів, то досягнеш істини; якщо ж ти не зможеш дотримуватися принципів, то втратиш істину. Досягнення істини дає надію на спасіння; нездатність досягти істини призведе до втрати надії на спасіння – ось як це відбувається. Гаразд, на сьогодні завершімо наше спілкування. До побачення!
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