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“Én tenéked mondtam:


 Kövess ENGEM! ”


            (És mondá a MESTER… 


                                            VII. köt. 144.)








                       V. kötet








  “Aki magától szól, a maga dicsõségét keresi; 


aki pedig annak dicsõségét keresi, aki küldte õt,


       igaz az, és nincs abban hamisság.”


                                                                 (Ján. 7.18)



































































































































Ím, ismét itt vagyok az Úr nevében, drága gyermekeim, hogy folytassuk a most befejezett kis sorozat érdekében félbe hagyott Evangéliumi magyarázatokat, immáron az ötödik kötettel. 





Az elsõ példázat, amelyet vizsgálat alá veszünk, az elõzõ kötet végén már megvizsgált, s a hû és a hûtlen szolgákról mondott példabeszéd. Amiként tudjátok, ez a példázat szinte szervesen hozzáköthetõ a második kötetben már kibontott, s az Evangéliumban e példázat elõtt olvasható Tanítással, amelyben az Úr az Utolsó Óráról, vagyis a dimenzióváltáshoz (is) köthetõ kérdésrõl szólt, valamint összefügg az ezt követõen kibontásra kerülõ Példázattal is, amelyben a kötelességüket teljesítõ szolgákról szólott az Úr: s épp ez az, amiért szükségesnek tartom ismét, de már más szempontok alapján is megvizsgálni ugyanazt a kérdést. Nem megszokott dolog, tudom: de mert e kérdésben a Tanítókról is szó esik, ha csak képletes, és rejtett formában is, kell, hogy kibontsam számotokra ekként is, hisz ha csak a magatok kicsiny mértékében is, de Tanítók vagytok mind, akik már az Útra léptetek…





  Mint már annyiszor, a Máténak tulajdonított Evangéliumból tesszük át a kibontani kívánt részt, s mert akként célszerû, elsõként csak az elsõ verset bontom ki külön, míg a többit kisebb egységekre bontva vizsgáljuk meg:





“Kicsoda hát a hû és bölcs szolga, akit az õ ura gondviselõvé tõn az õ háza népén, hogy a maga idejében adjon azoknak eledelt?” (Mát. 24.45)





	— Kicsoda Istennek Szolgája? Kik azok, akik Istennek háza népéhez tartoznak? S akik Isten, tehát az ÚR háza népéhez tartoznak: vajon milyen eledelt kell kapniuk? S mikor kell megkapniuk az ÚR szolgájától, akit az ÚR ezzel megbízott, azt a bizonyos eledelt?


  Nos, gyermekeim, azt hiszem, már a kérdések magukért szólanak. Az ÚR, Aki A KRISZTUS, s Aki a HÁZ URA, ugyanaz, Aki URA és GAZDÁJA a nyájnak,  mert amiként mondta, akként is van: 


	“Mindent nékem adott át az én Atyám, és senki sem ismeri a Fiút, csak az Atya; az Atyát sem ismeri senki, csak a Fiú, és akinek a Fiú akarja megjelenteni.” (Mát. 11.27)





  MINDENT A FIÚ vehetett az Atyától: A Teremtõ ERÕT, s az Uralmat a Teremtett Világok, s a Végtelen és Örök MINDENSÉG felett, mint az ATYA Önmagáról kimondott SZAVA, a Logosz, az IGE: A VAGYOK, AKI VAN.


Az Õ Szolgája az, akit a Nyáj õrizetével, tehát az Õ háza népe õrizetével, s a Háza népérõl való gondoskodással megbízott.


S az Eledelrõl ekként nyilatkozott az ÚR: 


 “Én vagyok amaz élõ kenyér, amely a mennybõl szállott alá; ha valaki eszik e kenyérbõl, él örökké. És az a kenyér pedig, amelyet én adok, az én testem, amelyet én adok a világ életéért.” (Ján. 6.51


  AZ ÚR az ÉLETNEK, s az ÉLÕKNEK Istene: s vajon ha ez ekként van, akar-e más Eledelt elébe adatni az Õ szolgájával az Õ háza népének, mint a Legtökéletesebbet, az ÉLÕ KENYERET?


	Nem gyermekeim, nem akarhat, és nem is akar, mert Tökéletes Isten Õ, ekként az Õ minden Akarata is Tökéletes. 


“Én vagyok amaz élõ kenyér”- mondja, s ezzel elmondotta azt is: Önmagát adja, és adatja az Õ szolgájával is Eledelül az Õ háza népének, hogy azok megelégíttessenek. Önmagát, az Õ ÉLETÉT adja tenéktek, akik az Õ háza népéhez soroltattok: tehát Mindeneknek, akik a Szeretet Házának Lakói vagytok. Ki elõbb veheti ezen Eledelt, ki valamivel késõbben: ki-ki akkor, amikor eljut oda az õ munkájában, hogy megpihenvén, az Eledelt osztó, s a gondviselésükkel megbízott szolgatársuk elé állhatnak, kikérvén annak kezébõl azt, ami méltán megilleti õket, amit a Háznak Ura hagyott ama szolgatársuknál, mint kezükbe adandó Eledelt.


  Ti most vagytok készen a reátok váró Feladatok egy részével, s ekként most méltányos, hogy kezetekbe adassék az Eledel: Az, Amit az ÚR hagyott tenéktek, hogy Életetek legyen. 


   S mi a Szellem, tehát Valós Én-eitek Kenyere? Vajon a földi kenyér, vagy a föld egyéb javai e? 


  Bizony, nem! De mindazon Tanítások, amelyket részetekül és jussotokul hagyott tenéktek az ÚR, s mindazon Tanítások is, amelyek el, és befogadására éretté lettetek, hogy Életetek legyen, és erõsödjetek és növekedjetek azok által.


  Ám nem csak ti kell átvegyétek az Életnek Kenyerét: de kell, hogy egy-egy darabot már ti magatok is tovább tudjatok adni a nálatok kisebb szolgáknak, azoknak, akiket reátok bízott, elétek vezetve az ÚR: gondoskodj róla, hogy Élete legyen az ÉN Házamban… – s akkor azokat ti kell a maguk mértéke, és a magatok mértéke szerint, mint hû szolgáknak, és jó szolgatársaknak gondozni, amiként azt az ÚR a ti Utatok kezdetén reátok bízta. Ti kell tehát átadjátok nékik azon Tanításokat, annak már számukra is szükséges és átadható részét, amelyet ti magatok vettetek, s még csak nem is mindenkor szavaitokban: de Életetek minden cselekedetében, amely mint követendõ és követhetõ példa: Eledellé lesz Testvéreitek - szolgatársaitok valós Én-jének, azaz Lelkének és Szellemének, amelytõl a Valóság értelmében növekedhetnek az Úrnak Házánál.


  Ekként Tanítók: a ház kicsinyeirõl való gondoskodással megbízott szolgák vagytok ti magatok is, amiként én magam, aki a te szolgatársatok: de szolgátok is vagyok, aki elébetek kell tegyem a te tényleges, Szellemi Eledeleteket, s aki kell, hogy gondoskodjam arról, hogy idõben megkapjatok mindent, amit néktek adnom rendelt az ÉN URAM, Aki URA AZ Õ HÁZÁNAK egészen.


“Boldog az a szolga, akit az õ ura, mikor haza jõ, ily munkában talál.


 Bizony mondom néktek, hogy minden jószága fölött gondviselõvé teszi õt.”  (Mát. 24.46-47)





  — Bizony, hogy boldogok mind, akik rendjén elvégzik, amit az ÚR reájuk bízott! Boldogok vagytok, akik a Szolgálattal és a szolgálatnak éltek, amely Szolgálat mindenkor a Szeretet, a Békesség és a Bölcsesség. Az a Szolgálat, amelyet a szolga maga vállal fel. Nem az õ Ura kényszeríti rá, nem is kényszerítené, mert a feladat, és a szolgálat felelõsséggel is jár. Ekként ti magatok is csak magatok vállalhattátok fel a feladatot, a Szolgálatot, ám aki felvállalta, be is kell töltse azt híven s egészen.


  Ki mely formáját vállalta fel a Szolgálatnak, abban kell buzgólkodjék, mindenkor a maga, s nem a másik szolga feladatát ügyelve, mert ha a másik szolga feladatát kívánná ellátni, azt is visszatartaná, s õ maga sem végezné el, amivel megbízatott.


  Aki Tanítói feladatot vállalt, annak a Tanítás révén kell szolgálnia testvéreit, s aki cselekedetek, vagy imádságok révén vállalta testvérei segítését, az akként kell elvégezze a reá háruló munkát, amiként vállalta azt. 





  Hányan, de hányan vannak, akik akként vélik: a másik Testvér feladata szebb, nemesebb, értékesebb, netán csak köny-nyebb, kisebb erõfeszítéssel is nagyobb, látványosabb eredményt adó: s akkor elhanyagolva a maguk Feladatát, a másik szolga munkájába ártják magukat, olyan munkába, amelyhez nincs meg bennük az Erõ, s mert ez ekként van, hibát hibára halmoznak, gátolva a másikat is munkájában, aki dolga végzése helyett azt kell rendbe tegye, amit szolgatársa elrontott. 


  De vajon kit fog számon kérni a Háznak Ura, ha hazatérve sem ezt, sem pedig azt a munkát nem látja elvégzettnek: a ház tisztátalan és rendezetlen, s a kisebb szolgák éhségtõl sírnak és szomjúságtól epednek. Azt hívja maga elé, akinek a Táplálék kiosztása, s a bor kimérése lett volna tiszte: s akkor az kimenti magát, s ha mentségét helyénvalónak és igaznak érzi a Háznak Ura, azt fogja maga elé hívni, aki végett emez sem láthatta el a reá bízott feladatot, s akkor mindkét hiányosságot: a ház tisztátalanságát, s a szolgatársak éhének és szomjúságának keservét is, és a reá bízott, s el nem végzett Feladatot is azon kéri számon. 


  De fordítsam ezt le a ti nyelvetekre is, gyermekeim.


Aki a testnek gondozását vállalta, vagy a kicsinyek, az elesettek gondozását, abban kell buzgólkodjék, s aki az egyes Tanítások átvételével és továbbításával lett megbízva, azt kell elvégezze: de azt el kell végezze egészen. Nem mondhatja azt félúton egy sem: én ezt nem vállalom tovább: hisz nincs ott a Gazda, hogy mást bízzon meg helyette! 


  Aki viszont a cselekvõ Szeretetet kapta feladatául, nem akarhat minden áron Tanító, vagy közléseket és Tanításokat átvevõ lenni, ha mégoly könnyûnek és tetszetõsnek érzi és látja is e másik feladatot. Õ nem arra kellett felkészüljön, tehát nem is azokat az energiákat vihette magával, amiként nem azokat a Bölcsességelemeket bonthatta ki, amelyek a másik Testvért a maga feladatára alkalmassá teszik, ekként nem is lesz, mert nem is lehetne képes e másik feladatot elvégezni, amiként a Tanítói feladatot vállalt, vagy az üzenetek vételével és átadásával megbízott Testvér sem volna alkalmas az õ fela-datát felvállalni. 


  Aki a maga feladatát jól és helyesen végezte, arra a késõbbiekben mind több és több feladat elvégzését bízza a Háznak Ura, mert tudja: ahhoz is meg van benne az Erõ. Aki viszont a kevéssel sem tudott megbirkózni, hátrébb állíttatik, amikor a feladatokat kiosztja a Gazda, s akkor a legkisebb szolgálók közt is a legkisebb lesz, akire nem hogy többet, de még annyit sem fog bízni, mint amivel annak elõtte megbízta.





  S van ennek a két versnek, s ekként az elõtte kibontott versnek is egy másik magyarázata is, amely már nem is annyira a Ház Ura által megbízott szolga feladatát, de a kisebb szolgák egyéni feladatát mutatja meg. Azon felül, és azon túl, hogy a Ház Ura kiválasztja szolgái közül azt, vagy azokat, akik a náluk kisebb szolgák gondviselõivé lesznek, ki-ki is kell, hogy feleljen önmagáért, és elvégezze azt a feladatot, amelyet nem végezhet el helyette más, de amely nélkül sem elõrébb, sem feljebb nem léphet. 


  Nem elég, hogy az ezzel megbízott szolgatársak elébe teszik az eledelt: azt néki magának kell elfogadnia, és elfogyasztania is, hogy Élete legyen. Nem elég, ha más szolgatestvérek megtisztítani igyekszenek a fekhelyet, ahol hálnia kell: el is kell foglalja azt a fekhelyet, hogy megpihenhessen, és tisztán is kell azt tartsa: ne kelljen szolgatársai minden erõfeszítése ellenére is mocsokban hálnia!


  Aki erre is, és arra is képtelen, tehát az elébe tett eledelt elfogadni, vagy elfogyasztani nem képes, maga tehet éhérõl, és testének gyengeségérõl is, s aki maga mocskolja be a számára megtisztított fekhelyet, maga tehet arról, ha mocsokban hál. 


 De míg aki az elé tett ételt ténylegesen is nem tudja elfogadni, vagy elfogyasztani, és a maga tudatlansága végett nem ismeri fel, mire szolgál a tiszta fekhely, többnyire azért nem képes erre, mert beteg, addig az utóbbi a maga makacssága végett veti el magától az eledelt, s a maga tisztátalanság utáni vágyát követve mocskolja be a már megtisztított fekhelyet: s akkor az elõbbit kórházba, orvoshoz kell küldesse a Háznak Ura, míg az utóbbit, aki csak önnön makacsságát és dacát érzi fontosnak, s csak a tisztátalanságban érzi jól magát, oda, ahol a hozzá hasonlóak tanyáznak hosszú éjeken át, mert a tiszta házban nem lehet annak helye a jóllakott és megelégíttetett szolgák között.





“Ha pedig ama gonosz szolga így szólna az õ szívében: Halogatja még az én uram a hazajövetelt;


 És az õ szolgatársait verni kezdené, a részegesekkel pedig enni és inni kezdene:


  Megjõ annak a szolgának az ura, amely napon nem várja és a mely órában nem gondolja,


És ketté vágatja õt, és a képmutatók sorsára juttatja; ott lészen sírás és fogcsikorgatás.” (Mát. 24.48-51)





   — A ti Uratok, amiként mindenek Ura is Krisztus. 


Átvitt értelemben azonban “uratok” maga az Idõ is. Az az idõ, amely, amiként mondtam, mára túlon-túl is kevés, semhogy restek, tétovák, nemtörõdöm szolgák lehetnétek, hisz “nem tudjátok sem a napot, sem az órát”, és nem tudjátok a percet sem, amikoris az Idõ letelik. 


   Itt és most, ebben az értelemben azonban már a várt szférikus ugrásra akarok utalni. Aki most, a ti korotokban rest és kényelmes a maga Feladatát (akár a másokért, akár az önmagáért vállalt Feladatát) elvégezni, maga fogalmazza meg magának a “büntetést” is. És bizony: nem kevesen cselekszenek ekként! 


Tudjátok, mert ma már nem lehet nem tudnotok, hogy a Szellemi eledel rendelkezésetekre áll. Számtalan, s még annál is több úgynevezett Szellemi irányzat van: ekként aki igazán Haladni akar, és igazán segíteni akarja Testvéreit is az elõrébb, és feljebblépésben, mindenképp elindul azon az Úton, amely végül a Krisztusnak Útjához vezeti lépteit.


Aki igazán haladni akar, s másokat is segíteni az Úton…


Annál is inkább ekként van ez, mert a ti korotokban (s már rég!) nem csak akként szól ez a Tanítás, s ez a Példázat, amiként az imént kibontottam, de bizony, akként is, hogy ti magatok vagytok az étel kiosztásával megbízott szolga, de azok is, aki a felé nyújtott ételt el kell fogadja. 


  Tudatotok az a szolga, aki a Szellem eledelét kell adja akként, hogy igyekszik megszerezni azt a táplálékot, amelyre a Szellemnek: azaz szellemi Én-részeiteknek mindennél inkább szüksége van. 


 S épp ennek lehetõvé tétele végett sokan vannak azok, akik elé már le lett téve a Szellemnek Kenyere, hogy Élete lehessen, és különösképp érvényes ez a ti korotokra, és a ti Népetekre, vagyis a Magyarságra, akik a várt Feladat végett külön, már az összesített s egy magasabb szintre emelt Tanításokat kell kapjátok.


És mégis: hányan vannak még a Tanítások közelébe került Testvérek közt is, akik azt mondják: hisz ráérek, majd ha… – és itt a kifogások, indokok és álindokok sokaságát sorolhatnám fel, amiként már oly gyakran tettem. Ez utóbbiak azonban nem hivatkozhatnak arra, amikor a Gazda számon kéri tõlük az elvégzett munkát: “nem idején lett elébük adva az eledel”, amiként nem hivatkozhatnak más egyébre sem, mert kifogásuk semmis az Úr elõtt, Ai tudja mindenkor: ki mivel cserélte fel a Valóság Eledelét.


A test jóléte, annak kényelme és vigassága csak a testé, s még a Tudaté, amelyek mellett az Én-rész a legmélyebb nyomorúságot éli meg, bizony: keménynél is keményebb “ütlegeket” viselve “szolgatársától”: a Tudattól, ha az újra és újra eltaszítja, s a maga földi akaratával írja felül az Én-résztõl érkezõ, mindahány jogosan érkezõ késztetést.


Mert az Én-rész, mint jussáért jelentkezõ szolga újra és újra figyelmezteti kötelességére a Tudatot, amely azonban a maga, s a test érdekét tolja az Én-rész érdeke és követelése elé, inkább vállalva és viselve annak éhét és szomját.





  Néktek, akik a Magyar földön éltek, már rég kezetekbe adat-tak, s még adatnak is egy idõn keresztül mindazon Szellemi - Lelki és Tudati eledelek, tehát mindazon Tanítások és Bölcsesség-elemek is, amelyeket néktek adnom rendelt az Úr. 


Ekként minden korban más és más, már a Valóság Világába vezetõ Tanítások birtokosaivá lehettek, s lehetnek is az Úton járó Testvérek.


  Akik a korai korszak, tehát a 2000 évvel korábbi Tanításokat, s a mégkorábbi, a Mózes által vett Tanításokat kellett, és lehetett vegyék, megkapták rendjén, amit, és amikor kapniuk kellett, s ez nem csak a ti Hazátok szülötteire vonatkozik!


   Akiknek a Fent Világában élõk, s a Föld színén Útra indultak közül adva lett a feladat, minden Nép gyermekeinek átadták valamilyen formában a Tanításokat, akként, hogy minden Nép gyermekének egyéni Tudati rendszerébe beépülhessenek a legfontosabb Krisztusi Tanítások, amelyek elétek, s még sok más Nép gyermekei elé is a Hegyi beszédben, és a Tíz Parancsolatban adattak.


   Akkor még legalább is, a kezdeti idõkben az adatott át nékik, amint a késõbbiek során azoknak is, akik a Magyar Föld szülöttei voltak. Ezt közel kétszázötven éve más, már a Szellemi Tanítások alapjai követhették. Aztán elérkezett a perc, amikoris már lehetõségünk nyílt olyan Szellemi Tanítások átadására is, amelyet az egykor élt, tehát a ti Jeleneteket megelõzõ évszázadokban élt Ember nem érthetett volna meg: neveltetése, a kor sötétsége, a társadalmi, és egyházi felfogásnak és tanításoknak a Tudatban való rögzülése (stb.) végett, amelyek ha egy bizonyos mértékben oldották is az egyes Népek korábbi, csoportosan magukra vett karmikus terheit, Szellemi értelemben megkötötték az egyént és a Tudatot.


  Ma már a ti Hazátokban a ti szinteteknek megfelelõ legmagasabb szintû Tanításokat is kezébe adhatjuk egy kisebb csoportnak, s ezek közt bizony, nem kevés az, amit mi magunk vehettünk egykor az ÚR kezébõl, amiként az sem kevés, amelyet még mi magunk is, a mi egyszerû emberi elménkkel már csak a Lélek erejét véve érthettünk meg. De többségükben persze mindenki által megérthetõ, és megvalósítható Tanítások kerültek/kerülnek leközlésre, amelyet sokak érthetnek és valósíthatnak is meg ekként mindennapjaikban.


  Aki bármely korban le kell közvetítse, és aki át kell vegye a Tanítást, mindenkor maga fogadta/fogadja el, s vette át az ÚR kezébõl a maga feladatát: s akkor az maga kötelezte magát a Feladat pontos és tökéletes elvégzésére is. 


   Amiként a már erre érett Én-rész is maga vállalta, hogy az általa már megszerezhetõ Bölcsességelemeket megszerzi, akként hatva a Tudatra, s a fizikai testre, hogy erre lehetõsége nyíljék. Hogy ki, tehát mely testvér Én-része, azaz valódi Én-je, milyen fokon volt képes, vagy hajlandó az e céllal magával vitt Erõt ténylegesen is a vállalt Feladatra áldozni…





   Ezen felül és ezen túl persze nem mindenkor az egyén a vétkes! Sokan vannak ma is, akik a kezdeti idõk Megbízottaihoz hasonlatos feladatot kaptak, s akik közül bizony: csak kevesek azok, akik meg is értették, meg is érezték a Feladat fontosságát. Mert bizony, e jelenség sem ismeretlen. Nem is egy olyan, még a korábbi évszázadok során (már az 1800-as években!) leközvetített Tanítás van ugyanis az Országban, amelyek mindegyike már rég be kellett volna épüljön a Népi Tudatba (s itt ne a Globális és Nemzeti Tudattárra: a Nemzetet alkotó személyek egyéni tudatára gondoljatok), s amelyek mindmáig nem kerülhettek nyilvánosságra, még  azon a szinten sem, mint a többi, azonos korban, vagy a késõbbiekben leközvetített Tanítások! Hogy kit, és milyen mértékben terhel a felelõsség, azt tudja az ÚR, amiként tudja az a Testvér is, aki a Közlések továbbítását vállalta, majd egyéni megfontolásból félredobta, mint szerinte szükségtelent. Amiként tudja azt is: milyen bért vesz az, aki a kicsinyek eledelét eltagadva meggátolta, hogy azok igazán fejlõdve, már a nagyobbaknak szolgáló Eledel el, és befogadására is erõssé és éretté legyenek. S ez még akkor is ekként van, ha azon Tanítások többségét ismét le kellett is közvetítsük, hisz akik az akkori Tanítást kellett volna vegyék, már visszatértek Útjukról: ekként a késõbben leközvetített Tanítás már nem lehet számukra Szellemi táplálékul…





  Az ezzel szemben álló példa azonban megszokottabb, sõt! Mind számosabban vagynak azok, akik azért nem vállalják a maguk Feladatát, mert a másik szolga feladata könnyebbnek, tetszetõsebbnek, vagy értékesebbnek tûnik számukra, mint az, amelyet õk vállalhattak fel az ÚR Kegyelmébõl. 


  Amiként fentebb is mondtam, sokan nem képesek elfogadni a tényt: a Ház kicsinyei õk, akik nem az Úrtól kell átvegyék az eledelt, tehát a Tanításokat, amiként nem fogadják el azt sem: nem tisztük, hogy õk adják azt tovább.  A Tudati és/vagy szellemi gõg olykor nagyon is egyszerû, földi okra vezethetõ vissza: azt a személyt nem érzik méltónak és alkalmasnak a feladat elvégzésére, aki azt ténylegesen is el kell végezze, mert… - és itt ismét csak az indokok végtelen sokasága következhetnék, amelyek végeredménye azonban mindenkor egy: a Tudati és/vagy spirituális gõg végett bekövetkezõ elbukás. 


  Akik önmagukat érzik a Feladatra alkalmasnak, végül olyanokkal “szövetkeznek”, akik lehetõvé teszik számukra a nem nékik való feladat legalább látszat szerint való elvégzését, amelyben örömüket lelik, de amellyel inkább csak ártanak, semmint használnak úgy önmaguknak, saját felsõbbrendû ÉN-jeiknek, mint a mellettük lévõknek, s még azoknak is, akikkel szemben a saját tényleges Feladatukat nem tudhatják betölteni, s éppenhogy a magukra vett álfeladat végett.  


  S mert hogy ennek következményével magatok is tisztában vagytok, s tudjátok: mit festett az adott kor embere elé az ÚR e példázat utolsó versében, így nem térek ki rá bõvebben. 





Ehelyett inkább tovább lépünk, már a következõ Példázat felé,  amely erõsen kapcsolódik a fentebb kibontott Példázathoz. Ezért nem is bontom meg a három verset, s mert tényleg csak mint figyelemfelkeltõ Tanítást veszem sorra, nem is bontom, mert nem kell, hogy különösebbképp kibontsam.





“Vigyázzatok azért, mert nem tudjátok, mely órában jõ el a ti Uratok.


Azt pedig jegyezzétek meg, hogy ha tudná a ház ura, hogy az éjszakának melyik szakában jõ el a tolvaj: vigyázna, és nem engedné, hogy házába törjön.


Azért legyetek készen ti is; mert a mely órában nem gondoljátok, abban jõ el az embernek Fia.”  (Mát. 24.42-44)





  — Amiként mondtam, nem tudjátok sem a napot, sem pedig az órát. De ha a középsõ verset egy kissé közelebbrõl is megvizsgáljuk, még valamit elárul az nékünk. Azt, hogy az ellentét minden órán, minden percen az ajtó elõtt ólálkodik, készen rá, hogy amikor egy pillanatra is lazul a gazda figyelme, alattomban beosonjon, vagy durván betörjön, hogy elrabolja annak minden kincsét, akár egy Élet gyümölcsét orozva el egyetlen pillanat alatt! Nem mondhatja senki tehát magának/magáról: én már jó vagyok, már nem tudnék semmi helytelent, vagy bûnöst cselekedni, gondolni, érezni, szólni: ekként már ügyelnem sem kell, hogy a kísértõ meg ne közelíthessen… 


  Senki sem lehet biztos abban, és senki sem hagyatkozhat arra, hogy benne már nincs a gonoszság, a tisztátalanság, vagy a gyengeség egy szikrája sem, hisz ha az ellen még magát a Tisztaságot: A FIÚ ISTENT  is megkörnyékezte, hogy a maga oldalára csábítsa: hogy ne környékezne meg benneteket, és hogy ne támadna ellenetek: hízelkedéssel, csellel, vagy akár már durván és gorombán, akik oly kicsinyek, és gyengék vagytok…?


  Mert bizony, kicsinyek és gyengék vagytok, ha olykor nem ekként vélitek is. S az ellen csak arra vár, hogy éberségetek elaludjék: s amire ismét felébreszthetnétek azt magatokban, már késõ: már az ellentét kelepcéjébe estetek, olykor akár akként is, hogy még csak nem is veszitek észre! Hányan, de hányan kellett utólag, már az Út végén ráeszméljenek: bizony, hogy besétáltak az eléjük állított csapdába. S ennek elsõ lépését mindig a túlzott önbizalom jelenti. Aki azt mondja, vagy gondolja magában: õ már nem tévedhet el az Úton, mert  hisz ismeri, és éli is mind a Parancsolatokat, és ismeri az Úr mindahány Tanításait is, már megfogalmazta az eltévelyedés kicsiny magját: a tudati, vagy akár Szellemi gõg magocskáját, amely fekete és keserû gyümölcsöt érlelõ fává nõ benne, amely gyümölcsöt csak õ érezheti édesnek és illatosnak, s csak õ láthatja azt bársonyos színûnek, kívánatosnak, s õ is csak addig, míg Visszatérve rálátással nem bír élete filmjére, annak mindahány percére. Mert egy percen mind kell, hogy ébredjenek vakságukból az önhittek, a magabízók, az óvatlanná lettek, hogy megismerjék önmagukat: azt az önmagukat, akivé lenniük kellett volna, és azt is, akivé önteltségük tette õket. Sokan: nagyon is sokan vannak, akik vélt tisztaságuk végett tévednek el az Úton, és azok száma sem kevés, akik még utólag sem képesek belátni hibájukat. Nem értik: miként kerülhettek kelepcébe, hiszen õk “jók, és tiszták, Istenben élõk és jámborak voltak”: s akkor azok elé tárják az Oktató-testvérek a Mester azon tanítását:


 “Sokan mondják majd nékem ama napon: Uram! Uram! nem a te nevedben prófétáltunk-é, és nem a te nevedben ûztünk-é ördögöket, és nem cselekedtünk-é sok hatalmas dolgot a te nevedben?


És akkor vallást teszek majd nékik: Sohasem ismertelek titeket; távozzatok tõlem, ti gonosztevõk.” (Mát. 7.22-23)


Legyetek tehát mindenkor az éber szolgák, és az éber gazdák is  (önmagatok Tudatának gazdái), akik nem a pillanat sikerét, de a tényleges Tisztaságot keresik.


Annál is inkább fontos és szükséges ez, mert amiként a most befejezett Szavak… kötetben is mondottam: nem tudhatjátok, milyen erõk vannak bennetek, ha csak rejtve is, amiként nem tudhatjátok, mire adhat késztetést a még önmagatok elõtt is rejtve maradt erõ. S ha nem vagytok éberek, még csak azt sem veszitek észre, ha eltévedtetek, s “tisztaságotok” vélelmében cselekedtétek a helytelent a helyes, a szeretetlent a Szeretettel teli cselekedetek helyett. 


 


    S most ismét lépjünk tovább, még továbbra is a szolgálat kérdésénél maradva:


“Kicsoda pedig ti közületek az, aki, ha egy szolgája van, és az szánt vagy legeltet, tüstént azt mondja annak, mihelyt a mezõrõl megjõ: Jer elõ, ülj asztalhoz?


Sõt nem ezt mondja-e néki: Készíts vacsorámra valót, és felövezvén magadat, szolgálj nékem, míg én eszem és iszom; és azután egyél és igyál te?


 Avagy megköszöni-é annak a szolgának, hogy azt mívelte, amit néki parancsolt? Nem gondolom.


Ezenképpen ti is, ha mindazokat megcselekedtétek, amik néktek parancsoltattak, mondjátok, hogy: Haszontalan szolgák vagyunk; mert amit kötelesek voltunk cselekedni, azt cselekedtük.”  (Lk 17,7- 10)





	— Mekkora igazság van e példázatban, drága gyermekeim! S még csak nem is kell, hogy Szellemi Tanításokkal foglalkozzék valaki, hogy ezt fel, és elismerje: annyira az Emberen, s az emberi milyenségen, a szokásokon keresztül mutatta meg az ÚR, amit értetté akart tenni.


	S mégis: hányan feledkeznek meg errõl a Példázatról, csak mert nem voltak képesek felismerni a benne foglalt, s nagyon is nyíltan megmutatott Igazságot!


  Mindaz, aki bármely Feladatot felvállalt, köztelezte magát arra, hogy a feladatot erejéhez mérten teljességgel elvégzi. S ha ez ekként van, márpedig ekként van, akkor az, aki valamely Feladattal megbízatott, nem is számíthat külön dicséretre és dicsõségre, és nem tarthat számot kiváltságokra sem csak azért, mert más feladatot kapott, mint szolgatársai!


  És mégis: hányan, de hányan emelik, vagy emeltetik magukat piedesztálra, hányan lesznek hivalkodóvá, és hányan érzik (és éreztetik Testvéreikkel is): õk kiemelt tiszteletet, könnyebb életet adó körülményeket érdemelnek feladatuk mibenléte végett. 


Hányan, de hányan éreztetik vélt nagyságukat mindenki mással szemben, olykor már nem is csak a tiszteletet, de az alázatot, és a feltétel nélküli engedelmességet követelve meg Testvéreiktõl: azoktól, akiknek õk maguk kellene szolgái legyenek, s éppenhogy az Úr által reájuk bízott Feladat révén szolgálva azokat!!





   Nem véletlen adtam ennyire erõs nyomatékot a “szolga” szónak: valóban, drága gyermekeim: mind szolgák vagyunk: ti, ott a Föld színén is, amiként bármely más Bolygón, ahová valamely Vállalással érkezhetett bárki is az ÚR Kegyelmébõl, és mi is, akik a Fent Világában végezzük a magunk feladatát, és mindazok is, akik a ti hét szférátok magasabb szférikus köreiben cselekszik ugyanezt. Szolgák vagyunk, akik a mi Urunk megbízatásának teszünk eleget akként, amiként az a mi dolgunk és kötelességünk, akik csak a kötelességünket teljesítjük, amiként azt minden, bárha a legkisebb szolga is cselekedte még nem is olyan rég a ti Hazátokban is. Azok a szolgák (vagy cselédek) is akként végezték el azt, amit az õ gazdájuk megparancsolt nékik, hogy tudták: bérüket nem mástól fogják megkapni, de attól, aki a feladatot reájuk bízta, még akkor is, ha a feladatot sokak érdekében végezték el. 


  Ha egy fogadásnál, vagy lakománál kellett szolgáljon valaki, nem várhatta el, hogy minden egyes meghívott megfizesse az õ szolgálatát: de várhatta, hogy gazdája megfizeti néki a szolgálatért járó bért, mert ez akként is volt, s akként is volt rendjén. Ma azonban, akik a Föld színén vállalnak feladatot, tehát szolgálatot, már akként élnek, és akként viselkednek, mint akik mindenkitõl joggal várják azért a szolgálatért a bért, amellyel az ÚR bízta meg õket, s amelyért ekként az ÚR is adja ki nékik azt a bért, amely méltán megilleti õket. 


  Nem akarok itt és most ismételten is kitérni ezen szolgálatok mindegyikére, hisz amiként mondtam, mind vállaltátok a szolgálat valamely formáját, hisz egymás lépteit kell segítsétek az Élet nevû Úton, ekként egymás szolgáivá kell legyetek mind, akik a Föld színén éltek, akként, hogy ki-ki a maga feladatát végzi el erejéhez mérve tökéletesen Testvérei szolgálatában, hogy ezzel önmagát is, de már felsõbbrendû Én-jét is szolgálja. Mert mindahány Földi-szintû feladatnak meg van a maga szellemi értelemben vett háttere is, még a legegyszerûbbé is, még azok feladatának is van magasabb rendû oka, akik csak a járdák tisztaságáról kell gondoskodjanak. Van, aki az egyszerûséget és az alázatot kell megtanulja akként, hogy a ti szinteteken még (nagyon is érthetetlen módon) alantasnak érzett és mondott feladatot kell végezze, ha nem is egy életen át, de Útja egy bizonyos részében. Aki viszont a Tanítások átvételét, továbbítását, vagy a test egyes betegségeinek és erõ-telenségeinek gyógyítását (vagy bármi mást) kaphatott feladatául az Úrtól, semmivel sem feljebb való, így semmivel több tiszteletre nem tarthat számot, mint az, aki az utak és terek tisztaságáról, vagy a Lélek-lények “tisztátalanabbjainak” szükségleteirõl: élelmérõl, almozásáról kell gondoskodjék. Mert egyként Szolgálat ez is, és az is, amelyek értéke mindenkor a szolgálat elvégzésének mértékében méretik meg. 


  S ez még akkor is így van, ha egyes feladatok magasabb szempontok alapján mérve kiemeltebb szerepet játszanak a Szellem Útjában: akkor és ott, a fizikai síkon élve csak feladat van, amelyet annak mibenlététõl függetlenül az adott szint mértékében, és önmagához mérten tökéletesen kell elvégezzen az, akire az bízatott. 


  A különbség talán csak annyi, hogy a magasabb rendûnek számító feladat nagyobb felelõséggel jár: és szintén magasabb rendû értelemben. Aki az utcák tisztántartását, vagy más, ténylegesen is inkább csak fizikainak számító feladatot vállalt, s azt nem végzi el akként, hogy a számára adott feladat a tõle telhetõ legtökéletesebb szinten legyen elvégezve, kisebb, s inkább csak fizikai-szintû terhet vesz magára, amely már ott, az adott Út során megfizet néki, a vétség mértéke szerint. 


 Aki viszont már az egyes Tanítások átvételét tagadja meg, vagy átveszi ugyan, de nem, vagy nem a reája bízottak mindegyike: csak az általa méltónak ítélt Testvérek felé továbbítja azt, s nem valamely Felsõbb utasítást, csak önnön egyéni megfontolásait követve cselekszik ekként, már nem méltó az õ “bérére”, hisz hûtlen és rossz szolga volt, aki csak azt, és csak annyit végzett el az Úr által reá bízott, s általa, mint mondtam, mindenkor önként kért és vállalt Feladatból, amit, és amennyit õ maga kedvére valónak érzett, vagy aminek és amennyinek elvégzését érdemesnek és szükségesnek ítélte meg, ismét csak a saját szempontjait véve alapul. 


  S aki elvégezte is a reá háruló, bárha a legmagasabbnak ítélt feladatot is: vajon kell-e, szükséges-e, hogy a Föld színén akarja elvenni a maga bérét azok kezébõl, akiknek szolgálatára rendelte az ÚR, Aki a Háznak gazdája?


	Nem: nem szükséges,  és nem csak hogy nem szükséges, de még inkább hogy ártalmára lesz annak a szolgának. Mert aki már a Földön, az emberektõl elveszi az õ munkájának bérét: vajon számíthat-e arra, hogy az Úr kezébõl is elveheti azt, amit már egyszer megszerzett magának, mint jogos járandóságot?


  S vajon mely fizetség a drágább, az értékesebb: azok a  semmit érõ réztallérok-e, amelyeket a Föld népe adhat valamely más Földi személynek, s amelyeket az az Út végén el kell, hogy veszítsen, vagy azok a Valós Mennyei Aranyak, amelyeket az ÚR ad az Õhozzá hû, s az Õ Törvényei szerint munkálkodó szolgának, immáron Örök Kincséül és vagyonául…?





  E kérdéssel azonban már rá is tértem a következõ Tanításra,  amely a két úr szolgálatáról szól. Ezt azonban már tényleg annyiszor magyaráztam, hogy épp csak rátérünk, mielõtt tovább lépnénk:


“Senki sem szolgálhat két úrnak. Mert vagy az egyiket gyûlöli és a másikat szereti; vagy az egyikhez ragaszkodik és a másikat megveti. Nem szolgálhattok Istennek és a Mammonnak.” (Mát. 6,24)


— Nem törhet a Föld kincsei után egy sem közületek akként, hogy el ne vetné magától azokat a Kincseket, amelyeket az ÚR tartogat számára. Akik a maguk bérét és járandóságát a Föld színén akarják a magukénak tudhatni, s csak azok megszerzésére törekszenek, már elvették az õ bérüket, s akik az ÚR kezébõl várják a Fizetséget, azok is a maguk reménységei szerint való bért fogják jussukul tudhatni. 


Ami a Föld színén valóban fontos a test számára, azt mindenképp megadja az Úr: s akkor ténylegesen is akként adja meg azt, amiként arra a testnek a feladat elvégezhetése érdekében szüksége van, s nem akként, amiként arra a testnek a Tudat akarata, kívánsága szerint van szüksége. Hányan, de hányan estek az ellentét hálójába csak azért, mert az Úr valós Akaratát és rendelését nem voltak képesek a Tudat akarata elé helyezni! Hányan érezték, s érzik még ma is akként: õket több, és jobb illeti meg, mint más Testvéreiket, mert feladatuk az, ami! Hányan, de hányan akarták - akarják “bebiztosítani” magukat a nélkülözés, a szegénység ellen akként, hogy árúba bocsájtják az Istentõl kapott Erõt, a szokottól eltérõ (ahogy õk maguk is fogalmazzák: “csodatévõ”) képességet akként, amiként azt mások, a köröttük élõ, s csak a földiekkel törõdõ emberek is teszik, mint akik nem ismerik a következõ versben olvasható Tanítást:


“Azért azt mondom néktek: Ne aggodalmaskodjatok a ti éltetek felõl, mit egyetek és mit igyatok; sem a ti testetek felõl, mibe öltözködjetek. Avagy nem több-é az élet hogynem az eledel, és a test hogynem az öltözet?” (Mát. 6.25)


— Atyánk, Krisztusunk, s az Áldott Anya tudja: mire van igazán szüksége annak, akit valamely feladattal bíztak meg: legyen annak feladata bármi is. S akkor azt, amire igazán szüksége van ahhoz, hogy Feladatát elvégezhesse, meg is kapja. Amit azonban ezen felül és ezen túl, mint a saját egyéni akaratában felbukkanó, már korántsem a tényleges szükség, de már a nagyravágyás, a hivalkodó büszkeség, a maga fontosságának kiemelése, külsõségekben való megmutatása végett kíván megszerezni, s nem mint a maga tényleges Feladatához szükséges javakat, már nem az ÚR, és nem is a Fent világában élõk valamelyikének segítségével fogja megszerezhetni, még akkor sem, ha õ maga ekként igyekszik azt látni és láttatni egyaránt. S ez annál is inkább ekként van, mert ahogy az ÚR mondotta: 


  “Nem feljebb való a tanítvány a tanítónál, sem a szolga az õ uránál.” (Mát. 10.24)


  — Akinek URA az örökkön vándorló Krisztus, nem a földiek gazdagságát fogja a magáénak tudhatni, de nem is fogja azt a magáénak kívánni, hisz Krisztus maga sem bírt földi kincsekkel: bár a Föld egésze is, miként a Végtelen Mindenség Övé.


  S Õ mégis vállalta a szegénységet már születése percén, és vállalta azt az utolsó pillanatig is: s ha a szolga nem feljebb való az õ uránál, vajon akarhat-e bárki is többet, vagy jobbat magának, mint amit az õ Ura: Krisztus a magáénak tudhatott a Föld színén? 


   És aki többet: mindent akar, amit a Föld színén csak elérhet: megbecsülést, tiszteletet, hírnevet,  jólétet, sõt, vagyont: vajon akarhatja-e azt, amit az ÚR, mint Fizetséget: számára tartogat?


  Mert az ÚR, az örökkön szolgáló Krisztus, Aki még Életével, s minden csepp vérével is szolgálta azok Visszatérését, akik pedig maguk vetették el maguktól az Istennek Országát; a Maga Kincsébõl tett félre nékik. Ám akik az Égi Kincseket mit sem érõ, földi kincsekre cserélik, már nem tarthatnak igényt azokra a Kincsekre is, amelyeket az ÚR kíván kezükbe adni. 


  Senki sem élhet és dolgozhat tehát akként, hogy a Föld minden javait is megszerezze, s még az Úrnak kincseit is: vagy egyikrõl, vagy a másikról le kell, hogy tudjon mondani. De vajon bölcsen cselekszik-e az, aki elvetvén magától a színtiszta Aranyrögöket: egy maréknyi sár után kap inkább, amelytõl csak õ maga is mindinkább besározódik?


  S aki vállalja, hogy besározódjék, csak a Föld színén élõk “ragyogni” lássák: megállhat-e a Végtelen Tisztaság mellett, vagy elõtt, ha az Út - végi elszámolás perce elérkezik?


                                          *      *      *





A következõ Tanítást az Úr kívánja leközölni munkatársamon keresztül. S mert ez ekként van, magam kis idõre félre kell álljak. 





   ~~  Amiként Vezetõtök mondotta, akként is van. Most ÉN veszem át a szót, és földi munkatársunkat, hogy a sziklára épült házról szóló Tanítást ismét, most magam is egy kissé más szemszögbõl kibontsam néktek drága gyermekeim. Szükséges ez azért is, mert amint tudjátok, Péter, Akit Vezetõtökül választottam, maga sem szívesen szól önmagáról, és éppen végettetek nem! 


  Sokakban él ugyanis még ma is (sõt: mind erõsebben) az a bensõ Tudati kényszer, hogy a Tanításokat azok leközlõjével mérjétek, s az általatok ismert név alapján fogadjátok, vagy vessétek el magatoktól, amiként az is él tebennetek, hogy ami számotokra kedvezõtlennek, vagy csak kellemetlennek tûnik, már a Tanítások ismeretében is elvessétek magatoktól, mint hamis, nem a Valóság Világából: csak földi munkatársunk elméjébõl született intelmet vagy már inkább feddést. Mert amiként megfigyeltem, nem is annyira a Tanításokat igyekeztek elvetni, mint inkább a személyes hiúságotokat, a magatokról megfogalmazott, nem egyszer meglehetõsen téves képet megérintõ dorgálást. A Tanításokat csak akkor, és csak azok vetik el, akik mindenáron valami “szenzációra” várnak: holott egyszerû, földi emberek õk maguk is, akik még nem bírnak azzal az Erõvel, hogy a számukra csodásnak tûnõ, s egyes “tanításokban” akár fel is lelhetõ cselekedeteket végrehajtsák: sõt, akár még annak megértéséhez is kicsinyek. 


  De az elme már túltelítetté lett a hamisságokkal, s a tisztátalan erõk révén végbevitt “csodás cselekedetek” mámorában és káprázatában és vágyában ég, ekként a valóban néktek: kicsinyeknek szóló Tanításokat sokan nem tudják, mert nem is akarják elfogadni. Pedig az Igazság kicsiny, már elétek tárható szikrái mindenkor egyszerûek és világosak, mert kell, hogy mind megértsétek, merre is kell haladnotok, ha igazán Haza akartok érni. S ez még akkor is így van, ha sokan akként vélik: a leközölt Tanítások túlontúl egyszerûek, vagy akár megfordítva: túl bonyolultak. A Tudat észlelései ezek, ám az Én-rész számára nem egyszerû, de nem is bonyolult mindaz, amit eddig elétek tártunk, s még tárunk ez után. Amiként Péter mondotta, akként van: gyakran nem a Tudat kell értse a Tanítást, hanem az Én-rész, így a Tudat csak az átközvetítõ szerepét játssza, míg az Én-rész zárja magába a Tudattól átvett információt, mint a késõbbi Út során felhasználandó Ismeretelemet.   





  Korábban több ízben is kibontottam Péter Testvéretek – Vezetõtök szerepét, ekként itt nem ismétlem meg azokat a Tanításokat és azokat a Közleményeket, amelyeket véle kapcsolatosan már kezetekhez vehettetek. De mert a jelen munka során ekként szükséges, most másként bontom ki számotokra: mit is jelent Útjaitokon az a bizonyos Kõszikla, mi a szerepe, s hogyan, miként kell közeledjetek hozzá, hogy abból számotokra az Életnek Vize fakadjék.





  Valóban Õ: Kéfás azaz a Kõszikla, amelyre a bölcs az õ házát építi, de Õ az a Kõszikla is, amelyet most ismét megérintettem Szeretetem vesszejével, hogy e Kõsziklából a Szellem Életének Vizét fakasszam számotokra. Amiként Mózes az õ kõszikláját érintette egykoron a sivatagban, hogy a test életének vizét fakassza ama kõsziklából, s amiként Mózes is a maga Népének nyert ekként Életet, akként ÉN is az ÉN hozzám hû Népnek szerzek Életet az Általam megérintett Kõsziklából. 


   De amiként mondtam, akként van, és akként van, amiként volt az Mózes idejében is. Az emberek, akik ama vízbõl ihattak, csak ideig - óráig fogadták el: valóságosan is Isten segítsége volt Mózessel. Pedig az akként volt, hiszen mint ember: nem lehetett volna képes megcselekedni azt, ami az õ szemeik láttán esett. 


  Ti magatok is: csak ideig - óráig tudjátok elfogadni azt: Csoda az, ami véletek - mellettetek történik, s azt: Istennek Kegyelme nyúlt le érettetek ismét, hogy a Szellemnek szomjúsága meg ne öljön benneteket a te sivatagotokban, de hogy Életetek lehessen, s már a SZÓ nem, vagy nem csak földi értelmében. 


  S nem csak magatok kételkedtek abban: valósággal is Csodáknak vagytok tanúi, és részesei is, de még munkatársunkat is el-elfogja a kétség, mert nem tudja, és nem is tudhatná: mi módon, milyen Akarat szerint hárult reá a feladat, amelyet végezhet, és végeznie is kell. 


  Amiként benneteket, legalábbis a kétkedõket, akként õt is megrovom, ha csak Péteren keresztül is, ha az akként szükséges, de mert értetlenkedése és kétkedése egyben védelem is, úgy az õ számára, mint a ti számotokra, e megrovás inkább csak intelem, amely félelmét hivatott oldani, de nem a szükséges éber óvatosságot megkötni. 





  A sivatag vándora, s ezt magatok is tudjátok, nem élhet, ha nem talál vizet. Ekként viszont ti magatok sem élhettek, ha nem találjátok meg a ti Szellemi Forrásotokat. 


  A sivatagban csak egy-egy oázisban rejt vizet a Földnek teste, s ha a sivatag vándora nem tud elegendõt magával vinni az oázis vizébõl az útra, a szomjúság hamarost megöli. 


   Az Atyától elfordult Szellem, s annak mindahány, már a mélységben megfogalmazódott követe nem csak hogy nem vitt magával elegendõ vizet, de még amivel bírt is, oktalan mód, szinte cseppenként csepegtetve el azt, elvetette magától. 


  Mózes Népe elõtt egyszer bukkant csak fel az a bizonyos kõszikla, s akkor abból annyi vizet vehettek, amennyi a következõ oázisig elegendõ volt, megtöltvén mindahány vizes tömlõt, amely a málhás állatokon volt. 


  A Szellem csak a maga kicsiny vizes tömlõjét hordja, amelybe csak egy kicsiny idõre elegendõ víz fér. Kellett tehát, amiként kell is mindenkor, hogy egy-egy ponton újra és újra felbukkanjék elõtte az a bizonyos Kõszikla, amelybõl víz fakadhat számára, olyan víz, amely Életet ad néki a következõ Kõszikláig. 


  A Kõszikla tehát maga az Élet, mert az Életet, az Élet biztonságát, vagyis a Vizet rejti. 


  Az a vándor, aki el tudja hinni, hogy idején megtalálja a következõ oázist, továbbindul, ha már ivott, és megtöltötte az õ vizes tömlõit is, amelyekbe mindenkor csak annyi víz fér, amennyire a következõ oázisig szüksége van. Aki nem tud és nem mer, vagy tán már nem is akar hinni abban, hogy azt a bizonyos oázist ismét fellelheti, az leheveredik amellett, amelyre rálelt, s már nem halad tovább az Útján, mit sem törõdve azzal: kitûzött Célját sem éri el ekként. S akkor arra hiába várnak a sivatag túlfelén épült Házban: nem érkezik meg, mert nem volt hite, és nem volt mersze: az Utak Istenének Kegyelmére és Szeretõ Irgalmára bízni magát, s életét. 





  Ekként van a Szellem is: ha megáll a Kõsziklák egyikénél, mert nem mer, vagy nem is akar továbbhaladni, nem tér meg abba a Házba, ahol várják õt, de megreked a sivatagban, s addig nem is jut tovább, míg képes nem lesz észrevenni: a Kõszikla már csak cseppenként adja a Vizet, amely már kevés szomjúságának oltására. Az Úton járó, még “fiatal” Szellem  mindegyre kell, hogy növekedjék, ekként mind több és több Vizet kíván, hisz a Víz testének létfontosságú eleme. Tovább kell tehát haladjon, már egy újabb Kõszikla felé véve Útját, hogy ismét oltva szomját, egy idõre ismét megelégíttessék. S akkor újra csak tovább kell tudjon lépni, már az újabb Kõszikla felé haladva, bízva abban: Isten, Aki A Könyörület Istene, idején elébe állítja azt, s még vesszõt is fog, hogy megérintse, s akkor abból számára új Élet - Vizek fakadnak.  





  A Szellem Kõsziklája mindenkor annyi vizet ád, amennyire valósággal is szükségetek van ahhoz, hogy folytathassátok Utatokat. Vagyis, mindenkor csak annyi, és olyan szintû Tanítást adatok kezetekbe, amennyi az Út egy-egy szakaszát megtenni elegendõ. Aki az elõzõ “Szikla”, tehát a korábbi korszakban leközvetített Tanítások mellett megrekedt, az nem is volt képes folytatni Útját, s nem is lesz képes mindaddig, míg fel nem ismeri: a már megszerzett Tanítások csak az adott szint elérését tették számára lehetségessé, de már a továbbhaladáshoz, fejlõdéséhez nem elégségesek. S akkor az fel kell álljon a porból, s tovább kell lépjen, és egy percen tovább is fog lépni, mert tudja: a Sivatag túlfelén, az egykor elhagyott Atyai Házban várják, s õ nem késlekedhet.





  Aki a Kõsziklára, s a Kõsziklából folyó Vízre bízza a maga Életét, valóban bölcsen cselekszik, s aki már hiszi, sõt: tudja, mert már képes rá, hogy igazán Tudójává legyen annak: az ÉN Szeretetem mindenkor elébe adja azt a bizonyos Sziklát, amelynek Vize mégtovább segíti jutni az õ sivatagjában, még az elõbbinél is bölcsebb. Aki viszont szótlan megy el azon Kõszikla mellett, akként, hogy sem szomját nem akarja oltani, sem tömlõjét megtölteni vízzel, oktalannál is oktalanabb, mert az Életet, s az Úton való továbbjutás egyedüli lehetõségét veti el magától, hogy esetleg ama másféle vízzel amelyet már más ad elébe, egy másik úton kényszeredjen járni, olyan úton, amelynek minden métere megfizet néki önmagáért.





  Ebben az értelemben is a Kõsziklára, az abban való bizakodásra kell tehát felépítsétek a te házaitokat, amely nem testnek, de Szellemnek Háza, mert a Kõszikla a Szellem Életének alapköve, amelyre a Szellem az õ Életét, de már a Valós Életét építi, s bízza rá, rábízva Életét a Kõsziklából nyert Víz mindahány cseppjére.


  Aki a kezdeti Tanításokat már megismerve kész, és képes tovább haladni, biztos lehet abban: egy újabb, de már nagyobb Kõsziklát fog találni, amelyre nagyobb Házat építhet megnövekedett Szellemének. Még nagyobb Tanításokat fog találni, amelyeket el, és befogadva a Szellem maga is még tovább fog növekedni, s akkor már maga fogja igényelni, és keresni, s fellelni is a mégnagyobb Tanításokat, vágyva a sivatag túlfelén álló, Atyai Házba. 


  S mind arra vágytok, ha e mindennél erõsebb vágyat olykor még kicsiny földi vágyakkal keveritek is össze, mert az Én-rész még csak a benne lévõ vágyakozás erejét, de nem annak tényleges Célját tudja átközvetíteni testi Tudatotok felé, s mert  ti a vágyakozás megelégíttetésének inkább csak Földi formáját ismeritek, s csak a földi szinten megszerzett értékek valós voltát tudjátok elfogadni, akként érzitek, elértétek célotokat, s megelégítettétek a bennetek élõ vágyakozást, ha vala-mely földi célotokat elértétek. 


  Ám a vágyakozás hamarosan ismét felbukkan, s ismét valami más, valami új, valami Több megszerzésének késztetését adja, s a Tudat, amely a földben gondolkodik, újra a földi kincsecskéket fogja keresni az Egyetlen Kincs helyett, amely után az Én-rész oly erõsen vágyakozik. 


  Ti, akik már tudjátok: mennyire nem a földi kincsek után kívánkozik az, ami bennetek valóban Isteni, de az Isten után, már kell, hogy tényleg csak azt adjátok meg a testnek, ami a testet illeti meg, s a Szellemnek, tehát az Én-résznek is azt, ami õt méltán megilleti. 


  Meg kellett találjátok a kisebb Kõsziklát. Megtaláltátok, és már a Szó valós értelmében megelégíttettetek az el, és befogadott Tanítások révén. Aztán a megelégedettség érzése ismét elillant, mint valami káprázat, s akkor ismét keresni kezdtetek. S mert a magasabb rendû Én-tudat vágyakozása valósággal is élõ, és tiszta volt bennetek, ismét elétek állítottam ama bizonyos Kõsziklát, hogy újabb Bölcsességelemekkel töltekezve léphessetek tovább a megkezdett Úton. 


  Aki igazán elõrébb és tovább tudott lépni, már elérte azt a szintet, amelyen állva valósággal is rálátása lehet: mennyire kicsiny is, s mekkora Utat kell még megtegyen, míg a maga Sivatagjának túlfelén álló atyai Házba elérhet.


  Aki a korábbi lépéseknél megállt, ha mondja is, nem hiszi ezt igazán, mert csak mások kicsinységét képes meglátni, ha az önmagáról megfogalmazott képet titkolni igyekszik is mások elõtt: de nem titkolhatja azt senki ÉN elõttem, mert amiként az Igazat ismerem, ismerem a hamisat is, ha igaznak láttatja is magát. 


  Aki akként vélekedik: õ magasabban áll, s nagyobb, mint a körötte lévõ kicsinyek, gyakran vállal olyan feladatot, amelyet nem ÉN adtam kezébe, s még gyakrabban csontosodik meg, s éppen e hamis szerep végett a maga, s akár a mások elõtt is titkolni kívánt, vagy akár az általa nem is egyszer tudott hibákban, amelyek felfedése, és õszinte megvizsgálása valósággal is ráébreszthetné õt magát arra: nem több, és nem másabb, mint a véle és körötte lévõ kicsinyek bárha legkisebbike. Ahhoz azonban, hogy már ténylegesen is rálátással bírjon legalább önmagára: de már valós önmagára, szükséges volna, ha tovább akarna, és tudna is lépni, mert aki tovább lép, elsõként a saját árnyékát lépi át, és a saját kicsinységére fog igazán rálátással bírhatni ha belepillant abba a tükörbe, amelyet Én-része tár elé is: amiként mindenki más elé is, aki az Útra tette az õ lábait.





   A sivatagban könnyen eltéved a vándor, ha nem a már megjelölt, s akár cölöpökkel megjelölt Úton halad. De eltévedhet akkor is, ha olyan cölöpöket igyekszik követni, amelyekrõl tudja, mert a Nap, vagy a Csillagok állásából nem lehet nem tudnia: a hamis irány felé vezetik. 


  Aki akként érzi és véli: a Kegyelem Istenének kezét elengedve, a maga bensõ késztetését, vagy már a hamis irányba vezetõ cölöpöket követve könnyebben ér el a maga Szellemi sivatagjának túlsó felére, csalatkozni fog: nem csak hogy a sivatag túlfelét, de a Kegyelem által a Törvény szerinti Úton járók elé állított Kõsziklát sem fogja megtalálni, s akkor az vagy szomjan pusztul az õ sivatagjában, vagy vissza kell térjen a korábban már elért Kõszikláig: de csak ugyanazon a hamis ösvényen haladhat, amelyet követve eltávolodott attól, hogy megtisztítsa önnön lábának nyomát, s ha ezt rendjén bevégezte, lesz képes rá, hogy ismét nekivágva az Útnak, de már ténylegesen is a Kegyelem mutatta Úton lépve; végül elérjen a következõ Kõszikláig.


  Volt, és van, s még akár lesz is olyan Testvéretek, aki megtalálta ugyan a Kõsziklát, de nem merített annak vizébõl: s más vize nem volt, amely megtartotta volna az Út során. Akkor a fölé, hogy már igen szenvedett, kicsiny felhõt küldtem, amely azonban csak annyi vizet adott számára, amennyi elégséges volt: visszatérni a Kõsziklához, amelynek vizébõl korábban rest, vagy oktalan mivolta végett nem merített az õ tömlõibe. Aki ténylegesen is arra használta e Kegyelmi ajándékot, hogy visszatérvén megmerítse az õ tömlõit, s még arcáról is lemossa a hiábavalóan megtett Út porát, megmaradt az Életben, s az Életnek, így ha is lassabban, de haladhat az Úton. Aki azonban még akkor sem igyekezett visszajutni a korábban elhagyott Kõsziklához, de még nagyobb akarattal és lendülettel folytatta a maga tévedésekre épített Útját, amikor tévelygésében ismét elfogyott a víz, amit a csöppnyi Kegyelem-felleg adott néki, már máshonnan, mástól szerzett magának másféle vizet, amely nem a Kõsziklából, de már nem is egy újabb Kegyelem-felleg által adatott néki, de bizony nagy, és hatalmas és sötét viharfellegbõl, amely villámaival megkötötte az óvatlan, mást, és másként akarót, hogy hosszan ne is engedje ki azt a fogságból, ha megérik is benne a Felismerés: a víz, amelyet ekként nyert, bizony, nem az Életnek Vize, de üröm van annak mindahány cseppjében. Míg a sötét felleg által méretlen adott, s általa akkor még örömmel elfogadott keserû víz minden cseppjét is meg nem itta, a tömlõjében lévõ víz ereje tartotta ama fekete felleg mellett, amelynek teljességébõl a keserû víz kiömlött, s amely ekként a fellegnek erejét bírta magában, megragadva a felleg erejében miként a vas reszeléke ragad a mágneshez annak vonzása által.





  Még sok: megszámlálhatatlan Lépést kell megtennie kinek - kinek, mire a Sivatag túlsó felére ér. Ki kisebb, ki nagyobb lépésekkel halad, de mindannyian ugyan azt az Utat kell végigjárjátok, hisz amikor a sivatag innensõ oldala felé indultatok is, ugyanazon az úton haladtatok. S mert egy Úton haladtok, kell, hogy egymást segítsétek, hogy aki ténylegesen is kész rá, valóban elérhesse azt a Kõsziklát, amely felé elindult. 


  Ki jobban, ki kevésbé távolodott el az Atyai Háztól, így ki hosszabb, ki pedig rövidebb Utat kell bejárjon, míg visszaérhet. De aki a fizikai síkra ereszkedett alá, még ha a másokért: Testvéreiért vállalt Feladat értelmében tette is meg az irdatlan hosszúságú Utat, egy Úton haladva térhet csak vissza, mert a lefelé vezetõ Út maga is csak egy irányban volt megtehetõ. Amiként Felfelé nem vezet, mert nem vezethet csak az az Egyetlen Út, amely a Kegyelem és a Szeretet Útja, akként nem vezethetett lefelé sem, csakis egyetlen Út. Amely Szellemi Követ a maga akaratától, a maga eltévelyedésétõl indíttatva lépett a lefelé vezetõ Útra, csak azokat a tisztátalan erõket fogalmazta meg, mint amelyeket a Vállalás betöltése érdekében Útnak indult Szellemi követ kellett magára vegyen: ekként ugyanazokat kell is semmissé tennie, s megtisztítania ennek is, és annak is a Kegyelem állította Kõsziklából fakadó vízben. És aki a magára vett negatív erõket kell megtisztítsa, épp úgy nem lehet tudatában annak: a saját akaratát követve megfogalmazott, vagy a másokért vállalt Úton magára vett erõktõl kell-e megtisztulnia, amiként nem tudhatja ezt a ténylegesen is a maga akaratát követõ sem: így az Út minden métere egyként kötelezi ezt is, és azt is: s aki akként kívánja magát látni, vagy láttatni, mint másokért Utat vállaló, de a Valóság értelmében soha be nem sározódott Úton járót, már e képzettel fogalmazza meg maga köré a maga tisztátalanságát, amely még akkor is a mélybe rántja, ha valósággal akként van, amiként azt véli. Annál is inkább, mert aki akként vélekedik: õ nem a mások által végigjárandó Utat kell megtegye, a Tudati és szellemi gõg végett fogalmazza meg ugyanazt a tisztátalanságot, amely testvéreit is fogva tartja, s akkor a magára vett tisztátalanság teljességgel beleég, mind mélyebb és mélyebb szintre késztetve aláereszkedni annak valós ÉN-jét is.





  Amiként mondtam Péteren keresztül, akként is van: ma, az Idõk Végén már csak kevesen érkezhetnek a magasabb szintekrõl, s éppen a hatalmas veszély végett. De azért lehetnek, s mert lehetnek, a veszélyt is vállalják. S ha az Ember-létre ma olyannyira jellemzõ gõg más úton készteti lépni az ekként testbe öltözöttek valamelyikét, az akár lassabban is halad a Felfelé vezetõ Úton, mint a ténylegesen is a mélységbõl Felfelé igyekvõ Testvérei, mert a gõg megragadása által már elengedte a Kegyelem Istenének kezét, azt a Kezet, amely felé épp úgy nyújtva van, hogy Visszatérését könnyebbé tegye, amiként mindahány Testvére felé is.


  Egy nem mondhatja tehát közületek: errõl, vagy arról a szintrõl érkezett, mert ha rálátással bírhat is bizonyos Igazságokra: csak a mélységben járja Útját, egy olyan szinten, ahol a vélt, vagy akár megsejtett Igazság nem hogy mentelmi jogot adna néki, de méginkább kötelezi az alázatra, a szerénységre s a szolgáló életre, mint bárkit is azok közül, akik ténylegesen is fokról - fokra érték el ugyanazt a mélységszintet, amelyen õ Utat vállalhatott. 


  Annál is inkább, mert akit önnön tényleges gyengesége vetett arra a mélységszintre, annak a maga valós gyengesége ad mentséget a maga szintjén. Akit viszont a Kegyelem engedett le, az a beléje vetett Bizalommal él vissza, ha azonos helyzetben azonos hibát, vétket vagy akár már bûnt követ el, mint az, aki valósággal gyenge.





  Mint mondtam, csak igen kevés azok száma, akik már ma ekként járhatják a részükül adott Utat, s a késõbbiekben sem lesznek sokkal többen. De az erõk kiegyenlítetté kell legyenek egészen, s a Föld tényleges Úton járói gyengék a szükséges mennyiségû pozitív energia megfogalmazására. Mert bizony csak igen kevesen vagynak, akik valósággal az Úton járnak, viszont az ellentét szolgálatában mind többen és többen haladnak: s ez szükségessé teszi, hogy olyan Testvérek is Útra indulhassanak, akik a pozitív energia levonzásának képességét viszik magukkal. Nem véletlen az sem, hogy a Lélek-lények egy csoportja már azok Útjának kezdetén vissza is kell térjen: õk szintúgy e Feladattal érkeznek, s a lélek-energia kiáramoltatását követõen vissza is térnek, még mielõtt a durva, s éppen az emberek által megfogalmazott durva energiák a leküldött lélek-elembe éghetnének. 





  Akik a helyes Úton járnak, nem csak a vélük együtt haladók lépteit segítik, de azokét is, akik még távolabb járnak, mert lépteik nyomot hagynak az Úton, amely nyomokat követve sokak érhetnek el, ha megkésve is, ugyanahhoz a Kõsziklához, amelyet õk akkorra már el is hagytak. De amiként az a Föld sivatagaiban is van, a vízlelõ helyek körül nem csak az Úton járók: a reájuk leselkedõ fenevadak is összegyûlnek, készen rá, hogy akár mindet elriasszák, s arra is, hogy egyet-egyet, a leggyengébbeket kiragadják azok közül, akik a kútnál csoportosulnak. Akik a Tanítások köré gyûlnek össze, hogy Szellemük szomját oltsák, szintén ki vannak téve a veszélynek, mert ahol a Kincs, oda sereglenek a rablók is, az ellentét szolgái, s amiként a báránybõrbe bújt farkasok; a tiszta ruhát magukra öltõ, s tisztes embereknek álcázott rablók is akként rejtik el valós önmagukat, hogy aki melléjük lép, ne tudja: milyen gondolattal, szándékkal vannak, s milyen ártó erõk rejteznek bennük. 


  Aki ténylegesen is a Tanítások szerint igyekszik élni, azt a már megszerzett tisztaság is oltalmazza. No, nem attól, hogy a Földnek terhei, gondjai, s a Tudat és a Lélek fájdalmai ne találhatnának rájuk, s ne érintenék meg õket! De bizony, hogy reájuk találnak mind a gondok, és a földi Tudatnak, s a Léleknek szomorúságai is, s még inkább, mert az ellentét maga lesz az, aki a Tudat s a Lélek meggyötrésével igyekszik eltántorítani az Úttól s az Útról a Hozzám hû kicsinyeket. De aki már valóban Bennem keresi önmagát és önnön Életét, s akként igyekszik Hozzám közeledni, hogy mindinkább megélni igyekszik az elébe adatott Tanításokat, nem akként, vagy nem csak akként fogja érezni és megélni a nem egyszer akár erejét meghaladó tehernek érzett gondokat, hogy csak azok árnyoldalát érzi, de tudatában lesz az egyes történések okának és eredetének, s az, ha könnyein át is, ha száz és ezer segélykérõ fohász után is, ha megtörten is, de ki fogja tudni mondani: Köszönöm, én Uram…





  Akiben a Tanítások mélyére rejtve továbbra is a korábbi bûnök, vagy gyengeségek rejtõznek, csak elfedve, de fel nem oldva, azok könnyen kelepcébe esnek, mert azokat éppen a bennük elrejtett tisztátalanságot felébresztve rántja vissza az ellentét egy korábbi, már elhagyni vélt, vagy akként láttatott szintre, s akkor azok ismételten a ténylegesen is nékik megfelelõ szinten, s a nékik megfelelõ Úton fognak haladni, akár nagy mértékben is eltávolodva az Úttól, amelyen léptek, haladni is látszottak, de amely Út kövei és rögei nem voltak bennük, mert még nem voltak érettek rá: megbirkózni azokkal egészen. S bizony: még közétek is keverednek olykor olyanok, akik még nem tudnak az Úton lépni. A saját útjuk keresztezi a te Utatokat, egy ideig akár együtt is haladnak véletek, aztán hogy valós énjük, kilétük felébred, s úrrá lesz bennük és fölöttük, ismét a maguk útjára térnek, tán akkor, amikor a legkevésbé várnátok, s azok, akik a leginkább az Útra tartozónak tûnnek elõttetek. 


  Aki igazán az Úton jár, akként kell járja azt, hogy tudja: az ÚT mindenki elõtt nyitva áll, mert ez is ekként van! A Kegyelem Útja mindenki elõtt nyitva áll, s éppen azért, hogy egy ne mondhassa azt: zárt ajtók elõtt kellett álljon ott, ahol mások beléphettek, és egyhelyben kellett álljon, miközben Testvéreinek adva volt a jog, és az alkalom: valósággal is járni az Úton. De ha nyitva áll is az Út: csak kevesen tudnak azon már ténylegesen is a mindannyiótok számára egyedül fontos Cél felé haladni: bár azok száma sem lesz kevés, akiket ti nem véltek magatok közé tartozónak, mert amiként mondtam, akként van ma is: az utolsók nem egyszer elsõkké lesznek, és azok, akik magukat elsõknek vélik, vagy annak tudják láttatni, az utolsók; mert sokan vannak a hivatalosok, de kevesen a választottak. 


  Az Út tehát adott, amiként adottak mindazok a Tanítások is, amelyek átvételére most értetek meg, már a korábbi, kisebb Tanításokon növekedhetve fel a magasabb szintû Tanítások megértéséig. Van, aki ezen az Úton kellett megkeresse, és meg is találja kezdetben még azokat a kisebb, a korábbi idõkben leközvetített Tanításokat, s van, aki már egy korábbi Úton megismerte, és el is fogadta azok Igaz voltát. Olyanok is vannak azonban, akik akként vélik: õk nem kell az alapokkal veszõdjenek, már azok nélkül is készek rá, hogy akár a jelenleginél is magasabb szintû Tanításokat vegyenek: s akkor éppen ezek fognak eltévedni az Úton, mert nem bírnak azzal az alappal, amelyre a magasabb szintû Bölcsességeket építhetnék, így Szellemük kicsiny háza akként dõl össze a legkisebb szellõ érintésére is, mint az óvatlan kézzel érintett kártyavár.


  És bizony, azok közül, akik valamely Tanítás átadásáért érkeztek, nem egy van, aki akként téved el Útján, hogy a kisebb Bölcsességeket ismeri, de a magasabb szintû Bölcsességekbõl mindössze azt az egyet ismerheti, amelyet õ kellett levigyen, hogy átadja Testvéreinek, míg a további Bölcsességelemeket néki magának is akkor és ott lett volna csak módjában megismerni. S ezek, már arra alapozva, hogy egyetlen Tudáselem reájuk bízatott, már akként vélték: minden, amit emberi elméikkel vélnek, csak az Igazság része lehet, s mert ekként vélekedtek, ekként is igyekeztek vezetni a melléjük került Testvéreket, de már nem Én-részeik, csupán a földi Tudat késztetését követve. S ezek nagyobb vétket követnek el Testvéreik megtévesztésével, mint akik ténylegesen is teljes tudatlansággal kezdték meg a maguk Útját,  nem víve magukkal Én-részeikben csak a Fent Világa felé való, igaz vágyakozást, s az igyekezetet: az Út elején összetört Egyetlen Igazság mind több és több részletét megismerni. Annál inkább ekként van ez, mert aki tudottan cselekszik rosszat, attól az akként is kéretik számon, míg aki a maga tudatlanságában élve cselekszi ugyanazt, az nem vádoltatik a maga tudatlansága végett. 





  A kezdeti korban leadott, s mára mindahány Én-részben meglévõ Tanításokat, azokat tehát, amelyeket még Mózes adott az izráel háza népének kezébe, minden egyes Visszatérõtõl számon kérem, s aki még azokon túl is kezéhez vehette, s megismerhette a késõbbi korban, már az 1800-as évek közepétõl leközvetített Tanításokat, az annak mértéke szerint felel önmagáért, amilyen mértékben azokat ténylegesen is képessé lett el, és befogadni, már nem Földi - Tudati értelemben, de a Valóság értelmében. Aki viszont ma a magasabb szintû Tanítások után nyújtja ki kezét akként, hogy ismerõjévé lesz azoknak, de Útja továbbra is csak a sötétségben, vagy a sötétség egy, a korábbinál is mélyebb szintje felé vezet, akként kell számot adjon Útjáról, mint a magasabb szintû Tanítás ismerõje és elvetõje. Ahhoz, hogy ne csak ismerõjévé, de Tudójává is legyetek e Tanításoknak, el kell tudnotok lépni - önmagatok elõl, hogy önnön árnyékotok ne fedje el elõletek az elétek állított nagyobb Kõsziklát, és az, hogy az abból folyó Élet-vizet ne csak elfogadjátok, s ne csak szomjatokat oltsátok azzal, de még kulacsotokat is megtöltsétek: legyen mivel szomját oltani a bennetek élõ Isten-elemnek az Úton, s akár a késõbbi Utak során is.


  Amiként a múltban állítottam az akkor Úton lévõ Testvérek elé a számukra szükséges Élet-vizet adó Kõsziklát, akként állítottam elétek ma is azt az Élet Vizét rejtõ Kõsziklát, amelyet már ti kellett megtaláljatok, s amelyet épp úgy megérintettem, hogy az ismét Vizet adjon számotokra. Olyan Vizet, amelynek minden cseppje része magának a Sziklának is: de mert a Szikla Tõlem adatott néktek és elétek, része az Életnek, de már a Szellem Életének része az abból néktek juttatott Víz, amiként a föld vizeinek is minden cseppje az életet: testnek életét jelentette, s jelenti mindenkor a sivatag vándorainak. 


  Emlékeztek rá, hogy megmondottam: aki abból a Vízbõl iszik, amit ÉN adok néki, meg nem szomjazik már soha örökkön. S ahogy Igazság volt ez abban a kétezer évvel korábbi korban, akként Igazság az ma, a te számotokra is.


  Igyekezzetek hát, hogy mind többet meríthessetek azon Víz-cseppekbõl, amelyeket a Kõsziklából fakasztok néktek, mindig újra és újra érintve azt Kegyelmem vesszejével, és igyekezzetek abból mind többet befogadni is, hogy Életetek legyen Szeretetem által, s az ÉN Szeretetemben mindenkor. 





                    *******************************





A tíz szûzrõl szóló példázat ismét az utolsó idõkrõl szól, s az éberségre int. Mivel a szöveg meglehetõsen hiányos és félreérthetõ, legalább is az általánosan ismert Evangéliumok szerinti szöveg (amelyet a Mt 25,1- tõl olvashattok) ismét a Pét. ev. IV. 131-132. oldalairól emelem ki az idézetet.


	“~~ Hasonlatos lesz a mennyeknek országába való felemeltetés ama  történethez, amely tíz szûzrõl szól:


	Ez a példázatbeli tíz szûz, amikor hírét vették, hogy a võlegény közeleg, elõvették mind az õ lámpásaikat, hogy kimenjenek elébe, mert hogy nem tudták: a napnak mely órájában érkezik. Öt  közülök eszes volt, és öt balga. Akik balgák voltak, mikor lámpásaikat elõvették, nem vittek magukkal olajat; az eszesek pedig lámpásaikkal együtt olajat is vittek kis edényeikben.


	Késett akkor a võlegény, s már sötét éjszaka volt: mindannyian elszunnyadtak. Éjfélkor azonban hangos kiáltásra ébredtek: Ímhol jõ a võlegény! Jöjjetek elébe! Akkor felkeltek mind a szüzek, és elkészítették az õ lámpásaikat. A balgáknak csak akkor jutott eszébe: nem hoztak olajat, hát mondták az eszeseknek: adjatok nékünk a ti olajotokból, mert a mi lámpásainkban kevés van, s azok kialusznak, mire ide ér a võlegény. Az eszesek ekként feleltek nékik: nem adunk, mert nem lenne elegendõ nékünk is, és néktek is! Menjetek inkább az árusokhoz, és vegyetek magatoknak. Azok elindultak, ám ameddig távol jártak, megérkezett a võlegény, és akik készen várták, mind bementek véle a menyegzõbe, és amikor megtelt vélük a ház, a võlegény bezáratta azok mögött az ajtót. Késõbb a többi szüzek is megjöttek, s kiáltozni kezdtek a bezárt ajtó elõtt, mondván: Uram! Uram! nyisd ki nékünk. Õ pedig azt mondta nékik: Bizony mondom néktek, nem ismerlek titeket.


	Ekként mondom hát én is néktek: Vigyázzatok, hogy lámpásaitokban mindig legyen olaj, mert sem a napot, sem az órát nem tudjátok, a melyen az embernek Fia eljõ.”





  — Annak, hogy az idézet elõtt azt mondtam: a Máténak tulajdonított evangélium e témával kapcsolatos részlete félreértelmezhetõ megfogalmazásban adatott elétek, nagyon is egyszerû oka van. Az ismert szövegrész legelsõ verse arról szól, arra enged következtetni, hogy azon szüzek, vagyis már Tiszta Szellemek a mennyek országából indulnak ki a Võlegény várására, holott aki már Visszatért, nem kell eltávozzék a Võlegény közelébõl. Nem véletlen mondom, s mondatom munkatársammal is: értelemmel, de ne csak ösztönös, de Tudatos Értelemmel olvassátok az Írást, mert bár az Úrról szól, mégis: emberek írták, és írták át igen sokszor, a már ismert körülmények és okok végett nem mindenkor ragaszkodva (sõt!) az eredeti szöveghez, ahhoz, amelyet egykoron maguk az evangelisták hagytak maguk után mint bizonyságtételt és mementót. Az sem véletlen, hogy én magam nem hagyhattam akkor hátra csak akként egyes közléseket, hogy azok más evangelisták leírásaiba szövõdtek bele, mint általam átadott, de már általuk rögzített közlések. Ennek oka nem csak az volt, hogy azon az Úton magam nem bírhattam semminõ iskolázottsággal, sõt: épp azért nem bírhattam, hogy ne rögzítsem már akkor a ma leközölt Evangéliumot, hisz akkor mára már az is csak akként került volna a köztudatba, amiként a többi evangélium: tehát többszörösen is átírva, és bizony, meglehetõsen megcsonkítva és mindahány átirat készítõjének egyéni meglátása (és érdeke) szerint átfogalmazva. Ha ekként lett volna, most, e késõbbi korban már nehezen lett volna leközvetíthetõ a teljes Evangélium, annál is inkább, mert az egykori, tehát az eredeti kódexek egy része máig nem került, mert nem kerülhetett, s a ti korotokban már nem is kerülhet elõ: arra már csak az utánatok következõ korszak Emberisége lesz képes rábukkanni…


  S most, e kis személyes közlendõm után térjünk rá a kiemelt idézet kibontására. Ahogy szoktuk, most is részeire bontjuk az idézett részt, hogy akként is megmagyarázzam:





“Hasonlatos lesz a mennyeknek országába való felemeltetés ama  történethez, amely tíz szûzrõl szól:


	Ez a példázatbeli tíz szûz, amikor hírét vették, hogy a võlegény közeleg, elõvették mind az õ lámpásaikat, hogy kimenjenek elébe, mert hogy nem tudták: a napnak mely órájában érkezik. Öt közülök eszes volt, és öt balga. Akik balgák voltak, mikor lámpásaikat elõvették, nem vittek magukkal olajat; az eszesek pedig lámpásaikkal együtt olajat is vittek kis edényeikben.”


  — Ti magatok vagytok ama tíz szûz: a Földnek Emberisége, akik ilyen vagy olyan formában, de tudomással bírtok a várható történésrõl. Ki akként, hogy ténylegesen is az ÚR második eljövetelére készül, ki akként, hogy valamely elvontabb értelemben készül az Idõ-kör váltására, ki pedig akként, hogy már ténylegesen is tudatában van annak: mire kell felkészüljön. Hogy mely csoport tartozik a bölcs, az eszes, és mely csoport a balga szüzek csoportjához, e szempont alapján nem volna lehetséges különválasztani, hisz ebben is, és abban is vannak eszes, de balga szüzek is. Akik eszesek, azok mindenkor igyekszenek, hogy a rendelkezésükre álló olajból megtöltve az õ lámpásaikat, készüljenek a Võlegény fogadására.


  A Lámpás ez esetben a ti felsõbbrendû ÉN-etek, amelyben a benne élõ Bölcs Szeretet az Olaj. Amely szûz nem tölti meg ama Bölcs Szeretettel önmagát, sötétben fog csak botorkálni, és visszakell forduljon, hogy végül mégis megszerezze az olajat. Ezek elõtt azonban hosszú idõre bezáródik a Võlegény felé vezetõ Ajtó: s mert lámpásaikban nincs olaj, csak nehezen találnak rá az “árusok házaira” is, ahol olajat vehetnének maguknak.


  Mi más ez a leírás, drága gyermekeim, ha nem annak képekben elmondott megmutatása, ami a dimenzióváltásnál történni fog?


  A “Mennyegzõ” az, amikor mindazok, akik már betöltekeznek a valós, a Bölcs Szeretettel, egy magasabb Fénykörbe, tehát egy magasabb szférikus szintre emeltetnek, ahol a Võlegény közelsége oltalmat, megnyugvást és biztonságot ad számukra, mint a sûrû és sötét éjben a bezárt ajtó azoknak, akik a házban vannak. Azokat nem támadhatja meg a rabló, sem az éjben ólálkodó, éhes fenevadak, mert az ajtó megoltalmazza õket. A Võlegény az ÚR, Aki az ajtókat bezáratja, gondosan ügyelve azokra, akik híven és bölcsen várták õt. 


  Ti azt mondjátok, ha valakibõl sugárzik a Szeretet: a szemében ég Lelkének Lángja: s itt, ez esetben is a Szeretetet értitek a Lélek szó alatt, amiként az van is. A Szellemi Követek által, tehát az ÉN, és az ÉN-felek által, majd ezek Én-részei által elvetett és megtagadott, s most ismét fellelt, és elfogadott és megélt Szeretet él azok szemeiben, mint Lelküknek Lángja, amely a fölöttes ÉN által magához vonzott, de általatok: Úton járók által ragyogóvá tett Kozmikus Világlélek egy-egy Élõ Sugara, amely Lámpásként fénylik néktek ama mély és sötét éjszakában: a fizikai Világokban. Akiben ÉL a Szeretet, abban ÉL A FÉNY: A Krisztus Szeretetének Igaz Fénye, amely az Egyetlen Valós FÉNY, amely, lévén hogy abban valósággal is a Krisztus EREJE Él és hat; mindenkor megvilágítja számotokra a HOZZÁ vezetõ Utat. Ekként, ha valósággal is Bölcs szüzek vagytok, igyekeztek, hogy mindenkor teli legyen a te Lámpástok: Szívetek, Lelketek, Elmétek, s ekként Valós ÉN-etek a Szeretet Szent Olajával. 


  De nem azzal az olajjal kell bírjatok, és nem azt kell megszerezzétek, amelyet ember “szentelt” meg, s ad azoknak, akik a Föld értelmében megfizetik annak árát! A Krisztus Olajának mindenkor ezerszer nagyobb, mert nem Földi értékben mérhetõ, bár szintén a Föld színén megszerezhetõ az Ára: Életetek, érzéseitek, szavaitok, cselekedeteitek és minden gondolataitok Tisztasága az Ára, amely híven megmutatja: valósággal is a Krisztus Szent olaja van szívetek mélyén, amely a ti lámpásotok, míg a Földnek Útjait járjátok, s amely Szent Olajat az Én-rész viheti magával a maga felsõbbrendû elemébe, az ÉN-be, hogy fényeskedjék az, s világítson már örökkön.


  Az Olaj: az ÚR SZERETETE mindannyiótok elé adatott, mert mindenekért lett A MEGVÁLTÁS. 


  A Bölcsesség megszerzéséhez vezetõ Út is nyitva áll elõttetek, hisz amiként mondtam, s nem is egyszer, a legfontosabb, a kiemelt, s ekként Egyetlen Parancsolat, a Szeretet Szent Parancsolata, amely magában foglal minden más Parancsolatot: s a Szeretet Parancsolata minden Én-részben benne él, mint a LÉT TÖRVÉNYE.





	“Késett akkor a võlegény, s már sötét éjszaka volt: mindannyian elszunnyadtak. Éjfélkor azonban hangos kiáltásra ébredtek: Ímhol jõ a võlegény! Jöjjetek elébe! Akkor felkeltek mind a szüzek, és elkészítették az õ lámpásaikat. A balgáknak csak akkor jutott eszébe: nem hoztak olajat, hát mondták az eszeseknek: adjatok nékünk a ti olajotokból, mert a mi lámpásainkban kevés van, s azok kialusznak, mire ide ér a võlegény.”


— Sokan vannak, akik azt mondják: Vajon mire vár még az ÚR? Kétezer éve, hogy Visszatért az Isteni EGY-ségbe, s a Világ csak mind rosszabb és rosszabb lesz: hát igazán végét vethetné mindama borzalomnak, ami a Föld színén esik…


Valahol igazuk van azoknak, akik ekként szólnak, és mégsincs, mert az ÚR hosszútûrõ, s kívánná: bárha mind többen és többen lennének, akik azon a percen az “okos szüzek” közé soroltathatnak. Ehhez azonban néktek nem kis idõre van szükségetek, hogy a korábbi Utak karmikus kötéseit is oldjátok, s a hiányzó Szellemi Bölcsességre is szert tehessetek, amely nélkül nem lehettek képesek a valóban Bölcs Szeretet megélésére, de még annak elmétekben való megfogalmazására sem. Értetek van tehát, hogy “késik” az ÚR, azaz a Võlegény, és bár már kiáltottam néktek: Ébredjetek! “Ímhol jõ a Võlegény! Jöjjetek Elébe!”: még alig is hogy ébredezik még az is, aki már pedig akként érzi: ébren van egészen. És még mindig hányan, de hányan alusznak, nem hallva meg Ébresztõ Szómat!


Kell hát hogy várjatok még egy kevéssé: kell értetek, magatokért, hogy egészen Ébren legyetek, és kell, hogy várjatok azokért is, akik még alusznak: sõt! Ti, akik félig már “ébren” vagytok, kell, hogy a segítségemre legyetek azok Ébresztésében, akik még alusznak, hogy idején ébredve, õk is megtölthessék az õ lámpásaikat a Bölcs Szeretet Olajával, amelynek Fényénél ismerhet mindõtökre az ÚR, hogy tudja: igazán az Õ Menyasszonyai vagytok. Aki sötét lámpást tart csak kezében, azt nem ismeri meg az ÚR, amiként azokat sem, akik megkésve indulnak, hogy olajat szerezzenek ama bizonyos lámpásaikba, s azokat sem, akik még alusznak, amikor Õ megérkezik. Kell hát, hogy várjon még az ÚR, s ekként kell, hogy egy kis ideig még ti is türelemmel kell legyetek a te Testvéreitekért.


Sokan lesznek majd azon a percen, akik a mások cselekedeteivel, a mások megszerzett “olajával” kívánnák megtölteni az õ lámpásaikat, hogy a Võlegény mellé szegõdvén, maguk is a Mennyegzõi házba térhessenek. Tehát sokan lesznek, akik mások cselekedeteinek erejére hagyatkozva akarnak a Felemeltetettekkel együtt a magasabb, már valósággal is a Mennyei Szintek “elõcsarnokának” számító szférikus körbe emelkedni. Erre azonban nem lesz mód, mert ki-ki önmagáért kell feleljen, s ha most ekként van ez egy-egy ÚT végén, ekként kell legyen, így ekként is lesz azon a Pillanaton is. Aki a Föld színén jár éppen, vagy aki az Asztrális Világképek valamelyikén tartózkodik, legyen bár egy Út végén, vagy annak kezdete elõtt, egyként méretik meg akkor, s ki-ki a ténylegesen magáénak tudhatott ERÕ mértéke szerint emeltetik fel, vagy hagyatik alant. Akkor és ott már senki sem hivatkozhat másra - másokra, még akkor sem, ha úgy érzi: Testvére nem végezhette volna el valamely Szeretet-cselekedetét, ha õ nem teszi azt számára lehetõvé. Mert bizony, amiként ma is oly sokan hivatkoznak erre, éspedig igen büszkén, akként lesz az akkor is, sõt! Akkor még többen lesznek, akik a “más tollával akarnak ékeskedni”: csak hogy elfedjék testeik csupaszságát!


   Az ÚR, AKI A FÉNY, azonban mindenkor tudja és látja: ki mennyi “olajat” szerzett magának a Valóságban a maga “lámpásába”, annál is inkább, mert mindahány “lámpásban” csak az az “olaj” gyullad meg, és ég Igaz, Élõ Lánggal, amely Olajnak bérét a lámpás tulajdonosa szerezte meg, megvéve azt az olajat, megváltva azt az “árusoktól” a maga valós milyensége: Embersége és Szeretete kis tallérkáival fizetve azokért.


  Hányan lesznek a magukat hívõknek vallók és hirdetõk közt azok, akiknek lámpásában nem, vagy csak igen csekély mennyiségben lesz olaj, és hányan lesznek a magukat hitetlennek mondók, vagy valósággal is nem a Keresztények közt felnövekedett Testvérek közül, akiknek lámpása messzire világítva ég majd!


  Mert bizony, gyermekeim, nem a szó, és nem a külsõleg mutatott, de a tényleges cselekedet: maga az Élet, annak milyensége mutatja meg: valós-e a bensõben izzó Szeretet, avagy sem. Nem az lesz a Felemeltetés feltétele: ki mely “egyház”, felekezet, vagy gyülekezet tagjai közé sorolandó, hanem az: a maga pontján képessé vált-e az Egyetlen Parancsolatot a maga mértékében, s a Krisztus Mértéke szerint betölteni.


  Mert még csak az sem mindenkor elégséges, ha valamely “szûz” önmaga mértékében mondatik Bölcsnek, ha balgának nyilvánul meg a Krisztusi Mérték szerint! Ugyan valósággal is akként van, amiként mondtam, és kitõl - kitõl csak azt, és csak annyit követel az ÚR, hogy önmagához mérten Tökéletessé legyen, de a más és más mértékek betöltése más és más Cél elérését is szolgálják esetükben. Van, aki akként kell betöltse a maga mértékét, hogy kiemelkedhessék a második szféra szintjérõl, és van, aki akként, hogy visszatérhessen Útja végén a maga tényleges, még a Felemeltetettek várt szintjénél is magasabb szférikus körbe: s ez is, és az is sokat veszít, ha elbukik, amiként most igazán sokat veszít az is, aki az elébe adott Kegyelmi Út során nem képes annyi “olajat” szerezni az õ lámpásába, amennyi a Võlegény várásához igazán szükségeltetne, s ahhoz, hogy a mennyegzõi házba is beengedje a Võlegény. S ez utóbbiak vannak a többen, hisz épp azért járhatjátok jelen Útjaitokat, hogy elegendõ Bölcsességet, és Szeretet-olajat gyûjthessetek, amelynek hiányában nem volnátok képesek beigazodni a magasabb szférikus kör energia, és követelmény-rendszerébe sem. 


  Aki gyenge ahhoz, hogy a hegyoldalon egy bizonyos magasságon túl éljen, s akként emeltetik egy erejét meghaladó pontra, beteggé lesz a lég ritkasága, annak magas oxigéntartalma végett: míg aki ott született, vagy már megszokta a tengerszint feletti magasabb légréteg összetételét, igazán Élhet abban, és nem csak hogy élhet, de cselekedni, dolgozni is képes úgy önmagáért, mint másokért. Egyszerû, földi hasonlat: s mégis jelzi azt az állapotot, ami azokra várna, akik a kellõ Erõ megszerzése nélkül kerülnének a magasabb szférikus körbe. Nem testük, vagy nem csak testük lenne beteggé és életképtelenné, de szellemi Én-részük is. Testük azért, mert az Én-részben még nincs meg a szükséges Bölcsességi szint ahhoz, hogy már az új szintnek megfelelõ formában fogalmazza meg a leendõ testet, azok energia-burkának könnyedebb, s a szint magasabb tisztasági fokú energiából való megfogalmazása révén, vagyis a test maga is a jelenlegihez hasonlatosan sûrû anyag-elemekbõl fog állni, amely test nem volna képes elviselni a magasabb szint rezgésfokát: vagyis az Én-rész Útja már annak megkezdése elõtt semmivé válna. Annál is inkább, mert az Én-rész nem tudná a magasabb szint magasabb rezgésû energiáit használni a maga tényleges, tehát még alacsonyabb szintjének megfelelõ test-burok kiépítéséhez, amelyhez számára még a sûrûbb anyag-elemek szükségeltetnének elsõdleges jelleggel. (Ott, azon a szinten, tehát már a negyedik szféra szintjén ugyanis már csak a Lélek-lények egy csoportja, a nagyobb testû növényevõ állatok (pld. az elefánt, vagy a zsiráf stb.) testeit megfogalmazó Lélek-elem vonz magához nagyobb mennyiségû Föld, s kisebb mennyiségû Lég-energiát, míg a szellemi Én-rész ezek arányát mindinkább el kell tolja a légelemek és a Lélek-energia elemek felé, mindinkább csökkentve a test-elemekben a Föld-elemeknek, mint energia-elemeknek részarányát.) 





“Az eszesek ekként feleltek nékik: nem adunk, mert nem lenne elegendõ nékünk is, és néktek is! Menjetek inkább az árusokhoz, és vegyetek magatoknak.”





  — Ha megfigyeltétek, még csak nem is a Võlegény az, aki megtiltja a Bölcs szüzeknek, hogy balga társaiknak a maguk lámpásának olajából adjanak. Tehát nem az ÚR az, Aki megtiltja a Felemeltetetteknek, hogy a gyengének bizonyuló Testvéreket némi “kegyes hazugsággal” maguk mellé igyekezzenek segíteni, de éppenhogy a tényleges Bölcsesség, amely megértteti velük: aki nem tanulja meg a Törvény mindahány betûjét, s nem tanulja meg Valósággá is váltani azt, nem lehet teljessé és tökéletessé, mert amit egy megadott szinten megtanulhat, azt csakis ott, azon az adott szinten lehet módja megtanulni. (Ti sem engeditek egyetemre a matematikában kiemelkedõ teljesítményt adó gyermeket már a nyolcadik osztály elvégzése után, ha az minden más egyébbõl ténylegesen is csak a korának megfelelõ szintet érte el: ha csak nem olyan képességeket vitt magával, amelyeket mielõbb szükséges, hogy használjon. Ez utóbbi azonban többnyire csak a ti földi elgondolásotok szerint való történés, s csak a földi értelemben vett érdeket szolgálja: s nem a gyermek tényleges érdekeit, még akkor sem, ha a gyermek maga is szívesen veszi a kiemeltetést. Ám a meg nem szerzett ismeretanyag hiánya végig fogja kísérni egész életén, vagy utólag kell pótolja azokat, ha teljes Embernek akarja érezni magát.)





  A Võlegény tehát még nem érkezett meg: de az Intõ Szavára, az Ébresztõ Szóra felserkenõ szüzek bölcsebbjei, akik már idejekorán megtöltötték az õ lámpásaikat, ugyan nem adnak, mert nem adhatnak a maguk “olajából”, hisz ezzel csak a saját bölcsességük gyengeségét igazolnák, vagyis nem volnának ténylegesen is “bölcsek”, hisz ostobán cselekedve; épp maguk bizonyítanák ezt. De mert az igaz Szeretet él bennük, még mindig intik a balga szüzeket: menjenek gyorsan az árusokhoz, és szerezzék meg a szükséges olajat, mielõtt a Võlegény a közelbe ér, hogy õk is a Mennyegzõi házba térjenek Véle: s ti kell legyetek, már az Úton járók, akik mind többeket kell megpróbáljatok még idõben inteni: szerezzenek az õ lámpásaikba olajat, hogy készen álljanak õk is, amikor az Idõ, a Pillanat elérkezik: ne sötét lámpással botorkáljanak az alvó város kihalt utcáin, ahol éji órán vajmi kevés a reményük, hogy olajat tudhatnak szerezni…  





  “Azok elindultak, ám ameddig távol jártak, megérkezett a võlegény, és akik készen várták, mind bementek véle a menyegzõbe, és amikor megtelt vélük a ház, a võlegény bezáratta azok mögött az ajtót. Késõbb a többi szüzek is megjöttek, s kiáltozni kezdtek a bezárt ajtó elõtt, mondván: Uram! Uram! nyisd ki nékünk. Õ pedig azt mondta nékik: Bizony mondom néktek, nem ismerlek titeket.”


	— A balga szüzek elindultak, de mert lámpás nélkül, tehát Fény nélkül haladtak, csak lassan haladhattak, így mire az Árusok Utcájához értek, a város népe már aludt, s bizony; messzi kellett menjenek, mire olyan házat találtak, ahol még éji órán is felserkent a gazda, hogy olajat adjon nékik. 


  De vajon miért mondta azt a Võlegény: “nem ismerlek titeket”, ha már azok lámpásában is volt olaj? Vajon ténylegesen is azért-e, mert a ház már megtelt? Nem, gyermekeim, hisz a Mester maga mondta: 


“~~ Atyám hajlékában számtalan hely van.”(Pét. IV. 82) 


   Ez ekként is van: annyi hely van, ahány Teremtett Szellem van, s mind visszatérhet, és vissza is fog térni a maga helyére az Atya hajlékában! Ekként viszont a Felemeltetettek mindegyike számára is van hely, s mert mind bírtok a Szabad Akarattal, vagy inkább a Szabad Útmegválasztás jogával, a lehetõség mindannyiótok számára adott, akik csak a mélység felé indultatok egykoron, hogy ténylegesen is a helyes Utat választva, akár mindannyian ama bizonyos Mennyegzõi házba térjetek!


  Nem ez volt tehát az oka: de bizony az, hogy az az “olaj”, amelyet a balga szüzek az éji órán venni tudhattak,  nem az az Olaj volt, amelyet napvilágnál szereztek meg a bölcs szüzek!


  Aki a Napfénynél is megtalálhatja az Igazságot, de csak éji órán indul el: megtalálni azt, nem ugyanazt az Igazságot, de már egy másféle “igazságot” fogja fellelhetni, egy olyan “igazságot”, amely nem teszi alkalmassá: az Igazságnak Házába lépni. Aki az éjnek óráján, loppal árulja a maga “olaját”, nem olyan Olajat fog adni az azt megvevõknek, amelynek fényénél felismerhetõ volna azok “arca”: ekként a kitekintõ Võlegény ténylegesen is nem ismerheti fel õket, mert a tisztátalan olaj füstje és korma tisztátalanná teszi, és akár el is fedi azok arcát: így ha elérnek is a Mennyegzõi házhoz, s ha fenntarttatik is számukra a hely, nem engedheti be õket a Võlegény, hisz megváltozott arcukkal õk nem azok lesznek, akik, és akiket a Võlegény várt. S akkor azok vissza kell térjenek a sötétségbe, magukkal víve az õ kormot és füstöt adó lámpásaikat, hogy megvárják, míg ismét felkel a Nap, hogy egy forrás vizénél megtisztítva magukat egészen, s már Tiszta Olajat szerezve az õ lámpásaikba: módjuk legyen a Võlegénytõl ismét bebocsájtásukat kérni…


 Legyetek hát az okos szüzek gyermekeim, akiknek még akkor is készenlétben áll a lámpásuk, ha a Võlegény egy ideig késlekedik, s õk el találnak szunnyadni. 


  A következõ példázat egy kissé eltér ez elõbbitõl, noha itt is a Bölcsességre okított minket, s okít ma benneteket is az ÚR minden szava. Minthogy nem csak a konkrét példázatot, de az utána adott Tanítást is fontosnak érzem, most egy nagyobb részt emeltetek ki, de már Lukács evangéliumából, hogy megmagyarázzam már részeire bontva a példázatot, s a Tanítást is. 


	“Monda pedig néki egy a sokaság közül: Mester, mondd meg az én testvéremnek, hogy ossza meg velem az örökséget.


Õ pedig monda néki: Ember, ki tett engem köztetek bíróvá vagy osztóvá?


  Monda azért nékik: Meglássátok, hogy eltávoztassátok a telhetetlenséget; mert nem a vagyonnal való bõvelkedésben van az embernek az õ élete.” (Luk. 12,13-15)





	— Ez ugyan még inkább csak afféle bevezetõ a példázat, s a Tanítás elõtt, de mert fontos közlést rejt, kell, hogy ezt is megmagyarázzam. A fontos és lényeges itt nem is annyira a testvér kérése volt, bár az is, mert hisz ahol már a testvérek sem tudnak egyességre jutni: hogy juthatnának vajon idegenek? A kép számotokra sem ismeretlen: ma is az örökösödési perek sokasága zajlik, s ha figyelmesen olvassátok az Írásokat, ez már a kezdettõl, az Ószövetségi kortól, s már annál is régebben ekként van. A lényeges mégis a Mester kérdése:


  “Ember, ki tett engem köztetek bíróvá vagy osztóvá?”


Ez az egyetlen kérdés sok egyéb fontos közlendõt is magába zár, s ezek közül az elsõ éppenhogy a Mester szerénysége. E szavakkal ugyanis azt is mondta, ha nem mondta is ki: vannak néktek bíráitok, akiknek tiszte és feladata hogy a peres kérdésekben ítélkezzenek: ne Engem kérdezz hát, mert az ÉN szerepem más, így nem ártom bele magam a más szerepébe.


  De mond még mást is ez az egyetlen kérdés, éspedig azt: AZ ÚR MAGA AZ IGAZSÁG: és mégsem avatkozik a földiek kicsiny, földi dolgába, mert a már Tudattal bíró lény kell, hogy képes legyen legalább a maga szûkebb környezetében józan fõvel mérlegelni és ítélni, s ha ez ekként van, az õ szabad önrendelkezési jogába való beleavatkozás volna kivenni kezébõl az egyéni kérdések megoldását. 


  Ekként tulajdonképpen Üzenet már ez a kurta kis mondat is, éspedig éppen a ti korotok embere számára! S nem is egy féle Üzenet! Az elsõ, s tán a fontosabb: a magatok kicsiny gondjainak megoldása a ti feladatotok: ekként a Fent Világából mi sem avatkozhatunk, és nem is avatkozhattunk bele abba, ha olykor igyekeztünk is segítségetekre lenni: nem akként, hogy kezetekbe adtuk a megoldást, de akként, hogy rámutatva egyes lényeges, de már a magasabb szempontok szerint lényeges történéselemre, vagy néhány intelemmel hívtuk fel nagyobb tévedéseitekre a figyelmeteket; hozzá segítettünk titeket a megoldás kulcsának megszerzéséhez. A másik, amit üzenni, és megvilágítani kíván e mondattal az Úr, egy igen gyakori, “emberi” vonás, vagy inkább szokás. Aki ugyanis egy kicsit, bárha csak egy hajszállal is feljebb érzi állani magát másoknál (akár a szorosan vett, azaz földi értelemben véve, akár egyházi, vagy szellemi iránnyal foglalkozó személyként, gondolok itt úgy a papság soraiba került, mint a mediális feladattal érkezett Testvérek közül bizony, nem is kevesekre); már nem csak hogy azok kérésére, de kérés nélkül is, sõt: kifejezetten mások akarata ellenére, önhatalmúlag akarják meghatározni Testvéreik sorsát. S már még csak nem is holmi vagyoni kérdések intézési jogát véve ki azok kezébõl, de belegázolva azok magánéletébe is, mintha õk volnának hivatottak azt megállapítani, vagy megszabni: ki kivel élhet, és kivel nem. S ha egy kicsit nagyobb mértékû e Testvérekben a gõg, úgy a Tudati, mint a spirituális gõgöt értvén ez alatt, még az okát is megmondják “ítéletüknek”, mit sem törõdve azzal: kinek, hogyan, és milyen fokon gázolnak bele a legszentebb, mert legbensõbb érzéseibe, s hogy kinek, milyen mértékben okoznak szenvedést jogtalanul, és legyek õszinte: meglehetõs balgán kimondott szavaikkal…! 


  Aki egy kicsit is ismeri az Írást, az ÚR e mondatát mindenképp kellett, hogy olvassa. Viszont ha olvasta, és nem értette meg, nem csak hogy a legcsekélyebb mértékben nem alkalmas mások vezetésére, de akár még önmaga “vezetésére” sem elegendõ az õ bölcsessége, de a benne élõ szeretet sem! S ha ez ekként van, márpedig ekként van, az, aki kéretlen avatkozik mások életébe; a mindenkinek egyként járó Szabad Akarat megsértésének terhét veszi magára. 


És hányan, de hányan tudják, hogy ez milyen karmikus terhet von maga után! És mégis élnek az ítélkezés önmaguknak adott “jogával”,  éspedig nem egyszer úgy, hogy a “kihirdetet ítéletet” mint Istentõl, vagy a Szellemvilágból való közlést, “Égi sugallatot”,  utasítást, netán már parancsot mondják el; holott az csak a saját elméjükben megfogalmazott véleményüket, a saját akaratukat, és persze, a saját tisztátalan-ságukat tükrözi! 


  S annál is inkább így van ez, mert aki mások életét, annak mindennapjait akarja ilyen formán befolyásolni, vagy akár már irányítani: tegye ezt balga jóhiszemûségbõl, vagy már a maga földi érdekeitõl vezéreltetve; sem Lelki vezetõnek, sem pedig médiumnak, vagy Szellemi Tanításokkal foglalkozó csoportok vezetõjének nem alkalmas. S itt és most nem az Útjaitok megkönnyítésére szolgáló intelmekre (vagy olykor akár feddésekre) gondolok, amely az Én-rész Útját hivatott megkönnyíteni: de ténylegesen is a fizikai szintû Útra vonatkozó “utasításokra”,  amelyek semmiképp sem származnak sem a Mennyei szintekrõl, sem a ti magasabb szférikus köreitekben lévõ Testvérekrõl, s fõként nem származnak az Úrtól, vagy az Áldott Anyától,  hisz mint mondtam, egy-egy Kegyelmi Úton ki-ki maga kell tudjon akként élni, és haladni is, hogy az a Törvény szerint való legyen, hisz épp azért kaptátok a Kegyelmi Utat, hogy fejlõdjetek, erõsödjetek: Ébredjetek, s nem azért, hogy mindahány elétek álló problémát más: s fõként nem, hogy mi oldjunk meg helyettetek…


   Ha valaki médiumi képességgel érkezett személy tér le ekként a számára mindenkinél inkább kötelezõ Tiszta Útról, s ezt már mondanom sem kellene tán ismét: több Üzenetet nem kap a Fent Világaiból, de már képes sem lehetne fogadni azokat, hisz Tudati és szellemi energiái egy lényegesen tisztátalanabb, ekként alacsonyabb rezgésszintre fokozódnak le, mert a Valós Szeretetet és a Krisztus-gyermeki alázatot vetette el magától. Azon Erõket, amelyek nélkül viszont egy Testvér nem lesz, mert nem lehet a Fent Világának médiuma. 


  Tanácsot, de már mindeneknek szóló Tanácsot persze az ÚR is ad: de még azt sem saját, egyéni megfontolásából, nem csak a saját akaratát követve: hanem mert kérték! Sõt: az Úr engedélyével és javaslatára még én magam is küldtem, s küldök is úgy intést, mint akár már feddést is, ha nagyobb fokú eltévelyedés veszélye fenyeget benneteket. S még egyes egyéni kérdések esetén is adok olykor tanácsot, mégpedig gyakorta egyszerre többet is ha az Út olyan történés elé állít, amelyet egyedül nem tudtok, vagy nem mertek megoldani: de ezeket ki-ki maga fogadja, vagy veti el, s maga választja ki: a több féle lehetséges, és Általunk javasolt megoldások közül melyiket fogadja el, mint segítségére lehetõ “mankókat”.


   


Ám ismét lépjünk tovább, az idézet végéhez…


	“Meglássátok, hogy eltávoztassátok a telhetetlenséget; mert nem a vagyonnal való bõvelkedésben van az embernek az õ élete.”


 — Nem akként adta az ÚR e Tanítást (mert e tanács már lényegében egy nem is tanács: egy sokaknak: mindenkinek szóló Tanítás), hogy azt ne elõzte volna meg maga a kérés. S ha megfigyeltétek, a Tanítások, de még a Tanításokat érthetõvé tevõ példázatok is mindenkor köthetõek valamely konkrét történéshez, amelybõl kiindulva adta az ÚR a Tanításokat, s az azokhoz fûzött, vagy a Tanításokat magukban rejtõ példabeszédeket.


  


“És monda nékik egy példázatot, szólván: Egy gazdag embernek bõségesen termett a földje.


Azért magában okoskodék, mondván: Mit cselekedjem? mert nincs hová takarnom az én termésemet.


  És monda: Ezt cselekszem: Az én csûreimet lerontom, és nagyobbakat építek; és azokba takarom minden gabonámat és az én javaimat.


  És ezt mondom az én lelkemnek: Én lelkem, sok javaid vannak sok esztendõre eltéve; tedd magadat kényelembe, egyél, igyál, gyönyörködjél!


Monda pedig néki az Isten: Bolond, ez éjjel elkérik a te lelkedet tetõled; amiket pedig készítettél, kiéi lesznek?


Így van dolga annak, aki kincset takar magának, és nem az Istenben gazdag. (Luk. 12.16-21)





	— Hányan, de hányan vannak ekként ma is! Megszerzik, amire ma szükségük van, aztán még azt is, amire holnap, holnap után, évek múlva szükségük lesz, vagy lehet, aztán még azt is, amire már rég nincs is szükségük, de már képtelenek megállni a szerzésben. Elfogja õket valami vad vágy a több, és mégtöbb után, s ha egy szintet elértek, már rég a másik után sóvárognak, majd minden erejüket megfeszítik, hogy azt is, s még az azt követõt is elérjék, csak azért, mert mások már elérték, vagy azért, mert mások még nem érték el, s õk meg akarják mutatni: mit érnek, mire képesek. Ezek azok a Testvérek, akik szinte kivétel nélkül arra hivatkoznak, ha lelki - szellemi kérdésekre terelõdik a szó: “hát hol érek én rá erre…?”


  De akkor is ezt kérdezik, ha pihenésrõl, valamely kulturális rendezvényrõl, netán egy-egy könyv elolvasásáról van szó… 


  És igazán kérdezik, mert tényleg nem érnek rá: ahhoz ugyanis ki kellene tudjanak emelkedni a mindennapok adta taposómalomból. Abból az embertelen hajszából, amely már nem a “mindennapi kenyeret”, nem is a hétköznapi értelemben vett jólétet adja számukra, de a nagy, vagy a mégnagyobb gazdagságot, olyan vagyoni helyzetet, amellyel már tudhatnak büszkélkedni: miközben testük és idegrendszerük teljességgel tönkre silányul, és elméjük már nem képes egy áltagos összetett mondatot megformálni anélkül, hogy a szavak közt ne szerepelne az üzlet, a pénz, a haszon, vagy a veszteség. Bezárják magukat a maguk teljességgel anyagi és anyagias világának börtönébe, amelybõl nem képesek kimenekülni, mert már nem is akarnak kimenekülni.


   A legteljesebb, és tán a legszomorúbb rabság ez, mert a legszegényebbek rabsága: azoké, akik akként vélik; a gazdagságban élnek, holott tán a legnyomorúbb sarki koldus is gazdagabb náluk!


  S ez is ekként van. Mert a koldus eltehet magának emlékbe egy õszinte, tiszta, Szeretetteli szót, egy igaz és önzetlen küldött mosolyt: míg aki csak a vagyonának, és a vagyonában él, nem ad, és nem is kap csak érdek-dicséretet, érdek-szeretetet és mûmosolyt. S ez akkor is a legteljesebb szegénység, és a legmélyebb nyomorúság, ha akkor és ott, s talán halála pillanatáig nem így érzi, nem ekként éli meg. De az utolsó Pillanat, s az utolsó utáni Elsõ Pillanat ráébreszti az Igazságra. És ez is ekként van. A nagy vagyon semmivé lesz, értékét veszti, még akkor is, ha olykor valamely jótékony célra is “áldozott” belõle, mert ennek miértje csak ritkán a valós, bensõ késztetés, ritkán a nehezebb helyzetben élõ Testvérek, vagy a nyomorúságos körülmények közt tengõdõ állatok iránti, igaz Szeretet. Persze, szerencsére ilyen is van, s nem is egy: de az átlag, és a megszokott mégis az, hogy a minden áron, s minél nagyobb mértékben, vagy akár már minden mértéket meghaladó gazdagság után vágyakozó személy csak “egy jó pontot akar szerezni”: akár Isten elõtt, akár Embertársai elõtt. De cselekedete csak annyi, mint a másik példázatban már megmutatott gazdagé — a szegény asszony két fillérjével szemben: semmi, vagy még annál is kevesebb. Isten szemében legalább is. S mert az Út lényege és célja egyetlen esetben sem az, hogy az emberek tiszteletét, csodálatát, vagy alázatos hajbókolását szerezze meg a Kegyelmi Úton lévõ, nem is arra kell törekedni, hogy mindezt megszerezzétek, kivívjátok magatoknak: de hogy Isten Szeretetére megtanuljatok magatok is mindinkább Szeretettel felelni. S erre, amint már ezt is számtalanszor mondtam, csak akként lesz módotok, ha egymás iránt Igaz Szeretettel vagytok, amelyben az egyetlen motiváló ok: maga a Szeretet. Nem valamely megfontolás, nem érdek, még csak nem is a tisztelet, vagy a hála: csak a Szeretet, amely a Krisztusi Kincs. 





  “Bolond, ez éjjel elkérik a te lelkedet tetõled; amiket pedig készítettél, kiéi lesznek?” - kérdi Isten, s ezzel már megkérdezte azt is: és mi lesz az, ami a te Szellemedé? Annak mit gyûjtöttél, és mit takartál a te “szellemi magtáradba”? Mi az, ami fölött igazán te magad rendelkezhetsz? Az a “TE”, aki igazán vagy: nem csak önmagad valósnak vélt árnyképe a ház mentén, a falon? Õ miben fog bõvelkedni, ha azt, ami nem a tiéd: ott kell hagyd abban a fizikai világban, amely szintén nem a tiéd, ha ma még akként véled is? 


  Mert e kérdések is benne vannak, ha csak elrejtve is a példázat ama egyetlen mondatában. Nem véletlen, hogy a következõ Tanításban már az e kérdésekre adott Feleleteket állítja egymás mellé a Mester, de már mint nékünk mondott Tanításokat, amelyek azonban szintén minden kor minden emberének szóltak s szólnak:


 “Monda pedig az õ tanítványainak: Annak okáért mondom néktek, ne aggodalmaskodjatok a ti éltetek felõl, mit egyetek; se a ti testetek felõl, mibe öltözködjetek.”


	— Tehát mégcsak nem is arra int mindõtöket még ma is az Úr, hogy a megszerzett vagyonotok, de puszta életetek, az alapszintû létfeltételnek számító, s valósággal is szükséges (legalább is a ti fizikai síkotokon még szükséges) dolgok fölött és végett ne aggodalmaskodjatok. Amit igazán meg kell, hogy kapjatok Utatok értelmében, azt mindenkor megadja néktek Isten: s amit afölött megszerezni akartok, az már nem Isten Akarata: de tényleg csak a ti magatok akarata szerint való. S még abban is segít Isten, míg a kívánság reális tud maradni, ám ha egy bizonyos “tól-ig” határon túl nõ, mert a mohóság ördögének étvágya megnövekedik tebennetek, a szükségtelen célok elérése mértékében távolodtok el Istentõl és a Tiszta Krisztusi Úttól.


  Amit mindenképp meg kell, hogy tudjatok szerezni, annak megszerzésére elegendõ idõt ád rendelkezésetekre az Úr. Még arra is ad idõt és módot, tehát lehetõséget, hogy ami nem szükséges annyira, de szeretnétek: még azt is megszerezzétek. De ha az igényeket már tényleg csak a mohóság diktálja; amit már csak e késztetést követve akartok minden áron a magatokénak tudhatni, azért valóban nagy árat kell is fizessetek! S mert a mohóság ördöge által kívánatossá tett, de az Út értelmében már semmiképp sem szükséges javak megszerzésére nem ad idõt számotokra Isten, az Idõt máshonnan kell elvegyétek, olyan, szintén az Úthoz tartozó tevékenységektõl, amelyekre épp úgy ád elegendõ Idõt mindõtöknek Isten, hogy ne csak a testnek, de a Szellemnek javait is megszerezhessétek.  Aki számára azonban az anyagi javak megszerzése válik elsõdleges, vagy akár egyedül szükséges törekvéssé, csak azt az Idõt fogja felhasználni, mint többletet, amelyet a Szellem javainak gyarapítására  kellene, hogy fordítson, mert azt arra adta néki Isten. 


  Ekként a múló földi gazdagságért elfecsérli a múlhatatlan Gazdagság megszerezhetésére fordítható Idõt, s ha az Út véget ér, nem marad több ideje: bármit is megszerezni koldusszegény szellemi Én-része számára, ekként az csak a semmit, legfeljebb a maga gyengesége és tehetetlensége fölötti szégyenét viheti “tarsolyába” zártan, hogy azt adja át a felsõbbrendû ÉN-nek is, mint az Út egyedüli “eredményét”.





   “Az élet több, hogynem az eledel, és a test, hogynem az öltözet.”


E mondatnak már kettõs értelme is van! Mert érthetõ, kibontható akként is, amiként ti magatok is értitek: csakis fizikai formában értelmezve a szavakat, akként, hogy az étel a test számára szükséges eledelt jelenti csak, s az élet a testnek életét, míg a mondat második felében olvasható testet is a magatok fizikai testével, s az öltözetet a testeteken hordott ruhával azonosítjátok. A kibontás természetesen ebben az értelemben is helyes – és mégsem erre, pontosabban nem csak erre gondolt akkor az Úr! De már egybe vetette a kettõt: a Szellemi, s a testi értelmezést, így az Élet már a Szellem, s az Én-rész Élete: fontosabb ezek számára megszerezni azt, amire azoknak igazán szükségük van, semmint a testnek eledelét, mert a test, ha gyarapszik is, végül semmivé lesz, s a test eledelének megszerzésére fordított idõ “kárba vész”: míg ha az Én-rész gyarapszik, az õ gyarapodásának biztosítására fordított idõ nem vész kárba, inkább többé lesz, mert az Én-rész az általa megszerzett Javakat az ÉN-be áramoltatja át, ami által az már egy magasabb szintre emelkedhet, egy magasabb rendû Tér-Idõ szektorba.


De igaz ez a mondat akkor, abban a kibontásban is, ha az Én-rész valami oknál fogva veszélybe kerül: s akkor azt ki kell emelje a Kegyelem, függetlenül attól: megszerezte-e a szükséges “táplálékot”. És különösen érvényes ez a ti korotokban, amikoris az Én-rész olyan körülmények közt kell elvégezze a feladatát, amely számtalan, az ÉN által, s éppen az ÉN fejlettségi foka végett elõre nem láthatott veszélyt rejt. 


 Az Én-rész elméletben szinte minden elõre látható történésre felkészül az asztrális síkon, de mert mindahány történésnek szinte végtelenszámú variációja lehetséges, s mert a történések egymásra is hatnak, ismét csak végtelenszámú szituációt állítva mindannyiótok elé, az Én-rész kerülhet olyan helyzetbe, amelyhez semmiképp sem lehet elegendõ az általa levitt Erõ. Annál is inkább, mert amiként mondtam, az asztrális síkon az egymáshoz hasonlatos Én-részek, tehát Szellem-elemek készülnek az Útra, így fizikai történésekre nem készülhetnek fel akként, amiként azok a fizikai test, és a Tudat számára “valósággá” lesznek, már fizikai személyek közt járva Útjukat.


Amilyen mértékben lehetséges, megtámogatja ugyan a Kegyelem az Én-részt, de a ti szintetekre nem áramoltatható le, csak egy bizonyos mennyiségben az energia. S ha az Én-rész a maga tényleges fejlettségi szintje értelmében nem lehet képes még annak segítségével sem legyõzni az elébe álló akadályt, de még inkább hogy ki van téve annak a veszélynek, hogy a kapott energiát hibásan használja fel, ki kell emelje a Kegyelem: mélyebb szintre ne zuhanjon, mint amely szintrõl indult csak azért, mert ténylegesen is az általa már elért Bölcsességi szintnél lényegesen magasabb fokú Bölcsesség meglétét kívánó történést kellene tudjon megoldani, legyõzni akként, hogy egy olyan rezgésszintû, vagy olyan mennyiségû energia fölött kellene rendelkeznie, amelyet a maga fejlettségi szintjén még képtelen volna kezelni.  


  Ez esetben vagy töröltetik az Én-rész  korábban vállalt Feladata, s akkor az illetõ valamely látványos (már fizikai értelemben véve látványos) “szerepbõl” visszasüllyed egy átlagos, vagy még annak sem nevezhetõ szintre: ismételten a ti fogalmaitok szerint. Vagy már végsõ esetben félbe kell szakítsa Útját az Én-rész: s ez mindkét esetben azzal jár, hogy a vállalt Feladatot végülis nem végezheti be, vagyis nem szerezheti meg a maga, és a felsõbbrendû ÉN, tehát a “Szellemi test” növekedéséhez szükséges táplálékot. Azt a többletenergiát, amelyet a várt-várható, mindahány lehetséges történést és/vagy körülményt figyelembe véve megszerezhetett volna az adott Feladat elvégzése révén. 





  Annál is inkább így kell értelmezzétek a mondat elsõ felét, ha igazán a mélyére akartok hatolni, és meg akarjátok fejteni a képi formában elétek tárt Tanítást, mert hisz a mondat második felében maga az ÚR igazolja vissza, hogy ez a helyes kibontása és értelmezése mondandójának!


  A valós Úton járó, az tehát, aki ténylegesen is te magatok vagytok, az Én-rész: amelynek eszköze, de “álöltözete”, azaz “ruhája” is a fizikai test. S a parányi Szellemi energiatest, tehát a Szellem kicsiny követe valóságosan is fontosabb, mint a fizikai szinten, sûrû anyagelemekbõl megformálódott test, amelyben mintegy “inkognitóban” a fizikai síkon megnyilvánul, vagyis megjelenik az Én-rész. Azt csak egy “fellépés” idejére veszi magára, aztán a kosztümöt levetve visszatér a maga tényleges szintjére, hogy számot adjon az általa: tehát nem az általatok, mint fizikai személyek által, de általa, mint a Szellem legkisebb Képviselõje, követe által végigjárt Útról, s az elvégzett Feladatról egyaránt. 





  Az ezt követõ vers inkább csak a Tanítás érthetõbbé tételét szolgálja:


“Tekintsétek meg a hollókat, hogy nem vetnek, sem nem aratnak; kiknek nincs tárházuk, sem csûrük; és az Isten eltartja õket: mennyivel drágábbak vagytok ti a madaraknál?”





A következõ két vers azonban annál nagyobb Tanítást rejt:


“Kicsoda pedig az közületek, aki aggodalmaskodásával megnövelheti termetét egy arasszal?


Annak okáért ha a mi legkisebb dolog, azt sem tehetitek, mit aggodalmaskodtok a többi felõl?”


	


  — Hányszor is olvashatjátok az Írásokban a Mester intelmét: ne féljetek? Pontosan annyiszor, ahány napot számláltok egy esztendõben. S ez nem véletlen! Az Ember egyik legnagyobb hibája, már-már azt mondhatnám: fogyatékossága, az örökös aggodalmaskodás. Az viszont csak egyre vezethetõ vissza, éspedig arra, hogy még mindig hiányzik az Istenre való reáhagyatkozás képessége belõletek! Ami magyarul annyit jelent: kevés és gyenge a te Hitetek!


  Nem ismeritek Istent, bárha azt valljátok, s mert nem ismeritek, képtelenek vagytok elfogadni azt a nagyon is egyszerû tényt: Isten mindenkor gondoskodik rólatok. Pedig ekként van, ha nem is teljességgel abban, vagy nem csak abban az értelmezésben kell e tényt fogadjátok, ahogy azt ti megszoktátok. Tehát nem csak akként, hogy a mindennapi kenyeret, s mindazt, ami valósággal is szükséges néktek, mint földi embereknek, azt megadja néktek, mert ez ebben a formában, és éppen végettetek nem lehet teljességgel igazzá! 





	Isten valóban akként “teremtette” meg a Földet, tehát akként rendezte Egységbe a Föld-testet adó, s a Szellemi követek által a lefelé vezetõ Út során kiáramoltatott Gondolati - Akarati - Bölcsesség és Szeretet energiákat, hogy a Föld, mint fizikai képzõdmény, minden korban képes legyen megadni a Testére érkezett mindahány Élõlénynek a számára szükséges élelmet, vizet, levegõt. Annak, hogy ezt mégsem kaphatja meg minden egyes Élõlény, csak az igazságos elosztás teljes és tökéletes hiánya az oka! Ma is megvan a mindahány Élõlény számára szükséges táplálék, amiként megvan a víz, s még az élõhelyek, tehát a biztonságos Otthont adó épületek számára elegendõ hellyel is rendelkezhetnétek, ha…– és ismét itt van az a bizonyos “HA”, amelyet már annyiszor, és oly alapossággal kibontottam, hogy csak az nem érthette meg, aki nem akarta.


  Ami az érdekes, talán az, hogy mégcsak nem is az igazi, a már tényleges ínségben élõk azok, akik szinte szûntelen aggodalomban élnek: de azok, akik a földi lét mindahány alap-feltételét a magukénak tudhatják. Mindaz megadatik nékik, ami a fizikai test létbenmaradásához szükségeltetik: van élelmük, vizük, és testüket az évszaknak megfelelõ mennyiségû öltözék fedi, s ha nem bírnak is mindenkor saját otthonnal, azért valamiképp mégis fedél van a fejük fölött, hogy oltalmat találjanak az idõjárási viszontagságok ellen. 


  S ez, amint mondtam, még azokra is vonatkozik, akik nem a saját Otthonaikban: még szüleik otthonában, albérletben, vagy akár csak valamely menhelyen: de valahol mégis meghúzhatják magukat, ha fel tudják vállalni az ezzel együtt járó, s ismétcsak az olykor nem kifejezetten, és nem teljességgel “emberi milyenség” végett együtt járó körülményeket. Tudom, hogy ez utóbbi nem, vagy nem mindenkor könnyû, de mert vannak, akik képesek rá, épp általuk bizonyítottan nem is lehetetlen. 


  És mégis: ezek ajkáról száll a leginkább Ég felé, és Isten felé az aggodalom-szülte fohász, s még jó, ha ténylegesen is fohász: nem pedig átkok és vádak özöne. 


   Azok viszont, akik a Föld olyan területein, olyan Országokban születtek, amelynek nincs, vagy alig is van termelésre alkalmas földterülete, így a mindennapi kenyerük, vagy akárcsak az a marék rizsük sem biztosított, és csak elvétve juthatnak valóban fogyasztásra alkalmas ivóvízhez, még akkor is hálát tudnak adni Istennek, ha valóban nem tudhatják: az a minimálisnál is kevesebb élelem, vagy pár kortynyi víz, amelyet ma magukénak tudhatnak: meg lesz-e holnap, vagy holnap után is…?


“Az életszínvonal növekedése igényessé teszi az Embert” – mondjátok, és ez így is van. És talán így is van rendjén: de.


De nem mindegy, hogy milyen fokú igényeket fogalmaz meg elméitekben az a bizonyos, általatok elért színvonal, amiként az sem mindegy, hogy igényeiteket mihez viszonyítjátok. Errõl is szóltam már az önismeret kérdéskörében, így nem is bontogatom tovább a kérdés eme részét. 


És mégcsak nem is csak erre akart utalni a Mester. 


Még akkor sem, ha az aggodalom többnyire ténylegesen is csak a Tudat számára szükségessé lett javak körül szokott felbukkanni. 


“…ha a mi legkisebb dolog, azt sem tehetitek, mit aggodalmaskodtok a többi felõl?” - kérdezi az Úr. 


De vajon miként érti azt: a testet egy arasszal sem növelhetitek az aggodalmaskodás révén? Vajon tényleg csak arra gondolt, hogy a fizikai test méretét a legmélyebb aggodalom ellenére sem növelhetitek? Nem hinném, mert hisz amin úgy sem tudhattok változtatni, azon többnyire nem is akartok, hisz egyszerûbb elfogadni, hogy akkorák vagytok, amekkorák. 


De akkor mire gondolt mégis, mit rejtett el a kimondott szavak alá és mögé?


Fordítsuk meg a mondatot, keverjük össze egy kissé a szavak sorrendjét is, hogy megérthessük: mire célzott az ÚR:


– Ki az, aki megnövelheti magát, ha erejét aggódásra fecsérli el ahelyett, hogy olyas dolgokkal foglalkozna, amelyek révén valójában növekedhet? 


  S itt már a Szellem növekedésérõl szól a mondat: aki csak aggodalmaskodik ahelyett, hogy a számára már és még elvégezhetõ Feladatok elvégzésére, vagy az általa már megszerezhetõ Bölcsességelemek megszerzésére törekedne, nem növekedhet a Valóságban, mert a növekedésre kapott energiát fecsérli el a fölösleges aggódásra. S ha erre is csak akkor lesztek képessé, ha nem az aggodalmaskodásra fecsérlitek el az ÉN-tõl kapott energiát, természetes, hogy a nagyobb lépések megtételére is csak akkor lesz módotok, ha nem az aggodalmaskodásra: de magára a Lépésre ügyeltek. Amig a legkisebbet sem tehetitek meg, és éppen a magatok hibájából: miért, és fõképpen miként akarnátok nagyobb dolgot cselekedni?


  A baj az, hogy a Tudat nem képes, csak a maga kicsiny gondjaival foglalkozni, így nem lesz az Én-rész segítségére, de még inkább meg is köti azt, holott amiként azt Keresztelõ mondotta, amikor önmagáról, és az Úrról szólott, akként van ez a Tudat, s a Tudat irányította test, és az  Én-rész esetében is:


“Annak növekednie kell, nékem pedig alább szállanom.”


 (Ján. 3.30)


                                                      *


“Tekintsétek meg a liliomokat, mi módon növekednek: nem fáradoznak és nem fonnak: de mondom néktek: Salamon minden õ dicsõségében sem öltözött úgy, mint ezek közül egy. 


  Ha pedig a füvet, mely ma a mezõn van, és holnap kemencébe vettetik, így ruházza az Isten; mennyivel inkább titeket, ti kicsinyhitûek!” – mondja az Úr a következõ két versben, s ezt ismét értelmezhetitek fizikai, de magasabb szintû formában is.





  Tudnotok kell, mert nem lehet nem tudnotok: Isten mindenkor azt a táplálékot adja elétek, amelyre szükségetek van: s ezt úgy fizikai, mint Szellemi értelemben vegyétek. 


  Itt, e kérdésre azonban térjünk ki egy kissé bõvebben is, mert sokan nem értik még közületek sem: miért van, hogy akik a Föld azon részén születnek, ahol sem az élelem, sem pedig a tiszta és egészséges ivóvíz nem áll rendelkezésére az embernek, el kell szenvedjék mindazon megpróbáltatásokat, amelyeket e hiányok okoznak. 


  Ennek is (amiként szinte mindahány földi történésnek) több, egymástól nagyon is eltérõ oka van vagy lehet. Az alap-ok azonban mindenkor egy: ha a fizikai személy nélkülözések közt kell éljen, a fölöttes ÉN érdekében kell azt elviselje: s olykor nem is csak a saját felsõbbrendû ÉN-je érdekében.


  Az ínséges létkörülményeket adó pontokra három, egymástól nagy mértékben különbözõ okkal vesz testet az Én-rész: és éppen ez az, ami számotokra a legnagyobb Vizsgalehetõséget adja! Ugyanis semmiképp sem lehettek képesek megállapítani:  ki, milyen oknál fogva kell épp ott megszülessen, ahol! A ti dolgotok és a ti feladatotok, amiként mindenkor is, a Szeretet megélése, annak gyakorlati formában történõ megvalósítása, s ezt akár a nyomorban élõ Testvérekért felajánlott, igaz, szívbéli Szeretet-imádságok, akár a fizikai szintû, bárha legcsekélyebbnek tûnõ segítség megadása formájában kell értsétek. Nem mehettek el, mert nincs rá módotok mondjuk Etiópiába, hogy az éhezõket jóllakassátok: de a feléjük áramoltatott Tiszta Gondolatenergiák, a Szeretet-imák révén, ha nem is a testi éneiket: Szellemi Én-részeiket támogatjátok meg: s a szellemi Én-rész az ekként nyert többletenergiából áramoltathat a test, és a test Tudata felé, könnyebbé téve számára az önmagáért, vagy akár másokért megvívandó küzdelmet. 


  Az természetes, vagy legalább is az kellene, hogy legyen minden egyes, Ember nevû lény számára, hogy amilyen mértékben tud, igyekezzék fizikai segítséget is nyújtani a Föld eme kicsinyeinek. De sajnos, tényleg csak kellene, hogy a segítség megadása természetes legyen: a gyakorlat nem ezt mutatja. Nem, de mindinkább azt, hogy épp azok hajlanának a szükséges segítség megadására, akik maguk sem tehetnek semmit, és akik igazán tehetnének, tétlenül nézik Testvéreik szenvedését. 


  A nyomorgók mindegyikének egyik szerepe, azaz rész-feladata a Föld színén az, hogy a többi Ember-szellemnek módot és lehetõséget adjon a Szeretet Törvényének mind magasabb fokon való betöltésére. S ez a Harmadik Szövetség mind magasabb fokon való megélését teszi lehetõvé már ott, a ti szinteteken is, amely Törvény elfogadása, és betöltése nélkül egy nem emeltethet a magasabb szintre teközületek! (S ez annál is inkább ekként van, mert hisz nyomorgók nem csak a Föld tõletek távol esõ pontjain vannak, de mindenhol. S mert nem  csak az Emberek, de a mindenkor vétlen Léleklények is közéjük számíttatnak, egy nem mondhatja azt: ismerte, el is fogadta a Törvényt, de nem volt alkalma gyakorlattá tenni!)


  A Föld leginkább nyomorúságban élõ népeinek soraiba, mint mondtam, több különbözõ okból vállalhat Utat az Én-rész. Az egyik, amely mindannyiuk Élet-filmjének része az, amelyet az imént említettem, az tehát, hogy puszta létükkel adnak vizsga-lehetõséget mindahány, könnyebb körülmények közé született Testvérüknek. A másik oka természetesen valamely karmikus elem megtisztítása: s ez többnyire a hasonló körülmények közt élõkkel szembeni érzéketlenség, vagy akár ennél is súlyosabb vétség vagy akár már bûn. (Például a korábbi Út során a hasonló nincsteleneknek küldött segélyek megdézsmálása, elrablása, hisz az Élethez nélkülözhetetlent lopták ki azok kezébõl, akik még csak megvédeni sem tudják azt, amit valakik a Szeretet nevében részükül kívántak volna juttatni, stb.)


   Az ilyen körülmények közt történõ testetöltés azonban nem mindenkor visszalépés, nem is mindenkor karmikus okokra vezethetõ vissza, de bizony sokan vannak, akik számára Szellemi értelemben még az adott körülmények közé történõ leszülethetés is nagy elõbbre, és feljebblépést jelent. Olyan Ember-szellemek esetében mondható ez el, akik korábbi Útjuk során a Föld jelenlegi szintjénél mélyebb ponton álló Bolygón járhatták végig Útjukat. Eszterrel dolgozva nem is egy olyan Bolygót mutattunk meg, amelyen nincs, csak minimális mennyiségû víz, s ahol éppen ezért kegyetlen csaták folynak mindahány vízlelõ helyért, és nincs élelem sem, így az ottani viszonyok közt még akár a kannibalizmus sem számít ritkaságnak, s nem is számít akkora bûnnek, mint a ti Bolygótokon. (Ugyan még a ti Földeteken is létezik ez utóbbi jelenség, ám aki már ott képes testvérei elpusztítására, csak hogy önnön fizikai létét biztosítsa, hallatlan nagy visszalépést tesz, s akkor az lesz kénytelen egy olyan bolygón Utat vállalni a késõbbiek során, amelyen a körülmények kényszerítõ ereje, s az adott szint mélységének törvényrendszere õt magát teszi áldozattá mások tovább, és túlélése érdekében.) 





  Azon Testvérek számára, pontosabban azok Én-részei számára, akik valamely mélyebb szinten álló Bolygóról visszatérve kaphatnak módot a Föld legnyomorúságosabb, legsivárabb pontjaira érkezni, az adott ponton végig járt Út még így is nagy fejlõdésre ad alkalmat. Részint azért, mert megtanulnak a Föld rezgéskörébe beilleszkedni, részint pedig azért, mert megtanulják a hibás Tudati késztetést (tehát a kannibalizmus megvalósítását célzó késztetést) felülírni. S akik már ott, azok közt a tényleg embertelen körülmények közt képesek a test és a Tudat legerõsebb, mert az Életösztön adta késztetést felülírni, ismét hatalmas gyõzelmet tudhatnak a magukénak, ami további elõbbre, és feljebblépést biztosít számukra.


  Amiként mondtam, a Nagy Ugrás percén nem egy olyan Testvéretek lesz az adott fizikai síkról eltávozók közt, akik egy, a Föld jelenlegi rezgésszintjével megegyezõ, vagy ahhoz közeli rezgésszinten álló Bolygón folytathatják megkezdett, s ténylegesen is Felfelé vezetõ Útsorozatukat. Ezek közé sokan kerülnek majd a Föld jelenleg ínséges viszonyokat adó pontjain élõk közül azok, akik a legnehezebb körülmények közt is képesek az Életösztön szavát a Szeretet szavával felülírni: ha még nem is tudatosan, de már a bennük élõ Én-rész tisztább késztetését követve.





  S most térjünk vissza a kiemelt Idézethez, már a további verseket véve sorra:


“Ti se kérdezzétek, mit egyetek vagy mit igyatok; és ne kételkedjetek.


Mert mind ezeket a világi pogányok kérdezik; a ti Atyátok pedig tudja, hogy néktek szükségetek van ezekre.


 Csak keressétek az Isten országát, és ezek mind megadatnak néktek.”


  — Itt ismét a Föld emberének, s a földiekhez kötõdõ embernek szól az Úr: de már akként, hogy elkülöníti a testi embert, és a Szellemi javak után törekvõ embert. Aki csak a Föld javainak megszerzésére törekszik, nem hagyatkozik Istenre: az maga akarja megszerezni azt, amirõl akként véli: szüksége van rá, míg aki már Istenben él, Istent akarja magáénak tudhatni, s azt, ami a testnek szükséges, már képes Isten Kegyelmére és Szeretetére bízni. S ezek nem is csalatkoznak, s annál inkább nem, mert minél inkább a Szellemi válik fontossá és elsõdlegessé, annál inkább háttérbe szorul a testnek igénye, míg a test maga is megtanulja csak a valóban fontos és lényeges dolgokat igényelni, felszabadítva ezáltal az Én-részt, amely rengeteg energiát kell áldozzon a Tudat szolgálatában, míg a testi ember földi követeléseit kell megtámogassa, vagy felülírja. A felszabaduló Szellemi, és a szintúgy szabaddá váló Tudati energiák egyesülnek, s már mindkét, nem fizikai test-elem az Én-rész céljainak elérésére fog törekedni: vagyis az ÉN szolgálatában fog munkálkodni, már az ÉN növekedését és gyarapodását segítve elõ. Mondottam már: míg az Én-rész a Tudat alá van rendelve, a Tudat pedig a test szolgálatában áll, s nem megfordítva, addig csak abban gyarapodhattok, ami a testé, s a test szolgálatára alkalmas: addig viszont az Én-rész nem lesz, mert nem lehet képes a saját magasabb szintû Feladataira összpontosítani a magával vitt energiákat. 


Sokszor megfigyeltem már magam is egy igen érdekes jelenséget. Az Én-rész az Út egy bizonyos, még meglehetõsen korai szakában bizonyos fölényre tesz szert a Tudattal vívott küzdelemben. Vagyis, képessé válik elfogadtatni a Tudattal a maga, tehát a Tudat elsõbbségét a test vélt elsõbbségével, s a Tudat fontosságát a test fontosságával szemben. A Tudat érzékeli, fogadja is az Én-résztõl érkezõ késztetést, de mert nem rendelkezik megfelelõ Szellemi ismeretekkel, nem tudja kezelni a kapott információt, annál is inkább, mert annak mibenlétérõl sincs a legcsekélyebb ismerete sem. Vagyis nem tudja: hogyan, és miért bukkant fel benne a gondolat. Ez a jelenség általában kétféle történést szokott maga után vonni. A Tudat a környezet hatása alá kerül, s a test teljes semmibevételével olyan javak megszerzésére fog törekedni, amelyek fontosságát a környezet hatására fogja lényegesnek és szükségesnek érezni, a másik történés pedig, amikor a Tudat elkezd “semmit sem akarni”. Ami a test számára ténylegesen is fontos volna, azt már nem érzi fontosnak, amit viszont a környezete elébe tár, nem tartja követendõnek vagy elérhetõnek, s mert már a testi ambíciók sem fûtik, mondhatni: parlagon hever. Mindkét eset arra vezethetõ vissza, hogy az Én-rész ugyan már képes volt megadni a Tudat számára a késztetést a csakis és kizárólag testi igények fontosságának elvetésére, de ahhoz még gyenge volt, hogy a helyes irány felé vezetõ Utat is megmutassa, tehát a számára, mint a Tudat fölöttes Én-je számára szükséges irány megkeresésére késztesse magát a Tudatot, s a Tudat irányítása alatt álló testet is ekként. Vagyis olyan formában akarja átvenni az Én-rész a test, és annak Tudata irányítását, hogy ehhez még nincs meg benne magában sem a ténylegesen szükséges… nem, nem az Erõ, hanem a Bölcsesség!


   S nem véletlen, hogy azt mondom: hatalmas azok felelõssége, akik már az Úton járnak, mert õk egész Életükkel, annak mindahány mozzanatával nevelik azokat, akik melléjük kerülnek, s mindegy, milyen formában. Az említett eseteknél ugyanis épp az a legnagyobb baj, hogy az akarati Erõvel már bíró, de a Bölcsességet még meg nem szerzett Én-rész által vezetni kívánt Tudat elõtt nincs egy konkrét, követendõ és követhetõ példa, mert akik az Úton járnak, vagy legalább is megkísérlik valamilyen formában a Szellemi irányt követni, nem mernek nyíltan szólni: Kinek lépteit követik, s Kinek az Eszméje szerint rendezték be Életüket. Annál is inkább, s már ezt is mondtam, mert aki a ti szinteteken, s a ti korotokban a Szellemi irányzatokról beszél, még jó, ha csak egy félre-mosolyt, vagy szánakozó pillantást kap szavaiért. És mégis, ha ekként van is, már kell, hogy megtaláljátok annak formáját, annak módját, hogy az általatok megtalált és követett Utat másoknak is megmutassátok. Kiváltképp hasznos és szükséges volna ez a “parlagon heverõ” Tudattal élõ Testvérek esetében, annál is inkább, mert hogy a Tudat, mint maga is Erõvel bíró testelem, elõbb - utóbb olyan irányt fog keresni, amelyben kiégetheti a benne feszülõ erõt. Mint mondtam, vagy a környezetben látott irányt fogja követni, vagy olyan pót-cselekedetet választ, amelyben megélheti önnön elsõbbségét a testtel szemben. Gondolok itt az egyes ártó szerekre, amelyek fogyasztása révén a Tudat teljességgel megéli önnön elsõbbségét, elvetve mindent, amire a testnek szüksége volna. Eleinte legalább is, mert az ártó szer egy idõ múltán a Tudat ellen fordul, éspedig akként, hogy a már nagyon is erõs testi kényszert mint Tudati késztetést írja a Tudatba, elfedve az elõl – önmagát is, nem csak az irányítása alatt álló testet. Így az Én-rész kettõs csapdába esik: sem a testet és annak Tudatát nem fogja tudni a számára szükséges irány felé vezetni, sem õ maga nem léphet, mert a Tudat teljességgel megköti, mert maga is kötve van a testben felhalmozódott, s ott fizikai igényt adó méreg mielõbbi megszerzését követelõ  kényszer által. 


	De már megint eltértünk a kiemelt idézettõl, így kanyarodjunk vissza a következõ vershez:





“Ne félj te kicsiny nyáj; mert tetszett a ti Atyátoknak, hogy néktek adja az országot.”


S ez volt az egyik igen lényeges mondat, amit az egykori, tehát a kezdeti Kereszténység idején élt zsidóság félreértett! Amint mondtam, a kor izraelitái akként vélték: azt a földi országot fogják megnyerhetni a Messiás érkezésével, amelyben akkor is igen kemény elnyomás alatt éltek. S hogy az ÚR e mondatot mondta, s hogy ez már a Tanítások során ismertté lett sokak számára, nem is egy csak azért vallotta magát az ÚR követõjének, mert akként vélték: ha valósággá lesz, amit az ÚR mondott, és Izráel urává lesz ama földnek, õk is a Föld hatalmasságai közé emeltetnek…





Hányan, de hányan fordultak el késõbb a Kereszténységtõl, csak mert ekként értelmezték az ÚR szavait, és hogy a várt esemény nem csak hogy nem következett be, de mindinkább az üldöztetéseknek voltak kitéve, úgy érezték: csalatkoztak. Pedig nem a Földi országot: a Mennyeknek Országát ígérte az ÚR: s azt mind meg is nyerték, és meg is nyerik, akik mindvégig állhatatosak maradtak s maradnak az Úrban, s az Õ Tanításaiban!


Minthogy az ÚR nem egy Földi ország királya volt, de a Mennyek minden “Országának”, vagyis a Végtelen Mindenségnek Királya, amiként az Örökkön, nem is szólhatott arról: olyan országot ád Övéinek, amelyet bármikor ellen támadhat meg. A megtámadhatatlan Mennyei Országot ígérte nékik, amelynek Õ Egyedüli URA volt, és lesz is örökkön. És ezt a Királyságot ígéri, és adja néktek is: nem földi, de Szellemi Hatalmat adva mindõtöknek. Tudom, hogy e kérdést is kibontottam már, de mert ezt is meg akarom mutatni most egy másféle megközelítésben is, kellett, hogy ismételten elmondjam azt, amit korábban már elmondtam. 


Ki az, aki a Legnagyobb Hatalmat bírja a Föld színén? Vajon az-e, aki ténylegesen is földi királyságokat tudhat a magáénak?


Nem, gyermekeim: az is rabja és foglya a testnek, s a halálnak, amely minden test életének vége. Foglya a test betegségeinek, az éhségnek, szomjúságnak, tehát a testi érzeteknek, és foglya a Tudatnak is, a tudati vágyaknak, indulatoknak, félelmeknek, s mindahány fizikai késztetéseknek. A leghatalmasabb király sem szabad ekként: önmaga fogságában, testi Ember-mivoltának fogságában sínylõdik. 


Az igazi Királyságot önmagában nyeri meg, aki megnyeri, akként, hogy megszabadul rabtartójától: a test kényszerétõl, még akkor is, ha az után is, akár még hosszú évtizedekig a testben kell éljen. S mégis Királlyá lesz, mert már nem a test, és nem a test igényei fogják kormányozni õt, valós Én-jét, de megtanul fölébe kerekedni rabtartójának, vagyis a Testnek, kezdetben még a Tudat révén, késõbb pedig már akként, hogy a Tudat irányítását is átveszi, s akkor a Tudat már spontán módon fogja az õ utasításait követni, megszabadulva a test kényszeruralmától, hogy felvállalja helyette, de már önként az Én-rész uralmát. Az Én-rész is mindenkor megadja a Tudatnak a késztetést az eszköz, azaz a test alapszintû igényeinek betöltésére, ha már megvan benne a kellõ Bölcsesség, hogy ekként tegyen. A test tehát élelmet és vizet, s egy bizonyos fokú védelmet és biztonságot fog élvezni, s õ maga is megszabadul mindattól a szükségtelen cselekvéstõl, amelyeket ma még a Tudati kényszer, és saját túlfokozott igényei tárnak elé, szinte az utolsó cseppig kiégetve belõle minden energiát, mire (még csak nem is az ÚT) egy-egy nap végére ér. Mutattam már néktek: miként ér véget a magasabb szintekre emelkedett, s már ott, tehát a magasabb szinten testbe öltözött Én-rész Útja. A test csaknem olyan, mint az Út elsõ harmadának végén volt, s a Tudat teljességgel megõrzi frissességét, így amely Én-rész elvégezte az adott Út értelmében esedékes és szükséges Feladatát, nem egy tönkresilányított roncsot hagy maga után, amelyben az Út végén már akként van jelen, hogy a Tudat teljes kimerülése végett még a test alapszintû funkcióit sem lehet képes irányítani. Az agysejtek ma még teljességgel elöregednek és szinte egészében kikopnak, így a test maga is az Út kezdeti szakára jellemzõ viselkedési elemeket fogja produkálni. Ma. Mindezt viszont elkerüli már a magasabb szinten, így a Távozni készülõ Testvér még elköszön övéitõl, s álomba merül, amely alatt az Én-rész magához vonzza a megmaradt Tudati energiák összességét, majd maga is kivonja az Életenergiát a testbõl, annak mindahány sejtjébõl, és a Lélek-szálon át kiemelkedik, készen rá, hogy felemelkedjék. Még magasabb szinten már a kiemelkedés elõtt felbontja magát a testet is, s az ekként nyert energiát is magához vonzza: s ez már a Test és a Tudat fölötti tökéletes Királyság.


Ma még csak az egyes fizikai fájdalmak közömbösítésére lehettek képesek: s ez, ha a kezdeti lépésnek vehetõ is, még semmi ahhoz a tényleges Királysághoz mérten, ami valósággal is a tiétek lesz. Ami az érdekes talán a ti korotok emberénél, az az, hogy bár a fizikai fájdalmat valóban képesek lehettek közömbösíteni, kiiktatni a Tudati képek közül, mint Törvénybe nem illõ fizikai jelenséget, ugyanezt nem tudjátok megtenni a Tudati - Lelki fájdalmakkal. Képesek lehettek egy bizonyos mértékig már kívülrõl és felülrõl is szemlélni az egyes történéseket, de még kell, hogy Emberként is reagáljatok azokra. A gyász, vagy a köröttetek – mellettetek élõ Testvérek, vagy akár a Lélek-lények szenvedése még kell, hogy megmozdítsa a Tudati energiákat: a Szeretet, a féltés, vagy inkább már az oltalmazás vágyát ébresztve fel elmétek, Lelketek és szellemi Tudatotok mélyén egyaránt, hogy ezek az energiák is beíródhassanak a Föld légterébe, a Globális, és Kozmikus Tudattárba. Aki nem képes Emberként is reagálni a Föld színén zajló, és sajnos mindinkább szomorú történésekre, aki nem tud igaz szívébõl sajnálni egy szál virágot, egy árván maradt, szenvedõ kis állatot, az nem lehet képes teljes empátiát érezni Embertársai iránt sem, s mert nem tudja akként átélni azok szenvedéseit, mintha azokat ténylegesen is neki magának kellene elviselnie, ha akként is, hogy önmagát, tehát a mások fájdalmát átérzõ önmagát is egy magasabb szintrõl, tehát már az Én-rész “szemével” figyeli, vagy nem tud igazán Szeretni, vagy becsapni igyekszik még önmagát is, ami még akkor sem helyénvaló, ha ezáltal igyekszik magától bizonyos szükségszerû Lelki - Szellemi és Tudati szenvedéseket távoltartani. Talán ez az a pont, ahol az a bizonyos Agykontroll téved (pontosabban: ez is egy olyan pont), amely e teljes és tökéletes függetlenedést tanítja. Nem lehettek teljességgel függetlenek a környezetetektõl, csak akkor, ha teljességgel közömbössé váltok a környezetetekben élõkkel szemben! S erre, pontosabban ennek lehetetlen voltára akkor döbbentek rá, amikor valamely igen közeli hozzátartozótokat éri valami: mert ha máskor nem is, akkor a legfegyelmezettebb elmébõl is ki fog bukkanni az, amitõl igazán Emberré lesz az Ember: a Szeretet-adta félteni tudás, ami még akkor is kell, hogy ösztönösen éljen bennetek, ha a feltoluló könnyek mellett is azt kell tudjátok mondani: Legyen meg a TE Akaratod!


Krisztus is sírt Lázár sírjánál, és sírt Jeruzsálem fölött, tudva annak pusztulását, és sírt a Gecsemáni kertben, már az Ember félelmét élve meg. S ha Õ nem szégyellt Ember lenni: ti sem kell, és nem is szabad, mert nem lehet, hogy szégyelljétek Ember-voltotokat, amiként ezt munkatársamnak is mondtam, mindjárt munkánk kezdeti idõszakában. 





Kell tehát, hogy Emberek maradjatok, s mert ez ekként van, nem lehet nem Emberként reagálnotok bizonyos dolgokra, mert hisz az egyes reakcióitokkal is nevelitek egymást: s aki kifelé ridegnek igyekszik magát láttatni: vajon mire nevelheti a körötte élõket?!


  Lépjünk tovább egy újabb idézethez, ami bár nem tartozik szorosan a fentebbi témához, kell mégis, hogy kibontsam, részint mert a fentebbi kiemelés után következik, részint mert ezt is (amiként szinte mindent) oly könnyen magyarázzák… – félre egyes Testvéreink!


  “Adjátok el amitek van, és adjatok alamizsnát; szerezzetek magatoknak oly erszényeket, melyek meg nem avulnak, elfogyhatatlan kincset a mennyországban, ahol a tolvaj hozzá nem fér, sem a moly meg nem emészti.” 





“Adjátok el amitek van, és adjatok alamizsnát” – írja a ti evangéliumotok: de mondanom sem kell, hogy az idézet e része nem az Úrtól származik. Utólag lett betoldva, és mégcsak nem is Lukács evangelista által! 


  Annál is inkább ekként van, mert az evangélium e szavai már alkalmasak a szabad önrendelkezési jog, tehát a szabad akarat megsértésére…


   S ha mindenki más élt is volna ezzel (amiként sokan éltek/élnek is véle!): a Mester soha, senki szabad akaratát nem kötötte meg! Tanácsot adott, javasolt, elmondta, hogy miként kell úgy élni a Föld színén, hogy már testben is a Törvény, de már Istennek Törvénye szerint éljen, aki Hozzá fordult. Az idézetet a Máté evangélium írja le pontosan, ekként: 


  “Ne gyûjtsetek magatoknak kincseket a földön, hol a rozsda és a moly megemészti, és a hol a tolvajok kiássák és ellopják;


Hanem gyûjtsetek magatoknak kincseket mennyben, ahol sem a rozsda, sem a moly meg nem emészti, és ahol a tolvajok ki nem ássák, sem el nem lopják.


Mert ahol van a ti kincsetek, ott van a ti szívetek is.” 


                                                                                                       (Mát. 6,19-21)





 A fentebbi mondatomra, amelyben azt mondtam: a Mester senkinek sem parancsolta, hogy mondjon le Földi javairól, sokakban fel fog villanni az a jelenet, amikoris a Mester elé az a bizonyos gazdag ifjú állt. S még mielõtt szavaimat azon történéssel igyekezne cáfolni valamelyõtök, mindjárt térjünk is ki arra is. A Pét. ev. III. 139. oldalában ekként olvashatjátok azt a bizonyos részt:


  	“~~ Ha tökéletes akarsz lenni, eredj, add el vagyonodat, és oszd ki a szegényeknek; és kincsed lesz mennyben; és jöjj, s kövess engem.” 


  Mesterünk mosolyogva mondta mindezt az ifjúnak, mert hisz Õ már szavai kimondása elõtt tudta: miként fog azokra reagálni a maga “tökéletességében” oly igen bízó ember. Tudta, hogyha mindent megtesz is, ami az Írásokban van, arra nem volna képes, hogy a szegénységet felvállalja. Azt a szegénységet, amiben maga a Mester is élt. 


  S ez ekként is volt, amiként azt is olvashattátok a Máté szerinti, s a János evangélium kivételével mindahány evangéliumban. Erre a kis “tréfára” két, nagyon is komoly Tanítás átadása végett volt szükség, s ezeket is ismeritek mind:


	“~~ Bizony mondom néktek, hogy a gazdag nehezen megy be a mennyeknek országába. Könnyebb a tevének a tû fokán átmenni, hogynem a gazdagnak az Isten országába bejutni.


Júdás, s még ketten-hárman csodálkozva néztek a Mesterre, s  egyikünk még meg is kérdezte: 


	– Kicsoda üdvözülhet hát, Mester?


  Jézus azt mondta


	~~ Embereknél ez lehetetlen, de Istennél minden lehetséges.”


                                                                             (Pét. III. 139)           





Helyesen, és szó szerinti értelmezésben én magam inkább így fogalmaznék a ti korotok embere számára: szabadulj meg azon Földi dolgoktól, amelyek megkötve tartják elmédet, hogy Szabad légy, s már Istennek dolgai által légy csak megkötve, mert az az egyetlen kötelék, amely igazán Szabaddá tehet.





“Hanem gyûjtsetek magatoknak kincseket mennyben...” - olvashatjátok, és bizony, el kell gondolkodnotok azon: miként gyûjthettek olyan Kincseket a Föld színén, amelyek a Mennyek Országának kincsei? Mert bizony, ezt is szinte annyiképp értelmezitek, ahányan éltek a Föld színén: ha nem is teljességgel, de csaknem.





Aki kincset akar, hatalmat akar magának: hatalmat a Sors fölött, és hatalmat többnyire embertársai fölött is. De az olyan hatalom csak, ami ideig - óráig tartó hatalom, mert a test megvénhed, s a Sors, amelynek terheitõl olyannyira szabadulni kívánt a Föld embere, végül mégis reá ereszti a maga kérlelhetetlen Törvényét, s a magabízó elme kihúny: az Út véget ér. S akkor az, aki csak a maga földi gazdagságában kereste a maga egyéni “boldogságát”; koldusnál szegényebben tér meg Abba a Hazába, amelybõl Kincset gyûjteni indult a fizikai Világok valamelyikére, csak akként, amiként a ti kincskeresõitek mennek valamely idegen földre.


Van azonban, és nem is kevés olyan Testvér, aki épp ennek ellenkezõjét igyekszik megvalósítani. De nem akként, amiként azt az ÚR tanította, s amiként azt a Máté ev. 6.1- ben olvashatjátok:


“Vigyázzatok, hogy alamizsnátokat ne osztogassátok az emberek elõtt, hogy lássanak titeket; mert különben nem lesz jutalmatok a ti mennyei Atyátoknál.”


Ugyanitt szól a Mester az imádkozásról is:


“Te pedig amikor imádkozol, menj be a te belsõ szobádba, és  ajtódat bezárva, imádkozzál a te Atyádhoz, aki titkon van; és a te Atyád, aki titkon néz, megfizet néked nyilván.” (Mát. 6.6)





   És bizony, akként van, amiként az ÚR mondotta: aki azért teszi, ami az õ kötelessége, hogy emberek dícséretét, vagy azok csodálatát nyerje el, bizony, valósággal is megkapta az õ bérét és jutalmát, így arra már nem tarthat számot, hogy azt az Atyától is elnyeri, ha az Út véget ért. És mégis: hány, de hány képmutató és álszent él ma is a Föld színén! És még ezek közt is hány, de hány az, aki csak kifelé, s csak színleg az, aminek és akinek láttatni kívánja magát, miközben az õ “belsõ szobájában”, tehát az õ bensõ magánéletében megmutatja Istennek az õ valós kilétét!


  S vajon mit gondoltok: miként fogja azt megítélni az ÚR? Vajon akként-e, amiként láttatni kívánta magát, vagy akként, amilyen ténylegesen, az õ bensõ érzéseiben volt?…


                                                  


  Menjünk tovább, már a következõ kérdés felé gyermekeim, a fentebbi kérdést pedig hagyjuk nyitva: hadd feleljen meg önmagának ki-ki akként, amiként benne a felelet megérlelõdik.


                                                 *


Fentebb azt mondtam, vagy inkább kérdeztem: ki az, aki a Legnagyobb Hatalmat bírja a Föld színén? 


   Nem az, aki a földi, de aki az Égi Kincseket bírhatja. Az Istennek Szeretetét, amely benne él, s amely élteti, és megtartja, ha testében halált lát is, mert Örök Kincs az. Ezt a Kincset kell tehát gyûjtenetek, s nem földnek kincseit, és az Istennek Boldogsága kell a te Boldogságotok legyen, mert valósággal is akként van, amiként azt az ÚR mondotta: “Mert ahol van a ti kincsetek, ott van a ti szívetek is”.


  Ha a föld értékeit vélitek valósnak, azzal kötitek meg szíveteket is, s aki a földi kincstõl lesz “boldoggá”, nem érzi, mert hisz nem is érezheti a valós, az Isteni Boldogságot. Aki viszont a Krisztus Szeretetét éli, Igaz Gazdagságban él, ha a Föld szegényei közé tartozik is, mert akként van, amiként az ÚR mondotta: Isten mindenkor tudja, mi az, amire a Föld színén az Út végigjárásához ténylegesen is szüksége van a testnek, s a szellemi Én-résznek, s mindazt meg is adja néki, hogy Útját tényleg teljes sikerrel járhassa végig.


  A másik hatalmas Tanítás, ami szükségessé tette, hogy a Mester próbára tegye azt a bizonyos ifjút, az Üdvösséggel kapcsolatos:


	“– Kicsoda üdvözülhet hát, Mester?


  Jézus azt mondta


	~~ Embereknél ez lehetetlen, de Istennél minden lehetséges.”


  Ember tehát, csak magáért nem üdvözülhet! Olyan tökéletessé, és hibátlanná egy nem lesz teközületek a Föd színén, aki a maga milyenségéért elnyerhetné a Mennyek Országába való bejutást, annál is inkább, mert az a szint, amelyen ti magatok is ma álltok, még a mélység-szintek vonzáskörébe tartozik, vagyis az alsó Világ energiái áramlanak abban: s ezt ti magatok is tudjátok, hisz nap mint nap tapasztaljátok. Aki arra a szintre ereszkedik alá, képtelen volna a maga erejébõl felemelkedni, ha a legmagasabb szintrõl indult is, s még ha a legtisztább, legtökéletesebb földi Utat adó missziós Utat vállalta is. S ennek oka már magában a testetöltésben keresendõ. Aki a ti szintetekhez vezetõ Kozmikus Téren halad át, olyan energiákat kell magához vonzzon, amelyek mindenképp visszahúzó hatást gyakorolnak az Én-részre. 





  A missziós Útra engedélyt kapó Testvér ÉN-je egy alsóbb, de még a negyedik szféra rezgéskörébe tartozó asztrális szintig ereszkedik alá, s onnan indítja Én-részét, amely egy még alacsonyabb rezgésszintû asztrális síkon kell felkészüljön az Útra. E szintrõl aláereszkedve viszont õ maga is ugyanazon a Kozmikus Téren kell áthaladjon, amelyen más, testetöltés elõtt álló Én-rész, ami azt is jelenti, hogy azonos, vagy hasonló járulékos energiákat vonz magához, mint az azonos szintre indult Testvérek bármelyike, még akkor is, ha egy olyan Kozmikus TÉR-IDÕ síkon haladhat át, amely a Vállalást megtámogató pozitív energiákkal telített, hogy a lefelé tartó Én-rész azokból is meríthessen. A pozitív energia mellé azonban mindenképp csatolódnak negatív energiák is, hisz a Vállalás, a fizikai szinten végigjárandó Út egyik lényegi pontja éppen az (és nem csak a Missziós Útra érkezõ Testvérek, de a ti számotokra is!!) hogy a bevonzott, s ekként a Tudatra, vagy akár magára a testre is erõs hatást gyakorló negatív Kozmikus energiákat legyõzze az Én-rész, s azokat legyõzve, tehát azok megléte, és ható ereje ellenére is végbe vigye a maga Vállalását. 


  Ha ez nem ekként volna, nem volna tényleges értéke egyetlen Útnak sem, mert az Én-rész nem tisztíthatna le, és ki magáról és fõképpen magából semmit, ami megkötve tartja az adott szinten, vagy ami még az adott szintre utasítja. 


  Épp így nem volna ténylegesen értékelhetõ egy-egy olyan Missziós Út sem, amelyet terhek és veszélyek nélkül, csakis pozitív energiákat adó Csillagállás mellett vállalna fel az Útnak induló Testvér. Aki egy kicsit is jártas a Spirituális asztrológiában, inkább rálátással bír: mennyire ekként van ez, amiként arra is: milyen energiákat kellett tudjon pozitív irányban használnia egy-egy magasabb szintrõl érkezett Testvérnek! 


Az egyes Csillagenergiák ugyanis mindenkor akként válnak ténylegesen is pozitívvá vagy negatívvá, amilyen értelemben használni tudja azokat az, aki azokat vonzotta magához. 


(Pió testvérünk a maga Marsikus energiáit használhatta volna így is, és úgy is. Ha Én-része nem bír kellõ Bölcsességi szinttel, nem bír a Szeretet Tisztaságával, nem Isten Embere lesz, s ha nem lesz is duhaj kedvû, akár mint sportoló, hasznosíthatta  volna a Marsikus energiát, vagy mint szigorúságáról híres tanár, hirtelen indulatokra képes férj, vagy apa, aki gyorsan haragra lobban, és gyorsan meg is békél. Teréz anya is kellett hogy bírjon a Mars energiáival: s õ is használhatta volna azt ekként is, és akként is.)


  Nem véletlen mondtam tehát, hogy az a bizonyos spirituális asztrológia segítségül adatott néktek. Tudatában lehettek: milyen energiákat vonzottatok magatokhoz: ám az már csak rajtatok, a ti egyéni Bölcsességi szinteteken múlik, mire, és miképpen fogjátok felhasználni azokat a bizonyos energiákat. 


                                            *      *     *                                     


  S most ténylegesen is lépjünk tovább, már a következõ Példázat felé. A hûtlen intézõrõl szóló példázatot ismét Lukács evangéliumából emeljük ki, annak 16,1-12 verseit vizsgálva meg, most egyben olvasva el a teljes idézetet, amelyet aztán kibontok, hogy értetté tegyem számotokra.





“Monda pedig az õ tanítványainak is: Vala egy gazdag ember, kinek vala egy sáfára; és az bevádoltaték nála, hogy javait eltékozolja.


  Hívá azért azt, és monda néki: Mit hallok felõled? Adj számot a te sáfárságodról; mert nem lehetsz tovább sáfár.


  Monda pedig magában a sáfár: Mit míveljek, mivelhogy az én uram elveszi tõlem a sáfárságot? Kapálni nem tudok; koldulni szégyenlek!


  Tudom mit tegyek, hogy mikor a sáfárságtól megfosztatom, befogadjanak engem házaikba.


  És magához hivatván az õ urának minden egyes adósát, monda az elsõnek: Mennyivel tartozol az én uramnak?


  Az pedig monda: Száz bátus olajjal. És monda néki: Vedd a te írásodat, és leülvén, hamar írj ötvenet.


  Azután monda másnak: Te pedig mennyivel tartozol? Az pedig monda: Száz kórus búzával. És monda annak: Vedd a te írásodat, és írj nyolcvanat.


  És dícséré az úr a hamis sáfárt, hogy eszesen cselekedett, mert e világnak fiai eszesebbek a világosságnak fiainál a maguk nemében.


Én is mondom néktek, szerezzetek magatoknak barátokat a hamis mammonból, hogy mikor meghaltok, befogadjanak benneteket az örök hajlékokba.


 Aki hû a kevesen, a sokon is hû az; és aki a kevesen hamis, a sokon is hamis az.


 Ha azért a hamis mammonon hívek nem voltatok, ki bízná reátok az igazi kincset?


És ha a másén hívek nem voltatok, ki adja oda néktek, a mi a tiétek?”





— E példázatban, amint láttátok, az utolsó versek azok, amelyekben maga a Tanítás rejlik, így azokat bontjuk ki, hogy azáltal magát a történést is értetté tegyem:


“Én is mondom néktek, szerezzetek magatoknak barátokat a hamis mammonból, hogy mikor meghaltok, befogadjanak benneteket az örök hajlékokba.”


A sáfár, tehát a gazdasági ügyek intézõje hamissággal, tehát tékozlással vádoltatott az õ ura elõtt. Eltékozolta az õ urának vagyonát, de további tékozlással híveket szerzett magának, akik az elengedett adósság fejében majd befogadják õt házaikba: tehát bûnét újabb bûnnel tetézte, s az ÚR mégis akként állítja elénk, mint követendõ példát! 


  Hogy is van ez akkor?


A sáfár, aki hamisságot cselekedett, tulajdonképpen a földi értékekért cserébe nyugalmat és békességet szerzett magának azok közt, akiknek adósterhein könnyített, ha a hamis, földi értékek fejében csak hamis nyugalmat szerzett is, mert csak testnek és Tudatnak nyugalmát szerezhette meg. Ezért is fejezi be magát a példázatot ekként az ÚR: 


 “e világnak fiai eszesebbek a világosságnak fiainál a maguk nemében.”


De ténylegesen is csak a maguk nemében, tehát a saját felfogásuk szerint eszesebbek: amely azonban nem illeszthetõ be semmiképp a Törvénybe! Mert nem a hamisságra akart buzdítani e tanítással az ÚR, hisz a Fent értelmében nincs helye a hamisságnak, mert a tiszta gyorsan elválasztódnék attól, ami tisztátalan! Amikor azt mondja az Úr: szerezzetek magatoknak barátokat hamis mammonból, nem azt mondja: legyetek hamissá és ravasszá! A lényeg, a hangsúly itt a hamis, és a valódi Kincs közti különbségen van. Azt kell felismernetek: mi az, ami fontosabb és értékesebb a számotokra, de már nem földi, de a Valós értelemben. Amikor tehát azt mondja a Mester: “a hamis mammon révén” szerezzetek barátokat, azt mondja: a Valóság értelmében számotokra mit sem érõ földi kincsek valós értékének felismerésével, s akár az azokról való lemondani tudással szerezhetitek meg a Valóság Világában élõk “Barátságát”, tehát az által válhattok hasonlatossá azokhoz, s e hasonlatosság tesz alkalmassá benneteket: azok mellett, már a magasabb szférikus sík Világaiban élni.





Akire a földi kincsek bízatnak, az nem véletlenül, s nem a maga egyéni érdemeiért, sem nem is csak a maga egyéni hasznára kapja azokat. Ekként nem is a maguk érdekeit szem elõtt tartva, de mindenkor akként kell tudjanak azzal gazdálkodni, hogy az ténylegesen hasznára legyen azoknak, akik végett az a bizonyos földi kincs reájuk bízatott, hogy könnyítsenek a rászorulók terhein. S erre utal, errõl szól a további három vers!


“Aki hû a kevesen, a sokon is hû az; és aki a kevesen hamis, a sokon is hamis az.”


  — Aki a kisebb feladatot híven bevégzi, nagyobb Feladatra is alkalmas, s aki már a kicsin is elbukik, az nem méltó rá, hogy nagyobb feladatot végezzen. 


 “Ha azért a hamis mammonon hívek nem voltatok, ki bízná reátok az igazi kincset?”


  — Aki megkötötte magát az anyagi világ kincseivel, s csak a maga hasznát és örömét kereste abban, ami a Valóság Világában értéktelen lom, és por csupán, arra a Szellemi kincseket már nem bízza, hisz nem bízhatja az Úr, mert tudja: azokkal is hûtlenül, tehát az Õ Rendelései ellenében fog sáfárkodni, csak a maga hasznát nézve.


“És ha a másén hívek nem voltatok, ki adja oda néktek, a mi a tiétek?”


— Ha azon, ami csak testi, s csak a többi, testben köröttetek élõ Testvéreitek fizikai értelemben vett megsegítését szolgálja a te kezetekben: ki adná kezetekbe azt, ami már Valóság Világának kincse? 


S azt hiszem, ez az a Tanítás, amit oly sokan elfelejtettek igazán is megvizsgálni. Mert e Tanítás nem csak a földi-szintû kincsekkel való sáfárkodásról szól!


Vannak, akik valóban már kisebb Erõk birtokosaivá lehetnek a ti szinteteken is, vagy egyes, kisebb Tanítások átadásával bízatnak meg: s nem egy van köztük, akit már e kisebb Kincs is megszédít, olyannyira, hogy azt csak a maguk kicsinyes, földi érdekeit nézve használják, illetõleg adják tovább, akként vélve: a saját érdemeikért kapták azokat, vagy akként: ténylegesen is a saját erejükkel, s a saját bölcsességükkel bírnak, amely által gyógyítanak avagy szólnak, holott sem ez, sem pedig az nem igaz. Aki ma egy bizonyos mennyiségû gyógyító erõvel bír, nem azért bírhat azzal, hogy azt kufárok módján használja, de hogy akként éljen, azaz sáfárkodjon azzal, amiként azt az Úr meghagyta néki, s aki kisebb Tanításokat közvetíthet Testvérei felé, nem közvetítheti azokat akként, ahogy kedve és érdekei diktálják, de õ is csak akként, amiként azt az ÚR rendelte néki. S aki a kisebb gyógyító erõt, vagy a kisebb mértékû, olykor csak egy-egy Tanítás átadására szolgáló mediális képességet nem tudja az Úr rendelései szerint használni: hogy is bízhatna abban, hogy nagyobb Kincset bíz rá az Úr, hogy azzal sáfárkodhassék?


Mert bizony, van, akin már az Út során számon kéri az Úr az õ sáfárságát, s akkor az tényleg csak földi értelemben vonhatja ki magát tetteinek következményei alól! De a Világosság értelmében már nem, mert az ÚR Világossága megvilágítja a szívek és elmék belsejét, ekként semmi rejtve nem maradhat Elõtte. Ha egy földi gazdát és urat ki lehet is játszani, s ha a földi értelemben vett hamisságot más hamissággal meg lehet is váltani akként, hogy a második hamissággal megveszi a sáfár az õ nyugalmát, a Valóság Kincseivel sáfárkodó csak a reábízottak hû kezelésével szerezheti meg az õ ÉN-jének igaz nyugalmát, s csak akkor vehet dicséretet az õ Urától, ha híven végezte, ami reá bízatott. 


  S akkor a következõ Út során már nagyobb Feladattal, komolyabb Vállalással indítja õt az ÚR, mondván: a kicsinyen hû voltál, a nagyon is hívséges fogsz lenni.


                                     *        *       *





  Ismét tovább lépünk, már egy újabb példázat felé, amely, mint mindig, ma is igencsak fontos a ti korotok embere számára is.  Ehhez is a Lukács evangéliumából emeljük ki a 14,7-11.- versig terjedõ részt:


“És egy példázatot monda a hivatalosoknak, mikor észre vevé, mi módon válogatják a fõ helyeket; mondván nékik:


  Mikor valaki lakodalomba hív, ne ülj a fõ helyre; mert netalán náladnál nagyobb tiszteletben álló embert is hívott meg az,


És eljövén az, aki mind téged, mind azt meghívta, ezt mondja majd néked: Engedd ennek a helyet! És akkor szégyennel az utolsó helyre fogsz ülni.


Hanem mikor meghívnak, menj el és ülj le az utolsó helyre; hogy mikor eljõ az, a ki téged meghívott, ezt mondja néked: Barátom ülj feljebb! Akkor néked dicsõséged lesz azok elõtt, akik veled együtt ülnek.


Mert mindenki, aki magát felmagasztalja, megaláztatik; és aki magát megalázza, felmagasztaltatik.”





— Bizony, gyermekeim, a ti korotokban is igen fontos e Tanítás, és sajnos hogy azt kell mondjam: ismét csak nem a földi értelemben vett törtetéssel kapcsolatosan az elsõsorban!


Azzal is, mert aki csak teheti, és ahol csak teheti, igyekszik mások elé törni az élet minden, bárha a leghétköznapibb területén is, kezdve a kicsinyektõl a felnõttekig! Mert bizony, már kicsinyeitek is vetekszenek egymással, ha még csak akként is, hogy a tõletek értéknek megismert dolgokkal hivalkodva igyekszenek egymás fölé és elé helyezni magukat, letromfolva a náluk szerényebb vagy szegényebb körülmények közt élõ, vagy bármiképp hátrányos helyzetûnek vélt gyermeket: “az én apukám kocsija nagyobb… nekem hifi tornyom is van… az én játékomat Olaszból hozták… – vagy: az én apukám erõsebb… az én anyukám szebb…” stb. stb. — hadd ne soroljam végig: mikkel dicsekednek már a legkisebbek is, amint néhány szót megtanultak, megtanulva azzal együtt szinte természetes módon a hamis értékítéletet is. Azzal például egy nem dicsekszik manapság: mi többen vagyunk testvérek… - vagy azzal: mi minden este imádkozunk Jézushoz és a Szûz Anyához … – holott ezek volnának azok az Igazi Értékek, amelyeket át kellene adjatok gyermekeiteknek, bár már akként, hogy azt is megtanítjátok nékik: ha egy kis társuknak nem adatik meg az a Kincs, amelyet õk ekként már kicsinységüktõl fogva megtanulhatnak mint Valós Kincset ismerni és elfogadni, az nem a gyermek “bûne”, amiként nékik sem érdemük az, hogy megszerezhetik, vagy magukénak tudhatják azt, amit más gyermek nem. Ez volna az elsõ lépés a teljes és tökéletes elfogadás, és a tolerancia felé, s aki már e kezdeti lépésben helytelen irányban vezeti a gondjaira bízott gyermeket, az nem is csodálkozhat, ha az, már felnõtté válva õt magát is csak mint riválist fogja elfogadni, vagy akként, mint aki csak azért él, hogy az õ jólétét biztosítsa, természetesen továbbra is fizikai értelemben. 


  De szól e Tanítás, és nem is kis mértékben a Tudati, vagy akár már a Szellemi fölénnyel való hivalkodásról, vetekedésrõl is. Aki egy kis morzsáját is megismeri az Igazság Teljességének, már maga mögé utasítani törekszik azokat, akik csak az Út elején járnak, csak mert nincs, hisz nem is lehet rálátásuk arra: melyikük hol áll a Valóság Világában megteendõ ÚTON. Azon az ÚTON, amely felé ti haladhattok az elétek adott keskeny ösvényre lépve. 


	Mert bizony, gyermekeim: még ti magatok is csak az ÚT-hoz vezetõ ösvényt kezditek megismerni, tehát azt az Utat kezditek járni, amely az ÚT-hoz: azaz magához Krisztushoz vezethet benneteket! 


  Az ÚR megmutatta a keskeny ösvényt, amelyen járnotok, és haladnotok kell, ha HOZZÁ akartok érni. Aki most, az Idõk végén a ti szintetekre kerülhet, a HOZZÁ vezetõ ösvényt kell elõször megtalálja: de már végig is kell tudjon azon menni ahhoz, hogy igazán méltóvá legyen az ÚR lába nyomába lépni. Sáros és tisztátalan lábbal egy nem lesz képes arra, s akinek elméje még a magabízó önteltséggel terhes, az semmiképp sem lehet rá képes, mert azt önnön vélt nagysága fogja akár a legutolsó helyre utasítani még ama keskeny ösvényen is, amely az ÚR ÚTJÁRA, s ekként magához az ÚRHOZ vezet, Aki nem véletlenül mondotta: 


  “Én vagyok az út, az igazság és az élet; senki sem mehet az Atyához, hanemha én általam.” (Ján. 14.6)


  Aki már az ösvényre: az ÚRHOZ vezetõ ösvényre lépett, csak a maga lépéseit ismerheti, s csak az adott Úton megtett lépéseit. De hogy hol áll õ maga, és hol Testvére a Valóság értelmében, tehát hogy valamely korábbi Útja során meddig ért el ugyanazon az Úton, azt még csak nem is sejtheti, még akkor sem, ha akként véli: ismeri a mellette álló, hisz nem ismerheti, csak pillanatnyi, tehát az adott testetöltés során felvett álarcát, amely alatt tán lényegesen tisztább, mint õ, aki pedig oly tisztának érzi magát.


  Aki viszont oly igen tisztának érzi, s akár hirdeti is magát: már hivalkodásával teszi magát tisztátalanná, s ha elõre tolakszik is, és mások “vezetõjének”, sõt: akár már “mesternek” hirdeti is meg magát az adott Úton, az utolsó helyre küldetik az ÚR által, Aki egyedül Tudója annak: kit mely hely illet meg a Valóság Asztala mellett, ahol az Életnek Kenyerét szolgálják fel a visszatérõ Én-rész elé, melynek – melynek a maga valós érdemei szerint téve fel az õ terítékét.


  Aki akként vallja: õ valamely tudományban, vagy akár mûvészetben a legkiemelkedõbb, vagy akként érzi: õ mindeneknél magasabb szintrõl érkezett a Föld színére, vagy magasabbra fog léphetni az õ “tökéletessége” végett, néhány igen fontos dolgot elfelejt, amikor ítéletét, vagy akár csak bírálatát megfogalmazza az õ elméjében. 


  Elõször is elfelejti, hogy az ÚR kinek – kinek a maga ténylegesen is meglévõ ereje mértéke szerint méri meg az elért eredményét, így aki kicsiny létére nagyobbat tud lépni, feljebb való, mint aki nagyobb létére csak a maga tényleges mértékének megfelelõ, vagy annak akár alatta is maradó lépést tette meg  a számára adott Kegyelmi Úton. A másik, amit elfelejt, a Mester ama Tanítása: senki sem jó, hanem csak az Isten. Ekként senki sem nagy, és nem tökéletes, az Istenek Nagysága, és Hatalmassága mértékében, és senki sem jó az Istennek mérhetetlen Jósága és Tökéletessége mértékében: de bizony, hogy egyként kicsiny ez is, és az is, ahogy azt mondottam, amikor a hegyoldalról, a hegytetõrõl, vagy a repülõgépbõl alápillantók, s a mindezekre a Mennyei Szintekrõl letekintõkrõl, s még a Mennyei szintekre is véghetetlen magasságból lepillantó Isteni EGY-ségrõl szólottam. 


  Aki magától ítél, önmaga fölött ítél: mert ítélete már maga tisztátalan, mert a Törvények és Parancsolatok ellenében van: “Ne ítélj…” - mondta az ÚR, amiként azt is mondotta: Szeresd felebarátodat, amiként tenmagadat”: s vajon igazán szereti-e akként az õ felebarátját úgy, mint önmagát az, aki kisebbnek, tehát gyengébbnek, hadd ne mondjam: sötétebbnek és silányabbnak érzi, mint önmagát?


  Nem: ez nem a Valódi Szeretet, mert a Valódi Szeretet nem méricskél, és nem “rangsorol”: de elfogadja a Testvért akként, amiként elfogadja azt maga az Isten is!


  A kicsinyek egyike ez is, és az is, aki az Úton jár, amiként Istennek Kicsinyei vagyunk mind, mi magunk is: s ez az igazi Áldás, hisz hát mi van szebb és édesebb annál, mint a mi Áldott Teremtõ Istenünk szeretve óvott és oltalmazott kicsinyének lenni?


  Nemde a ti Utatokban is a kisgyermekkor a legszebb, amikor még öntudatlan reáhagyatkozhattok szülõitekre, akik minden gondot elhárítanak a te fejetek fölül, s minden könnyet letörölnek arcotokról, s akihez minden kis örömmel s bánattal egyként futhattok, bízva annak Szeretetében… – ekként bízhattok ti is, és bízhatunk mi magunk is Istennek Szeretetében. S bár nem vélnétek, mert akként érzitek: ez a Mennyei szinteken már nem lehetséges, s akként is tán: soha sem is volt, vagy lett volna lehetséges, azért mi is érzünk szomorúságot, hisz látnunk kell, amint Testvéreink, a vélünk EGY Kicsinyek a mélynél is mélyebb sárban vergõdnek. S ez még akkor is megszomorít minket, ha tudjuk, hogy Szellemetekkel, tehát Valós Énetekkel semmi sem történhet, mert a legrosszabbat elhárította a Kegyelem, az ÚR Megváltó Szeretete, ekként ami történik a ti parányi gömbötökben, nem más, és nem több, mint a Szellem rémálom-sorozata: de vajon ti magatok is nem felébresztitek-e a kicsiny gyermeket, ha az rémekkel viaskodván fel-fel zokog álmában?


  Mi is ekként szeretnénk felébreszteni a ti Szellemeteket, de ezt csak akként tehetjük, ha a ti rémálmotokba lépve, az álom-úton viaskodót igyekszünk visszavezetni az Álmodóba: azaz Én-részeiteket, és annak felsõbbrendû ÉN-jét a duális EGY-ségbe, s onnan a Szellembe, hogy az végre valósággal is Ébredhessen, még tán megremegve egy pillanatig az Álom hatása alatt, de már a védett és oltalmazott Kicsinyek felszabadult örömével tekintve fel mégis, hogy az Atya, az ÚR, és az Áldott Anya: Szent Lélek Mária mosolyára igaz, Gyermeki mosollyal feleljen…


  Ne akarjatok hát méricskélni és ítélni: ki hol áll az Úton! Hagyjátok, hogy az ÚR, s az, akit Õ értetek küld, mindõtök kezét megfogja, s mindõtöket akként vezessen az ÚR ÚTJÁRA, amiként azt az ÚR rendelé. És ti magatok is: ítélet és bírálat és méricskélés helyett nyújtsátok egymás: mindenki felé a te kezeteket, hogy egymásba fogózva, s egymást is segítve haladhassatok a Végtelen Örök Boldogság felé.


                                       *           *         *





	A következõ, a dúsgazdagról és a szegény Lázárról példázatot ismét a Lukács evangéliumból emeljük át. Az idézendõ részt elsõként egyben olvassuk el, majd részeire bontom, s már akként magyarázom meg: 





“Vala pedig egy gazdag ember, és öltözik vala bíborba és patyolatba, mindennap dúsan vigadozván:


  És vala egy Lázár nevû koldus, ki az õ kapuja elé volt vetve, fekélyekkel tele.


  És kíván vala megelégedni a morzsalékokkal, melyek hullanak vala a gazdagnak asztaláról; de az ebek is eljõvén, nyalják vala az õ sebeit.


  Lõn pedig, hogy meghala a koldus, és viteték az angyaloktól az Ábrahám kebelébe; meghala pedig a gazdag is, és eltemet-teték.


	És a pokolban felemelé az õ szemeit, kínokban lévén, és látá Ábrahámot távol, és Lázárt annak kebelében.


  És õ kiáltván, monda: Atyám Ábrahám! könyörülj rajtam, és bocsásd el Lázárt, hogy mártsa az õ ujjának hegyét vízbe, és hûsítse meg az én nyelvemet; mert gyötrettetem e lángban.


 Monda pedig Ábrahám: Fiam, emlékezzél meg róla, hogy te javaidat elvetted a te életedben, hasonlóképen Lázár is az õ bajait: most pedig ez vígasztaltatik, te pedig gyötrettetel.


 És mindenekfelett, mi köztünk és ti közöttetek nagy közbevetés van, úgy, hogy a kik akarnának innét ti hozzátok általmenni, nem mehetnek, sem azok onnét hozzánk át nem jöhetnek.


  Monda pedig amaz: Kérlek azért téged Atyám, hogy bocsásd el õt az én atyámnak házához;


  Mert van öt testvérem; hogy bizonyságot tegyen nékik, hogy õk is ide, e gyötrelemnek helyére ne jussanak.


  Monda néki Ábrahám: Van Mózesük és prófétáik; hallgassák  azokat.


	Ama pedig monda: Nem úgy, atyám Ábrahám; hanem ha a halottak közül megy valaki hozzájuk, megtérnek!


  Õ pedig monda néki: Ha Mózesre és a prófétákra nem hallgatnak, az sem gyõzi meg õket, ha valaki a halottak közül feltámad.” (Lk 16.19-31)





  — Mint mondtam, most ismét részeire bontjuk ki a kiemelt részt, hogy minden sort más-más szempontok alapján is megvizsgáljunk, amennyiben erre lehetõségünk kínálkozik.





  Az idézet elsõ részében Lázár, a nyomorult koldus egy olyan helyen hevert a porban, ahol nap mint nap láthatta egy gazdag ember fényûzõ életét, aki mintha szándékoltan tette volna, dúskált a Föld minden javaiban, és válogatott ételekben - italokban, még annyit sem törõdve az ajtója elõtt heverõ nyomorulttal, mint az asztala alatt heverõ ebekkel, akik legalább az uruk asztaláról lehulló maradékkal jóllakhattak, s akik mintha maguk is gazdájuk gondolatát követték volna: szinte szándékosan okoztak fájdalmat a sebekkel borított koldusnak. S ez tulajdonképp ekként is volt, hisz amint mondtam már, a kutyák mindenkor olyanná lesznek, amilyenné a gazdájuk neveli õket. Ha nem is szavakkal, de viselkedésével, gondolataival, jól - rosszul, vagy épp sehogy sem titkolt bensõ érzéseivel és indulataival. Lázár ekként a tényleges szenvedések többszörösét kellett viselje, mert nem csak tudta, de látnia is kellett egy hozzá hasonlatos ember terített asztalát, fényûzõ portáját, míg õ maga akként kellett viseljen éhséget, fájdalmat, s az idõjárás minden viszontagságait, hogy tudta: amit lát, annak bárha csak szikrája is elérhetetlen álom marad a számára.  


  És Lázár viselte, alázattal és némán és zúgolódás nélkül sorsát, bár kizárt, hogy ne kapott volna nap mint nap még sértõ szavakat is, ha mástól nem, hát az uraság szolgáitól, akik maguk is akként vélekedtek: uruk is, és az ajtó elõtt heverõ nyomorult is magának köszönheti sorsát. Az egyik Isten kegyeltje, a másikat bizonnyal nem véletlen sújtja azzal a sorssal Isten, amelyet az részéül tudhat. És Lázár tûrt, annak ellenére, hogy nem csak az emberek, de még a hozzá hasonlatos, semmibe vett jószágok: a csak kedvtelésbõl tartott kutyák is, mintha szándékoltan ellene igyekeztek volna tenni.





	Hányan vannak ma is a Föld színén, akik a gazdag ember, és hányan, akik a nyomorult Lázár szerepét kell megismerjék, ha nem is mindenkor, s nem is teljességgel fizikai értelemben.


  De sokan, nagyon is, már szégyenletesen sokan akként is: hisz az Etiópiai, a Kínai nyomornegyedek éhezõi, s a Föld mindahány nyomorgó, sebeikben szenvedõ embere ott van azok “kapui elé vetve”, akik nap mint nap a hulladék közé hajítják az ételt, a ruhanemût, vagy akár magát a pénzt is, ha másként nem is, akként, hogy olyan dolgokra szórják széjjel, amelyek teljességgel szükségtelenek, de akár még csak örömüket sem lelik azokban, tán csak amig megszerzik, hogy kevéssel utóbb únva félrehajítsák, már ismét más után nyújtva ki kezeiket unalmukban. S nem csak, sõt: elsõsorban nem az egyes személyekre gondolok, amikor a fölösleges tékozlásról, pazarlásról szólok, de magukra az egyes Országokra! 


  Nem gondolja, mert hisz nem is gondolhatja józan, érett fõvel senki azt, hogy egy Ország igazi Nagyhatalommá lesz csak azért, mert milliárdokat pazarol el egy-egy parádéra, tûzijátékra, vagy akár egy-egy választási kampányra! Ezzel inkább szegénységi bizonyítványaikat állítják ki magukról, annál is inkább, mert ez a jelenség többnyire a kicsiny, szinte jelentéktelen Országokban a leginkább megszokott, ahol nem hogy nincsenek meg a valóságban a parádénak megfelelõ vagyoni állapotok, de a parádékra fordított összeget csak mások: a kisemberek nyomorúságának továbbnövelésével, s a számkivetett, nincstelen “Lázárok” kínjainak semmibevételével tudhatják “kikalkulálni” azok a pénzügyi szakemberek, akik nem csak hogy nem tudják: mi a nyomor, a nélkülözés, az éhség, de nem is érdekli õket: ezek igenis létezõ jelenségek abban az Országban, amelyben õk maguk is élnek, s amelynek “pénztárcáját” efféle mit sem érõ: csak önnön kivagyiságukat tükrözõ hiábavalóságokkal könnyítik meg évrõl évre, s már akár többször is, minden adandó alkalommal mindahány esztendõben. Pedig mennyivel nagyobbá lehetne az illetõ Országok bármelyike, ha azt mondhatná: “ugyan az idén elmaradt a tûzijáték, de nincs hajléktalan és nincs koldusszegény ember sem az Ország egészében”, vagy azt: “amit a tûzijátékra költöttünk volna, abból tízezer Etiópiai családot jóllakattunk”…


  S ha mindahány Ország, az év minden egyes ünnepén csak ennyit vállalna magára az igazán hátrányos Népek megsegítésébõl: mennyivel nagyobbá és nemesebbé lehetne nem csak a Föld mindahány Nemzete: de még maga a Föld is…


  Mindez azonban ma még csak egy szép álom, egy ábránd, amely jobbára azokban a Testvéreinkben ébred fel, akik maguk vajmi keveset, vagy egyáltalán semmit sem tehetnek, hogy a tudottan (már mindenki által tudottan!) szükségtelen, fölösleges, sõt: az adott Országok csaknem mindahány lakosára nézve hátrányos tékozlásnak elejét vegye. Az a maradék egy százalék viszont, akik ténylegesen is tehetnének valamit, nem csak hogy nem tesznek, de mintha szándékoltan törekednének a Nép mindinkább való elszegényítésére: bár csak önnön “nagyságukról” igyekeznek képet adni olyan Országoknak, amelyeknek a külsõségekkel igyekeznek imponálni, hogy elnyerjék azon Országok vezetõ rétegének jóindulatát.


  Hogy ezzel hová vezetik az Országot, nem kell mondjam. De hogy önmagukat, saját Valós ÉN-jeiket hová vezetik, hogy milyen felelõsséggel élnek vissza: tán szintén nem kell hogy mondjam! 


  Aki a vezetésére bízottakat veszélybe vezeti, vagy sodorja önnön milyensége által, épp úgy karmikus terhet vesz magára, ha egy Ország vezetése bízatott rá, mint az, akire egy kisebb embercsoport, vagy akár egy család vezetése bízatott, de mert az ekként veszélybe sodort, szegénységbe, vagy akár a teljes nyomorúságba taszítottak száma nagyobb, ha egy Ország népét semmizik ki a maguk kicsinyes, csak földi büszkeségét, gõgjét, hadd ne mondjam: tudati hiúságukat élve ki akár már százezrek rovására, karmikus terhük is ennek mértéke szerint lesz nagyobbá, hisz amint fentebb mondtam, akire csak kicsiny bízatik, a kicsinyért kell feleljen, s aki a nagyobb erõt, hatalmat bírhatja, az annak mértéke szerint kell számot adjon az elvégzett, vagy az elvégzetlen maradt munkáról.





	Van ennek a történésnek egy másik, már Szellemi vonatkozású magyarázata is, amelyet azonban azt hiszem, nem szükséges bõvebben kifejtenem. Aki a nagyobb szellemi Erõk birtokosa, nem nézheti tétlenül, hogy “kapuja elõtt” gyengeségtõl reszketõ “szellemi Lázárok” éhezzék és szomjúhozzák az Igazság Kenyerének és Borának egy morzsáját, egyetlen cseppjét. Akire a földi-szintû Tudás bízatik, mindenkor örömest adja azt tovább, olykor olyan Testvéreknek is, akik azt nem igénylik, mert nem is értik, vagy Útjuk értelmében nem szükséges számukra, hogy ama Tudással bírjanak. De már aki az ÚT egyes Bölcsességeit bírja, vagy aki bármely ERÕ kis részének birtokosává lett, féltékenyen igyekszik azt megtartani magának, még akkor is, ha körötte – véle sokak számára volna szükséges a Tudás bárha parányi morzsája, vagy még többek számára volna szükséges az illetõ Testvér által bírhatott ERÕ révén lehetségessé váló könnyebbség vagy akár gyógyulás is. A Szellem éhe minden testi nyomorúságnál nagyobb és gyötrõbb: nem véletlen, hogy oly sokan, és oly sokféle módon igyekeznek az Igazságot felkutatni és megtalálni. Aki szótlanul és tétlenül nézi Testvérei szellemi nyomorúságát, hasonlatos azokhoz, akik a testi nyomorúságot nézik tétlen egykedvûséggel terített asztalaik mellõl, s ekként sorsuk is hasonlatossá lesz a példázatban szereplõ gazdagéhoz.





  Amint mondtam tehát, a példázatban szereplõ Lázár iszonyatos kínokat állt ki, mert nem csak az Ember; de még az állatok is gyötörték. Lázárnak azonban ez éppen hogy a másik szereplõért, vagyis a gazdagságban élõ Testvérért tett vállalása volt, s mert hogy vállalását híven betöltötte, halála után ama szférába emeltetett, ahol Ábrahám volt. S ez már a következõ része e Példázatnak.


  A gazdag Testvér szellemi Én-részét, amelynek ébresztésére Lázár vállalkozott, az asztrális Világok legalsó síkja vonta magához, ahol fizikai-szintû távozása, azaz halála, s a Szellemvilágban való ébredése után a legmélyebb sötétségben kellett lennie. Amint mondtam, ezen alsó szinteken mindenkor Oktató Szellemtestvérek igyekeznek, hogy a bûneikben megrögzõdött Én-részt ráébresszék az elkövetett bûnre, s míg  az Én-rész képtelen ébredni, s képtelen az Úton esett történéseket a Valóság mértéke szerint megmérni, azokat a kínokat és gyötrelmeket kell viselje, amelyeket õ maga fogalmazott meg magának a fizikai síkon, másokat gyötörve meg akként, amiként õ maga is kell, hogy gyötressék a hozzá hasonló Én-részek közt, hogy a maga szenvedésén tanulhassa meg azt a leckét, amelynek megtanulására rest volt az Út során. 


  Amikor a gazdagságban élt személy Én-része, amely az Út során maga is, Tudathoz hasonlatosan restté és nemtörõdömmé lett, a mellé rendelt, vagy inkább a véle Feladatot vállalt Oktatószellem Tiszta fényénél egy pillanatra rálátással bírt ama felsõbb szintre, amelyre Lázár emeltetett Útja végén; egy halvány Reménységsugarat, egy csöppnyi Fényt és energiát kért: küldje le azt néki Ábrahám Lázárral. Vagyis lényegében azt kérte, hogy Lázár áramoltasson felé abból egy szikrányit. 


  Arra vágyott tehát a tisztátalanná lett Útról visszatért Én-rész, amire Lázár is oly igen vágyakozott Földi nyomorúsága idején: hogy csak egy morzsányit élvezhessen abból, amiben Testvére láthatóan bõvelkedik. Ám amiként õ nem nyújtott akkor segítséget a kapuja elé vetett halódónak, hogy enyhítse legalább: ha meg nem szüntetheti is annak kínjait, akként nem nyújtott néki most enyhet Lázár sem. 


  Õ azonban, mint földi értékek fölött rendelkezõ személy, akkor és ott nem akart: bár tudott volna enyhíteni Lázár, a nyomorult haldokló kínjain. Lázár, vagyis annak Én-része, majd felsõbbrendû ÉN-je viszont nem nyújthatott néki enyhet: bár akart volna.


  Amiként tudjátok, a visszatérõ Én-résznek a maga Asztrális világképébõl nincs módja aláereszkedni a mélyebb szintekre, ha csak nem valamely Segítõ Szellemtestvér támogatása, kísérete mellett, s még akkor is csak abban az esetben, ha arra az Én-rész valamely meghatározott, jelentõs okkal engedélyt vagy utasítást kap a Mestertõl. 


  S fõként nem ereszkedhetne alá az épp csak elhagyott, s a fizikai Útjának színhelyéül rendeltetett szintet alig is meghaladó rezgésmagassággal bíró energiakörökbe, s nem csak az Én-rész, de annak az ÉN-be való visszatérését követõen az ÉN sem. Erre, s már ezt is mondtam, csak a magasabb szférikus szintek lakói kaphatnak engedélyt az Úrtól.  Azok, akik gyakorlati ismerettel bírnak korábbi Útjaik révén a mélységet illetõleg, de akik már a legmagasabb Szférikus körökbe emelkedve, mint Oktatók: vállalhatnak feladatot, akként, hogy nem emelkednek vissza a reájuk várakozó Szellembe, de Feladatot kérnek, és többnyire kapnak is az Úrtól. Ám már errõl is olvashattok fentebb, így nem ismétlem meg újra a már leírtakat. 


  Az az Én-rész, amely a maga gyengeségét kellett volna felismerje, s az általa elkövetett bûnt kellett volna tudja megbánni, elsõre még csak a maga nyomorúságos helyzetét volt képes meglátni Lázár örömével szemben, s még csak abból kért volna részt, feledve: õ maga sem adott részt, még csak egy morzsát sem a reá hulló “fénybõl” Lázárnak, akinek Én-részét most oly irigyen figyelte. Amikor viszont már azt tudja kérni: küldje le Ábrahám Lázárt, hogy az figyelmeztesse a fizikai síkon maradottakat: már ébred, de még nem bír azzal az Erõvel, amelynek révén mindahány Visszatérõben meg kell fogalmazódjék a Felismerés: minden Úton járó maga felel Útjáért, olyan fokon, amilyen erõket vitt magával, s amilyen Erõket már az Út során magához tud vonzani, mint a maga céljait megtámogató Energiákat.


  Aki a maga tényleges, már Tudati késztetései végett csak negatív erõket képes bevonzani, felel tetteiért, de felel a magához vonzott, s mindenkor sokak ártalmára levõ negatív energiák okozta rombolásért is, amelyek még akkor is terhelik egy bizonyos mértékben, ha a Föld, vagy bármely fizikai szintû Út végigjárására alkalmas Bolygó légterébe vonzott negatív energiát nem, vagy nem teljességgel õ maga használja. De mert a bevonzott negatív energia más negatív késztetések megtámogatását adja, az is megterheli szellemi Én-részét, aki annak, tehát az Én-résznek restsége végett vonzza azokat magához a fizikai szintek valamelyikére.


  És ezt akarta értetté tenni számára Ábrahám: te már elvetted amit jussodul éreztél: most vedd el azt is, ami gyenge, és rest voltod végett jár, amiként Lázár is elveszi, ami az ÚR  Törvénye szerint megilleti õt.


	S ez volt az a mondat, aminek révén az Én-rész végre képessé vált felismerni: mit, s miként vétett el az Út során. S mert tudta, vagyis már felismerte vétkét, s már képes volt azt is felismerni: azok, akik a fizikai síkon testvérei voltak, egyazon bûnben, gyengeségben élnek a Föld színén, amely végett õ maga kell szenvedjen. S ez lényegében egy másik, már a Fény meglátására képes Visszatérõk közé emelte, hisz a felismerés, s az abból született kérés épp ellentétes volt azzal, ami mint kívánság, egész Életének meghatározója és irányítója volt. Az önzés, s a másokkal szembeni közömbösség helyett a Szeretet-adta féltés ébredt fel benne, amikor azt kérte Ábrahámtól: küldje le a Lázár szellemét: ébressze az Igazságban s az Igazságra az õ testvéreit, hogy azok még idõben ráébredhessenek az õ hibájukra: ne azt a gyötrelmet kelljen viselniük, amelyet õ kell viseljen, ha Útjuk véget ér. A következõ vers, amelyben Ábrahám válaszol, a mi korunk (tehát a Krisztusi kor), s a ti korotok emberének egyként szólott: Van nékik Mózesük és prófétáik…


  Ezzel arra utalt a Mester: ha legalább azoknak szavait, a Mózes, s a Krisztusi kor elõtt elküldött próféták szavait helyesen értelmeznék, és betartanák… 


   A ti korotok embere már nem csak az egykor élt próféták, és nem csak Mózes, de az ÚR szavait is ismerheti, tehát már azokat is kellene, hogy követni tudja. De amiként akkor, kétezer évvel a ti jelenetek elõtt volt, akként van ma is: a gazdagság nem hagyta, s ma sem hagyja az embernek: meglátnia a szavak mélységét, csakis azoknak felszínét, s nem engedi még ma sem azok betöltését: ha egyes látszat-cselekedetekre megadja is a késztetést az, akinek érdeke a felszín alá rejteni azt, ami a való. Vagyis az ellentét, akinek álságos szavait oly sokan követték minden korban azok, akikben kevés és gyenge volt az Erõ: már a Valóság Világából küldött, vagy az ÚR által a Föld színén hagyott Tanításokkal írni felül az ellentét álnok szavait…





	“Ha Mózesre és a prófétákra nem hallgatnak, az sem gyõzi meg õket, ha valaki a halottak közül feltámad.” - mondja az utolsó versben az ÚR, s itt már Önmagára utalt, ismét megjövendölve nem csak Halálát és Feltámadását, de lényegében mindazt is, ami a ti korotok emberére is jellemzõ!


	Amikor azt mondja: “ha valaki a halottak közül feltámad”… - félreérthetetlenül Önmagáról szólt, lévén sem Elõtte, sem pedig azóta egy nem volt, aki ténylegesen is feltámadott volna halottaiból. S most nem a klinikai halálból visszatértekre gondolok, hisz azok nem halottak igazán: a Lélek-szál még összekapcsolja az agy Tudatosodásra alkalmas sejtjeit, és magát az Én-részt, így ha a test alapszintû funkciói megszûntek is, nem szûnt meg az Út, tehát az élet.


  Az ÚR volt, s maradt is az EGY, Aki ténylegesen aláereszkedett a LÉT ellentétét adó Nemlét pontjáig, majd annak legmélyebb rezgéskörébõl kiemelkedve visszatért a fizikai Lét szintjére, vagyis Feltámadt, s nem csak hogy megjelent az “élõk” elõtt, de ténylegesen is élõvé lett: velünk evett és ivott is, amit még Halála elõtt is ritkán tett meg, hisz alig is fogyasztott bárminõ ételt: s akkor mégis megtette, hogy bizonyítsa: Él, mint mi magunk is. 


  És az emberek még ekkor sem voltak képesek elhinni, és megérteni az Õ Tanításait, amiként nem értik azt igazán ma sem! S nem csak a példabeszédeket nem értik, de a teljes nyíltsággal adott Tanításokat és Kinyilatkoztatásokat sem: bár szavaikban errõl szólnak, s azon vannak, hogy “hitüket” hihetõvé tegyék embertársaik elõtt: míg titkon esett tetteiket elfedettnek érzik egészen, mondván: amit nem tudnak, az nincs… 


	Mert nem is kevés azok száma, akik ezt, és ekként gondolják, hisz ember-szem valóban nem látja amit szavaikkal ellentétesen cselekszenek, mintha elfelednék: van, Aki mégis látja. De nem felejtik el: el sem hiszik, hogy az Úr látja mindahány, bárha a legmélyebb titokban esett, s a Szeretettel ellentétes tetteiket, de még sötét gondolataikat is, s ez még akkor is így van, ha szinte úton - útfélen az Úrról, s az Úr mindenhatóságáról szólanak. Szavaik azonban tényleg csak szavak, csak másokra vonatkoztatják azokat, ámde el már éppen õk nem hiszik, hisz ha igazán hinnék, amit hirdetnek (nem is egyszer akár a szószékrõl is, a reájuk bízott Kicsinyek, tehát a “nyáj” egyszerû tagjai elõtt), nem követnének el olyan, már tényleges megbotránkozást okozó tetteket, amelyek nem csak az ÚR Parancsolatai: de az emberi Törvények, s a minden emberre kötelezõ, legalapvetõbb bensõ erkölcsi - etikai - humán Parancsok, vagy inkább tilalmak ellen valóak. Ezzel viszont arról tesznek tanúbizonyságot, hogy nem csak hogy nem hiszik, de még csak elképzelni sem tudják, és akarják: Isten ténylegesen is látja minden tettüket, érzésüket és gondolatukat, és látja cseppet sem “keresztényi” életük mindahány tisztátalanságát, azokat, amelyekért el is kell vegyék azt, ami a tisztátalan örömökért cserébe méltán megilleti õket …


                                                *       *      *


 


  S most lépjünk tovább egy újabb Példázatba zárt Tanítás felé. Ki az, aki igazán bölcsen lát hozzá minden õ földi dolgaihoz: Nemde az, aki elõtte, hogy cselekedne, gondosan megtervezi mindazt, amit cselekednie kell, felmérve: mi az ebbõl, amit ténylegesen is megcselekedhet. Erre, s még más egyébre is utalt a Mester, amikor az alábbi példázatokat mondta:


“Mert ha közületek valaki tornyot akar építeni, nemde elõször leülvén felszámítja a költséget, ha van-é mivel elvégezze?


  Nehogy minekutána fundamentumot vetett, és elvégezni nem bírja, csúfolni kezdje õt mindenki, a ki látja,


  Ezt mondván: Ez az ember elkezdette az építést, és nem bírta véghez vinni!


  Vagy valamely király, mikor háborúba megy, hogy egy másik királlyal megütközzék, nemde leülvén elõször tanácskozik, hogy tízezerrel szembeszállhat-e azzal, aki õ ellene húszezerrel jött?


  Mert különben még mikor amaz távol van, követséget küldvén, megkérdezi a békefeltételeket.”





— Amiként mondtam, a bölcs ember valóban akként tesz, amiként a példázatbéli építõ, vagy király: számot vet, hogy tisztán lássa: mi fölött rendelkezik, s amivel bír: milyen lehetõséget ad számára. Ez olyannyira egyértelmû, mint fizikai történés, hogy szinte érthetetlen is: miért tér ki e kérdésre az ÚR?


  S mert hogy valósággal is nem földi cselekedetekre, és teljességgel magától értetõdõ emberi megnyilvánulásokra akart utalni, fel kell tételezzétek: magasabb rendû Tanítást adott át a kor emberének ekként: az akkori kor két gyakori emberi cselekvését állítva azok elé a könnyebb érthetõség kedvéért, úgy, hogy mégis csak azok érthessék meg a Példázatban elrejtett Tanítást, akiknek az szólt, tehát akiknek “füle van hallásra”.


  Az építeni szándékozó, amiként a király is: a Szellem követe, vagyis az ÉN. Mielõtt Én-részét Útnak indítja, fel kell mérje erejét: mi az, amit beírhat az Én-rész számára készítendõ Életfilmbe, mely Sors-elem felvállalásához tud a maga követe számára elegendõ energiát biztosítani. S ahogy az építõ kell számoljon az építõanyagok árának esetleges növekedésével, a szállítási nehézségekkel, s az építésen munkálkodók bérét is be kell kalkulálja az építési költségekbe, akként kell az ÉN is figyelembe vegye a fizikai szint nehézségeit, az esetleges, számára elõre nem látható akadályokat, s mindazt a nehézségeket, amelyeket mint tényt: a korábbi Utak során Én-része révén módja volt megismerni. Hogy mely akadályok és nehézségek bukkannak, vagy bukkanhatnak fel a már ismertek közül a tervezett Út során, azt nem tudhatja, de nagyjából kikövetkeztetheti az Út jellege, a tervezett feladatok iránya szerint. Más erõket kell Én-része felé átközvetítsen egy karmikus elemekkel megterhelt ÚT végigjárásához, egy egyéni vállalás bevégzéséhez, valamely, még hiányzó Felismerés megszerzéséhez, és más energiákat kell átközvetítsen valamely emeltebb szintû, tehát Missziós Út feladatainak betöltéséhez is, ha azt akarja: az Én-rész Útja teljes és sikeres legyen. 


  De szükséges ez a bölcs és óvatos elõrelátás már az Úton járó Én-rész, s ekkor már a Tudat számára is, éspedig hasonlóképpen, mint az ÉN esetében. Az ember a maga Tudatának késztetésére nem egyszer vág bele olyan Tanítások megismerésébe, amelyek számára soknak, nehéznek bizonyulnak, csak azért, mert a megszerzendõ Tudás révén valamely magasabb rangot vél elérhetni. S itt most úgy a földi-szintû, mint a Szellemi ismeretekre, tehát Tudásra kell gondoljatok. Van, hogy az elméleti ismeretek megszerzésére még képes a Tudat, de a megszerzett ismereteket nem képes a gyakorlatban is megvalósítani, s van, hogy már az elmélettel sem képes megbirkózni. Ha a történés csak földi jellegû, a Tudat kudarcán, s e kudarc fölött érzett bosszúságán, esetleg a felsülés-adta megszégyenülésen túlteheti magát a kudarcot valló személy, ha nem éli meg túl tragikusan a történést, de akár együtt is tud nevetni azokkal, akik igazából nem õt: csak nagyra törését nevetik, amely bizony mindenkor az önismeret hiányára  vezethetõ vissza. Ha… - de többnyire nem ez szokott történni. Aki kudarcot vall, még akkor is szinte erõszakkal elakarja végezni, amit eltervezett, ha titkon maga is tudja: nem neki való feladatba vágott bele. Számtalan félmûvelt ember, alig-tehetséggel bíró “mûvész” él ekként megkeseredve, minden, és mindenki iránti gyûlölettel, kiváltképp, ha õ maga meg volt gyõzõdve arról: többre hivatott, magasabbra kellett volna emelje a “kegyetlen élet”, mint amely szinten állnia kell. 


  Komolyabb és súlyosabb is a helyzet, ha nem a Tudat, vagy nem csak a Tudat, de az Én-rész is e tévelygésben rögzíti meg magát, s a legsúlyosabb, ha valamely “Szellemi rangra” törekvõ vág bele olyan feladatokba, amelyekhez nincs meg benne a szükséges erõ. Azokra a Testvérekre gondolok itt elsõ sorban, akik “ördögûzéssel”, szellemek meggondolatlanul való megidézésével “játszadoznak”: nem tudják, milyen energiákat mozdítanak meg, mit vonzanak magukhoz és magukba, amiként azt sem tudják, mert hisz nincs rálátásuk: a magukhoz vonzott erõk milyen hatással lesznek akár a késõbbi évek során Tudatukra, vagy fizikai testükre. Mert igen sok megszállottság, de nem kevés fizikai betegség is e meggondolatlanul, s csak a Tudat akarását követve magukra vett és megkezdett feladatoknak köszönhetõ, s az, aki megszállottá lesz, vagy aki az egyes gyógyíthatatlan, s a ti eszközeitekkel még nem, vagy csak részben kimutatható fizikai betegségekben szenvednek, még csak fizikai okát sem tudják: miként is tudhatnák már Szellemi értelemben: miért éri õket az adott betegség, ha meggyõzõdésük, hogy mindenkor a “helyes úton” jártak…? 


  Aki már Szellemi értelemben vett Feladatokra törekszik, elõször is  kellõ önismeretre kell szert tegyen, amely azonban kellõ alázat nélkül, kellõ szerénység nélkül teljességgel elképzelhetetlen. 


  Ha a király a példázatban magabízón, vagy inkább önhitten fogna hozzá a küzdelemhez, pusztán csak abból kiindulva, hogy õ – Õ, s abban a meggyõzõdésben élve, hogy már maga az a tény, hogy õ király: már eleve a gyõzelmet garantálja a számára, bizony, könnyen lenne nem csak csalódása, de akár az ellenség áldozatává, vagy annak foglyává is, s éppen mert király, egy olyan börtönben kellene raboskodnia, ahonnét nincs számára menekvés. 


  Ha az Én-rész hajlik rá, hogy a Tudat irreális késztetését elfogadja, akként, hogy azt nem csak elfogadva, de meg is támogatva: olyan dolgok, olyan feladatok felé engedje menni a testet s annak Tudatát, amelyhez benne magában sincs meg a kellõ, és mindenképp szükséges Erõ, csak azért, mert a Tudattól érkezõ gondolat elkápráztatja, s hamis önkép megfogalmazására, vagyis a reális önismeret, s a józan óvatosság elvetésére készteti, épp így kerülhet az ellentét fogságába, amelyet magabízón legyõzni kívánt, s mert magas szinten érezte magát állani, fogsága mélynél is mélyebb lesz, olyan mélységbe hullhat, amelybõl hosszú idõkön át nem lehet menekvése. 


  S akkor még az a jobbik eset, ha az az ellenfél, akit ekként kívánt legyõzni a Tudat s az Én-rész, csak a fizikai testet gyötri meg. Ugyan ezzel is megköti: vagy teljességgel, vagy egy bizonyos fokig a Tudatot, s magát az Én-részt is, hisz azok eszközét tette “használhatatlanná”. A Tudat befogadóképessége lecsökken, mert a fizikai szenvedés leárnyékolja, s az agyi energiák egy része a fájdalom elviselésére és/vagy kiegyenlítésére csoportosul át, amely agyi energiák eredetileg más célt kellett volna szolgáljanak, s az Én-rész képtelen lesz olyan történés felé, olyan cselekvés elvégzése felé vezetni a beteggé lett testet, amelynek elvégzése, mint szükséges Sors-elem, eredetileg szerepelt az Életfilmben: ellentétben a hibásan megválasztott irány követésével, amelynek viszont elvetése és a Tudattal való elvettetése lett volna az Én-rész feladata. 





  Ti magatok vagytok tehát azon példázatbeli építõk: de bizony, többnyire még épp csak az építés elõtt, vagy annak kezdetén álltok, s még csak addig jutottatok el, hogy kiszámíthattátok: legalább az alapok lerakásához bírtok-e a kellõ “Szellemi tálentumokkal”, azaz Szellemi aranyakkal. De már ahhoz, hogy az alapokra legalább egy szintet emelhessetek, vagyis még nem kastélyt: de épp csak annyit, ahol a viharok idején biztonságot találhat magának a Tudat s az Én-rész: még sokáig kell gyûjtögesse a krajcárokat a felsõbbrendû ÉN, amelynek követe bizony: mindahány viharnak ki van még téve azon a szinten, amelyen már engedtetett: Úton lennie. 


  És ti vagytok az a király is ekként, de ti már nem méricskélhettek: testbe öltözötten legalább is nem: van-e erõtök, hogy hadba szálljatok az ellentét megannyi csatlósával, avagy sem. Már ismernetek kell Tudati és Szellemi Erõiteket, éspedig valósággal is ismernetek kell azokat, mert a tévedésre egyszerûen nincs több idõtök! Aki most elbukja a magára vállalt harcot, hosszan fog raboskodni: akár önmaga, akár az ellentét börtönébe zártan, és bizony, csak sokára lesz annak menekvése. 


                                          *       *      *





   A következõ példázatokat egybevesszük, mert hogy egy azok mondandója is. Amiként magatok is megfigyelhettétek, a Mester, ha valamit igen erõs nyomatékossággal ki akart emelni, többféle példázattal is igyekezett értetté tenni, és olykor nem is annyira a körénk sereglettek végett, de érettünk, és érettetek, akik a késõbbi kor Úton járói vagytok. Ekként volt ez az elveszett, századik juhocskáról, az elvesztett drachmáról, s a tékozló fiúról szóló példázatokban is. Minthogy az elsõ két példázat valósággal is egybe tartozik, azokat együtt is magyarázom, de mert a tékozló fiú példázata még más mondandót, más Tanítást is rejt, azt külön is kibontom. S hogy e három Példázatba zárt Tanításnak miért van különösebben is fontossága?


     Azt hiszem, magyarázatom végére ti is ráébredtek erre…





“Közelgetnek vala pedig õ hozzá a vámszedõk és a bûnösök mind, hogy hallgassák õt.


És zúgolódának a farizeusok és az írástudók, mondván: Ez bûnösöket fogad magához, és velök együtt eszik.


Õ pedig ezt a példázatot beszélé nékik, mondván:


Melyik ember az közületek, akinek ha száz juha van, és egyet azok közül elveszt, nem hagyja ott a kilencvenkilencet a pusztában, és nem megy az elveszett után, mígnem megtalálja azt?


És ha megtalálta, felveti az õ vállára, örülvén.


És haza menvén, egybehívja barátait és szomszédait, mondván nékik: Örvendezzetek én velem, mert megtaláltam az én juhomat, amely elveszett vala.


Mondom néktek, hogy ily módon nagyobb öröm lesz a mennyben egy megtérõ bûnösön, hogynem kilencvenkilenc igaz emberen, a kinek nincs szüksége megtérésre.


Avagy ha valamely asszonynak tíz drakhmája van, és egy drakhmát elveszt, nem gyújt-é gyertyát, és nem sepri-é ki a házat, és nem keresi-é gondosan, mígnem megtalálja?


És ha megtalálta, egybehívja az õ asszonybarátait és szomszédait, mondván: Örüljetek én velem, mert megtaláltam a drakhmát, melyet elvesztettem vala!


Ezenképpen, mondom néktek, örvendezés van az Isten angyalainak színe elõtt egy bûnös ember megtérésén.” (Luk. 15.1-10)


— A Mester, mint tudjátok, gyakorta ült le bûnös emberekkel, és  vámosokkal, hogy azok közt mondja el szavait, tudva: ahol szegénynek tudja magát az elme s a szellem, mindenkor szívesebben, és értõbb szívvel hallgatják szavait, mint ott, ahol az elme s a szellem gazdagnak vallja magát. Ez ekként volt, s ekként van máig is, mert az éhezõ megelégítteni vágyik, míg a jóllakott nem tart igényt táplálékra…


E példázatokat is az Izráel népének lenézettjei közt mondta: de most nem hozzájuk, pontosabban nem csak hozzájuk intézve szavait. De azokhoz is, akik méltatlannak, sõt: megalázónak érezték volna magukra nézve, ha azok közt kell ülniük, akik körülvették a Mestert: s akik közé a Mester, aki AZ ÚR mindenek felett: egyszer nem tartotta méltatlannak letelepedni, s akár az élet mindennapos dolgairól, akár az egyes Tanításokról szólani. Hányan, de hányan vannak közületek máig is olyanok, akik nem a Mester példáját, de bizony: a farizeusok példáját követik! És hányan vannak azok, akik színleg, testeikben ugyan a Mester példáját követik, hogy láthassa “alázatosságukat” a világ: de lelkükben és elméjükben csakolyan farizeusok, mint akik azt nyílván is felvállalják: õk bizony megvetik a maguk korának “bûnös és vámszedõ” embereit…


A példázat maga egyszerû és egyértelmû: és mégsem egészében az. Annál is inkább nem az, mert aki a farizeusok példáját követi, tegye azt nyíltan, vagy olykor akár önmaga elõtt is rejtve: maga épp olyan bûnös, és épp olyan vámszedõ, mint azok, akikkel nem akar, vagy még nem képes közösséget vállalni. Ha nem is földi, de magasabb rendû értelemben mindenképp, mert annak Tudata és felsõbbrendû ÉN-je az, amely bûnössé lesz, hisz már a Mózes korától kötelezõ érvényû Parancsolatoknak sem képesek eleget tenni! S vélik mégis: õk már magasabban állnak annál, semhogy le kellene, vagy le lehetne ereszkedniük a Föld ama kicsinyei mellé, akik, mint már számtalanszor mondtam, nem egyszer csak azért kell felvállalják az adott szerepet, hogy mások: a köröttük élõk bizonyságot tehessenek a bennük élõ Krisztusi lelkületrõl, azaz a tiszta, õszinte alázatról, az egyszerûségrõl, s mindarról, ami igazán Krisztus-gyermekké teszi, vagy tehetné õket.


Az elveszett juh, és az elveszett drakhma: ti magatok vagytok. Ti, mindannyian, mindazok, akik az EGY-ségbõl eltávoztatok! Titeket keresett meg a Jó Pásztor, és titeket keresett meg az Asszony is…


S ezzel ismét egy újabb oldalát nyitjuk meg e Példázatnak is. A Jó Pásztor – az ÚR, s az Asszony az Áldott Anya. Ekként viszont már nem lehet kétséges: KI az a harmadik példázatban szereplõ Atya, Akinek Házától a tékozló ifjú, a méltatlanná lett gyermek eltávozott!


	Bizony, gyermekeim, akként van, amiként az most elméitekben felbukkant! E Tanításban arról tesz bizonyságot az ÚR: Személyében, és az Áldott Anya Személyében az Isteni EGY-ség ereszkedett alá, az az EGY-ség, amely Örökkön megbonthatatlan.


  S mert ekként van, mert az ISTEN-EGY-ség valósággal is megbonthatatlan, nem is volna lehetséges másképpen azt elgondolnotok, mint amiképpen az a valóságban is történt, hogy a Háromszemélyû EGY ISTEN nyúlt le értetek: mindannyiótokért, hogy megkeresse és megtartsa ami elveszett. S ez is az egyik olyan Tanítás, amelyre utaltam, amikor azt mondtam: bár számtalan Bölcsességet kivetettek az Evangéliumokból, nem lehetett azt mégsem oly mértékben “megreformálni”, hogy aki keresi: meg ne találhatná azok mindegyikét a sorok között és a szavak mögött. 


   S most vegyük e két példázathoz a fentebb említett harmadikat is, hogy mindezt már teljességgel is kibontsam. Annál is inkább szükséges, hogy e harmadikat külön is megvizsgáljuk, mert amiként megfigyeltétek, az valamiképp mintha nem volna beilleszthetõ mindabba, amit mindeddig tanultatok. A történet elsõ része még teljességgel illeszkedik a Szellemi Tanításokhoz, s azon ismeretekhez, amelyeket a Mennyei szintekrõl, vagy akár csak a ti magasabb szférikus köreirõl tudhattok, ám a második fele már semmiképp sem: viszont a példázat mégis egységes: és éppen végettetek az!





 	“Monda pedig: Egy embernek vala két fia;


És monda az ifjabbik az õ atyjának: Atyám, add ki a vagyonból rám esõ részt! És az megosztá köztük a vagyont.


Nem sok nap múlva aztán a kisebbik fiú összeszedvén mindenét, messze vidékre költözék; és ott eltékozlá vagyonát, mivelhogy tobzódva élt.”


	— A példázat eme része még az EGY-ségtõl eltávolodó Szellem, majd a maga mélységköreibe mindinkább aláereszkedõ ÉN-képek, ÉN-felek és azok Én-részeinek útját mutatja meg. Azt a folyamatot, ahogy a Tökéletes Mennyei Szintek mindahány Bölcsességét elvetettétek magatoktól. 





“Minekutána pedig mindent elköltött, támada nagy éhség azon a vidéken, és õ kezde szükséget látni.”


— A teljes elerõtlenedés, de még nem a mélység világ-képeibe való megérkezés képe tárul fel ez egyetlen versben. Az Én-rész, amely már a legalapvetõbb, tehát a fizikai test megfogalmazásához szükséges Bölcsességi erõvel sem bírt, megtapasztalta a “szellemi éhínséget”: de ha igazán képes volt az adott szinten megállni, tényleg csak “kezdett szükséget látni”. E kicsiny rész viszont már azt is mutatja: már látta a szükséget, tehát már képes volt felismerni, milyen nyomorú helyzetbe került. Aki a nyomorban születik, s abban is él, annak mindaddig szinte természetes az az életforma amelyben él, amig nincs tudomása arról: létezik más, könnyebb és jobb, magasabb szintû életforma is, vagyis még nem “látja” azt sem, hogy szükséget szenved, mert nem látja azt, amivel nem bír. Amikor már rálátással bír, feltámad benne az az iránti igény is: s akkor cselekedni kezd…


“Akkor elmenvén, hozzá szegõdék annak a vidéknek egyik polgárához; és az elküldé õt az õ mezeire disznókat legeltetni.


És kívánja vala megtölteni az õ gyomrát azzal a moslékkal, amit a disznók ettek; és senki sem ád vala néki.”


— E két vers kétféleképp is magyarázható. Magyarázhatjuk akként is, hogy a szellemi Én-rész, amelyben mindenkor az Isteni Szikra van, méltatlan szintrõl kell megkezdje a maga visszatérését, azaz egy igen alacsony szintrõl kell, az anyag-világ legalsó szférikus körébõl elinduljon, hogy a legminimálisabb Erõ birtokában igyekezzék ismét felépíteni egykor-volt önmagát. Viszont a magyarázat arra is utal: amely Én-rész a mélység szintjeire, tehát már az Ellentét birodalmába is aláereszkedett, a minimális Szellemi táplálékot sem szerezhette meg, mert ott, azon a szinten erre még csak lehetõsége sem lett volna. Még annyi sem jutott néki, ami a legtisztátalanabbnak tartott fizikai lénynek: a disznóknak megadatott. Ekként is, de akként is helyén való a magyarázat: s ebbõl is, és abból is csak az Ébredésre való képesség emelheti ki a mélységbe hulltat, az az állapot, amikor már képes magába szállni, vagyis a bensõ önismeretre tesz szert, s meglátja magában valós kilétét, amiként meglátja jelenlegi állapotját is, s már képessé lesz a kettõ közti különbség felismerésére.





“Mikor aztán magába szállt, monda: Az én atyámnak mily sok bérese bõvelkedik kenyérben, én pedig éhen halok meg!


Fölkelvén elmegyek az én atyámhoz, és ezt mondom néki: Atyám, vétkeztem az ég ellen és te ellened.


És nem vagyok immár méltó, hogy a te fiadnak hivattassam; tégy engem olyanná, mint a te béreseid közül egy!”





— Amiként már mondtam, ahhoz, hogy a Felismerést, és a más, a szebb és a tisztább után való vágyakozást a valós cselekedet váltsa fel, szükséges, hogy az eltévelyedett gyermek tisztán felismerje a helyzetét, s azt is: mi az egyetlen Kiút abból a helyzetbõl, amelybe magát juttatta. Ez azonban nem ment olyan egyszerûen, amiként nem megy ma sem. A következõ vers erõsen leegyszerûsítve tárja elétek a hosszas történést:


“És felkelvén, elméne az õ atyjához. Mikor pedig még távol volt, meglátá õt az õ atyja, és megesék rajta a szíve, és oda futván, a nyakába esék, és megcsókolgatá õt.”


— “És felkelvén, elméne az õ atyjához.” – mondja e vers elsõ, szándékoltan ennyire rövid és tömör mondata, ami már épp tömörségével jelzi: mennyire nem volt ilyen egyszerû a tékozló gyermek útja!


Bizony, nem volt az, és ma sem az! Az ellentét, aki a mélység felé csábította azt a bizonyos ifjút, gondoskodott, és gondoskodik ma is arról, hogy a kiemelkedés ne legyen ennyire egyszerû. A tékozló, és a mélység aljára, a legnagyobb nyomorúságba süllyedt Szellem, miután már képessé lett magába szállni, s felismerni helyzetét, és képessé lett megfogalmazni az egyedül kivezetõ Utat is, csak hosszas vándorlás, többszöri megtorpanás, tétovázás, vagy akár a fel-fel bukkanó kicsinyhitûség, avagy a rosszul értelmezett büszkeség közt hányódva, mély bensõ viaskodások és gyötrelmek közt tehette meg már a legelsõ lépéseket is. Késõbb, amikor az elsõ lépéseken túljutott, már nem csak e bensõ harcokkal kellett szembenéznie, de az ellentét mindahány kísértésével is. Ekként a tékozló hol megindult, hol megtorpant, akár vissza is lépett, ha kevésnek érezte magában az Erõt: megállni az õ Atyja elõtt, s bevallván az Atya ellen elkövetett vétkét, Annak Irgalmára és Kegyelmére és Szeretetére bízni további sorsát. A Szellem, pontosabban annak követe akként gondolkodott: 


“Hisz miért, és miként bocsájthatna meg nékem az én Atyám, amikor oly hatalmas vétket követtem el Ellene! Nem: az én vétkemre nincs, és nem is lehetne bûnbocsánat! Akkor pedig minek gyötörjem magam fölösleges, hiú reménykedésekkel, elérhetetlen álmok kergetésével?”


Hogy mindezt ki, és miért sugallta a gyenge szellemi Követ felé, nem kell mondjam. S ha már e gondolatokkal sem tudta Satana megkötni egy bizonyos szinten a nyomorú helyzetét, s az egyedülvaló Kiutat felismerõ Én-részt, kelepcét állítva igyekezett azt eltéríteni Útjából. Hol mind nagyobb és nagyobb gyötrelmekkel sújtva, hogy pedig akként, hogy a maga hamis kincseivel igyekezett azt elkápráztatni, annak hiúságára hatva, aki aztán e gondolatot és érzést fogalmazta meg magában: 


“Majd ha mindent megszereztem, amit akartam, elmegyek az én Atyámhoz! Hisz máris jobb helyzetben vagyok, mint voltam! Tehát meg van bennem az erõ, hogy kezdeti, kitûzött célomat elérjem: akkor pedig minek alázzam meg magam? Majd ha már ismét bírok mindazzal, amivel Atyámnak házából távoztam, s még annál is többel: majd visszatérek. Akkor már büszkén, emelt fõvel léphetek az én Atyám elé, s már Õ sem mondhatja, hogy Utam csak tévedésekre alapoztam, s hogy néki lett igaza. Majd én megmutatom, mire vagyok képes… ” – sugallta ismét csak Satana a hitvány, mit sem érõ “kincsekkel” elámítottnak, s az, míg kész volt valósnak vélni a Satana által elébe szórt sárrögöket, s összetéveszteni a Valóság Kincseivel, még akként vélte: a maga gondolatait, s a maga Akaratát követi, ha megmarad a magaválasztotta úton. Nem tudta, mert vaksága még nem engedte tudni: nem a maga, de bizony az ellentét akaratát követi. Aztán egy újabb ÚT során, amikoris Satana ismét nem látta értelmét: a fogságában tudott szellemi Követ elé szórni a maga kincseit, a tévelygõ ismét ébredezni kezdett. Ha nem élt is teljes nincstelenségben, a már elért szint, és az Atyai Ház közti különbség mégis oly élesen villant belé, hogy nem lehetett képes nem ráébredni: valahol valamikor valamit igen elrontott, nem a maga helyén áll, s ha ismét Otthon akarja érezni magát, lépnie kell. És akkor ismét elindul, tesz is egy-két lépést, de tán még csak azért, hogy aztán ismét megtorpanjon: vagy kicsinyhitûsége, vagy túlzott magabízása szavától megkötve. Megáll, meg is fordul, kitérõt tesz, hogy a kerülõ Út hamis reménységével igyekezzék elodázni a megalázónak érzett pillanatot, amikoris tényleg oda kell álljon Atyja elé, s le kell boruljon elõtte, hogy illõ alázattal belássa vétkét, és bocsánatáért esdekeljen. E tétovázás, e bensõ vívódások és gyötrelmek addig tartanak, míg csak maga elé képzeli Atyját, s az Atyai hajlékot: ám amikor már messzirõl megpillantja a Házat, amelyben felnövekedett, s az Atyát, aki nevelte, nem tud megállni: már húzzák és vonják az Emlékek, s a Szeretet, amely minden tévelygése ellenére is köti az õ Atyjához, hisz Gyermeke õ Annak. S hogy az Atyja elébe siet… – nem: nem szaporázza meg lépteit, mint vélnétek, de még inkább hogy meglassúdnak léptei, s mire az Atya elõtt áll, már nem más, mint egy megfáradt vándor, aki az Atya Ölelésében érzi csak: végre Célhoz ért. 


Ekként vagytok ti is: mindannyian, drága gyerekeim! Ki még csak az Út elején áll, hogy számadást tegyen, ki már az Útra tette az õ lábait, s bizony, olyan is van, hogy még az is megáll, és visszafordul, aki az Út sarkán áll, ahol már egy lépés után megpillanthatná az Atyai Hajlékot.


De mindannyian meg-meg torpantok olykor, ha csak kisebb idõre is, mert az Ellentét álnok szavai, és vad, durva kelepcéi megakasztanak benneteket az Úton: s akkor kell leginkább az Atyai Hajlékra gondolni, és akkor kell, hogy egymás kezét fogva: segítsétek tovább lépni azt, aki megtorpant, mielõtt még megérlelõdne benne a szándék, s a szándék nyomán az Akarat: ismét eltérni az egyedül Haza vetetõ Úttól, hogy újabb kerülõvel térjen vissza – ugyanarra a pontra, ahol most megállt, hogy még több szenvedés után tegye meg azt a lépést, amelyre, ha a Szeretet szavát követve kezét fogtátok volna, a további szenvedéseket elkerülve rászánhatta volna magát, legyõzve a benne ébredt kicsinyhitûséget, s a sehová sem vezetõ, szükségtelen és oktalan büszkeséget, vagy már akár gõgöt. Megtehette volna, hogy tovább haladjon az Úton, tudva: csak alázatában emeltetik igazán magasra. Arra a pontra, amelyet elhagyott, s még magasabbra is az õ alázatáért, mint amely szintrõl indult, s akár még ama szintnél is egy bizonyos értelemben, mint amely szinten azon Testvérei állnak, akik soha sem indultak el, s ekként nem is bírhatnak mindazzal a megtapasztalással, amelyet õ az Út révén a magáénak tudhat. 


S mielõtt még az a hamis Gondolat fogalmazódhatna meg elméitekben: “hisz akkor azok jártak jobban, akik kiléptek az EGY-ségbõl…”: hozzá kell tennem valamit e fentebbiekhez, amit már szintén elmondtam, ha nem is most, de még korábbi médiumaim segítségével. S nem is egy, de mindjárt két dolgot is. Az egyik az, hogy nem mindannyian azért, és akként léptek ki az Úton lévõk közül az EGY-ségbõl, amiként, és amiért tették ezt Testvéreik, de bizony voltak, s még ma  is vannak olyanok, akik a mélység felé vezetõ út teljes hosszát vállalták végigjárni, s éppenhogy a mellõlük eltávozó Testvérek segítése érdekében. 


Hogy kik ezek, és hogyan, miként esett a Vállalás, annál is inkább nem lehettek rálátással, mert akik ekként léptek ki az EGY-ségbõl is, a kezdeti lépéstõl eltekintve mindahány lépést akként tették meg, amiként bármely más Testvérük, aki a maga bensõ, más irányú késztetését követve indult Útjára. 


Ha a ti házaitokból eltávozik, majd visszatér valaki, a maga tapasztalatainak átadásával a házat, s annak minden lakóját is  gazdagítja. A másik ekként az, hogy épp ezek a Testvérek lesznek azok, akik az egyes szintek úgyszólván mindahány megtapasztalását meg kell szerezzék a Mennyei Tudattár számára. Azokat a megtapasztalásokat, amelyeket a többi Úton járó is meg kell szerezzen, s azokat is, amelyeket sokan épp csak érintenek: már csak a szellemi Én-rész Álom-útjain ismerve meg azokat, amelyek elégségesek az Én-rész és annak felsõbbrendû ÉN-je számára a továbblépéshez, de mert nem teljességgel részei mégsem az ÉN Valóságának, nem elégségesek ahhoz, hogy a Mennyei Tudattárba, tehát az Akasa-lemezek ama bizonyos alsóbb szintû “könyvtárába” bekerüljenek mint kiteljesített kötetek. 


S mint mondtam, magatok sem, de még az Oktatószellemek sem tudhatják: kik azok a juhocskák, akik ekként távolodtak el a Nyájtól, amiként nem tudhatja azt senki más, csak AZ, Akié A Nyáj, s az, akire a Nyáj bízatott…





“Mikor pedig még távol volt, meglátá õt az õ atyja, és megesék rajta a szíve, és oda futván, a nyakába esék, és megcsókolgatá õt.”


— Még távol vagytok: de az Atya már elétek futott, mert Igaz szánalom él Õbenne teirántatok: elcsigázott, megfáradt, bûneiktõl kimerült Szellemgyermekek iránt. Elétek futott az Anya, s a FIÚ ISTEN személyében, s nem csak hogy Szívére ölelt mindannyiótokat, s nem csak hogy csókjaival borít el benneteket: de a FIÚ mindahány vércseppjével írta fel Neveitek mellé a Tisztaság jegyét, Magában már akkor megtisztítva benneteket az Ellene esett bûntõl,  amikor igazából még meg sem tisztultatok, és az Áldott Anya könnycseppjeivel ékített ruhát készítette elõ számotokra, hogy abba öltöztessen fel benneteket, magában már akkor reátok adva az ékesnél is ékesebb Szellemi köntösöket, amikor még a sötét és sûrû anyagból készült test-ruhára is épp csak éretté és méltóvá lettetek. 


S hogy ez valósággal is ekként van, azt Életetek, Útjaitok megszámlálhatatlan Kegyelmi Ajándékában érzitek, még akkor is, ha olykor magát az Ajándékot sem vagytok képesek annak érezni, ami az a maga tényleges valóságában. Legalább is, míg az Úton vagytok, nem akként érzitek, mert nem értitek az egyes történések okát, célját és rendeltetését az Út történései között. De amikor az Út véget ér, s már “tükör nélkül” láttok, minden egyes történés a maga helyére kerül: s csak akkor döbbentek meg igazán, amikor az Út során kellemesnek megélt történéseket mint ártó, és visszahúzó eseményeket, amelyeket pedig ellenetekre történõ eseményként éltetek meg, mint az Út sikerét biztosító Kegyelmi Ajándékot látjátok az Út eseményei közt. 


Isten nem azt a földi, vagy bármely más Bolygón Úton lévõ testi éneteket öleli magához, s nem azt halmozza el a maga Kegyelmi ajándékaival: de az elhagyott Házhoz közeledõ Szellemi képviselõt, aki a Valóság értelmében vagytok, még akkor is, ha valós Szellem-lényegeteknek még az is csak halovány árnyéka, csak Gondolati kivetülésének egy kicsinyke eleme. S Isten már abban Benneteket: tényleges Szellem-mivoltotokat tekinti, és már azt segíti: minél könnyebben tegyétek meg azon lépéseket, amelyek az Õsi Atyai Hajlékig vezetnek, hogy végre ténylegesen is lemossa rólatok az Út legelsõ, s ekként legutolsó tisztátalanságát, s már reátok adhassa a számotokra: Szellemi Valótok számára elkészített cifra köntöst, amiként azt az idézet további részében is olvashatjátok:





 “És monda néki a fia: Atyám, vétkeztem az ég ellen és te ellened; és nem vagyok immár méltó, hogy a te fiadnak hivattassam!


Az atyja pedig monda az õ szolgáinak: Hozzátok ki a legszebb ruhát, és adjátok fel rá; és húzzatok gyûrût a kezére, és sarut a lábaira!


  És elõhozván a hízott tulkot, vágjátok le, és együnk és vigadjunk.


  Mert ez az én fiam meghalt, és feltámadott; elveszett, és megtaláltatott. Kezdének azért vigadni.”





	— A visszatérõ fiú ki kellett, s ki is kell mindenkor mondja, szavakká kell formálja érzéseit, gondolatait, és ki kell mondja kívánságát: tehát a Szellem konkrét, egy fokkal magasabb rendû energiaszintre, a Logosz, a szó szintjére kell emelje azt, ami mint Gondolati, Érzelmi és akarati energia: megfogalmazódott benne, ahhoz, hogy az Atya elfogadja azt, mint a korábban, tehát még a lefelé vezetõ Út kezdetén megfogalmazódott, az eltávozást adó Szellemi energiákat felülíró, azokat közömbösítõ energiát. Ezzel tagadja meg az ÉN az utolsó negatív energiaszemcsét is, hogy a már kimondott SZÓ egy fokkal magasabb rezgése ismét a Szellembe, s ekként az EGY-ségbe emelje, vagyis lehetõvé tegye, hogy az eltévelyedett Szellem visszatérjen az Atyai hajlékba.  


  Amikor visszatér, amiként látjátok, s amiként az imént is mondtam, nyoma sincs benne az elinduláskor magáénak tudott büszkeségnek és dacnak. Az az alázat ébred fel benne, amely minden Krisztus-gyermekben megfogalmazódik, s amely a Felfelé vezetõ ÚT során mind mélyebbé, s mind kiteljesedettebbé lesz. Nem alázatoskodás: valódi, gyermeki alázat, igaz reáhagyatkozás él benne, amelyre az Atya öröktõl élõ Szeretete a felelet mindenkor. 


  És itt értünk el tulajdonképpen ahhoz a részhez, amelyrõl azt mondtam: nem teljességgel az adott Példázathoz illeszthetõ, ha ahhoz tartozik is.


Figyeljük az idézetet, mielõtt azt kibontanám néktek:


“Az õ nagyobbik fia pedig a mezõn vala: és mikor hazajövén, közelgetett a házhoz, hallá a zenét és táncot.


  És elõszólítván egyet a szolgák közül, megtudakozá, mi dolog az?


  Az pedig monda néki: A te öcséd jött meg; és atyád levágatá a hízott tulkot, mivelhogy egészségben nyerte õt vissza.


  Erre õ megharaguvék, és nem akara bemenni. Az õ atyja annak okáért kimenvén, kérlelé õt.


	Õ pedig felelvén, monda atyjának: Ímé ennyi esztendõtõl fogva szolgálok néked, és soha parancsolatodat át nem hágtam: és nékem soha nem adtál egy kecske fiat, hogy az én barátaimmal vigadjak.


  Mikor pedig ez a te fiad megjött, aki paráznákkal emésztette föl a te vagyonodat, levágattad néki a hízott tulkot.


  Az pedig monda néki: Fiam, te mindenkor én velem vagy, és mindenem a tiéd!


  Vigadnod és örülnöd kellene hát, hogy ez a te testvéred meghalt, és feltámadott; és elveszett, és megtaláltatott.”





   — “Erre õ megharaguvék, és nem akara bemenni.” – olvashatjátok, és bizony, helyesen következtettek, ha akként gondoljátok: ez a rész már nem a Mennyei szintet, s még csak nem is a ti hét szférátok magasabb szintjeinek valamelyikét: de bizony, csak a fizikai szintet, éspedig a ti magatok szintjét, az ott élõk tényleges milyenségét, s az emberi reakciót mutatta meg az Úr. Akik a Mennyei Szférákban maradtak, s azok, akik már Visszatértek, nem ismerik a haragot, ekként a látott kép sem õket mutatja meg. 


  S mielõtt teljességgel kibontjuk a kérdést, néhány dologra hadd hívjam fel a figyelmeteket. 


  Az egyik az, hogy amiként látjátok: az idõsebb fiú sem az Atya hajlékában van. Ha nem is akként, és nem is ugyanazon okból, mint a háztól a maga bensõ késztetését követve eltávozott testvér, de õ is eltávolodott egy bizonyos mértékig az Atya hajlékától. Az Atya szolgálatában bár, de egy olyan ponton volt, amely a ti földi fogalmaitok szerint a tágas és szabad mezõkhöz hasonlítható, ha az ott végzett Feladat maga épp úgy bizonyos keretek közé zárható is, amiként az a ti mezõiteken elétek álló feladatok esetében is van.


  A másik, amire még fel kell hívjam a figyelmeteket: a tékozló fiú elõbb ért haza a maga vándorútjáról, mint az idõseb fiú, akit az Atya maga küldött ki a mezõre!





  Ha megfigyeltétek, még mindig bontható a történés, és ekként két, egymástól jól megkülönböztethetõ jelenség tárul elétek. Az egyik, amiként magyarázatom elején mondtam, még kifejezetten és konkrétan a ti szintetekre, sõt: a ti Emberiségetekre vonatkozik, amely maga is két részre osztható: hívõ, és hit nélkül élõ emberek csoportjára, s most függetlenül attól: ki mely vallási irányt követi, vagy ki milyen okból veti el magától mindahányat, megtagadva még Isten létét is akár.


  Aki valamely egyház, vagy felekezet (gyülekezet) tagjának vallja és érzi magát, gyakorta esik abba a hibába, hogy maga akarja meghatározni: milyen sorsot érdemel az a Testvére, aki egyetlen felekezetnek sem tagja. S itt még csak nem is arról van szó, hogy az illetõ Testvért azért utasítja maga mögé, mert más felekezethez tartozik, de ténylegesen is arról, hogy az egyetlen vallási irányt sem fogad el, s akár még Isten létét is tagadja. Az adott út során. S e kicsiny tõmondattal már el is árultam, mire kívánok kitérni. Ugyanis nem egy olyan Útra vállalkozható Testvéretek van ma is, akik akként kell elvégezzék a magukra vállalt Feladatot, hogy az Én-részük még csak meg sem kísérli Isten felé fordítani a Tudat figyelmét, sõt! Akár az egyes vallási irányzatok visszásságaira tereli annak figyelmét, hogy ekként tartsa távol mindentõl, ami Szellemi, ami okkult, hogy a Tudat a maga erejére, s a maga igaz Emberségére hagyatkozva végezze el ugyanazt, vagy akár nagyobb Feladatot, amelyet mások Isten nevében végeznek. S ezzel is arra akar ránevelni sokakat az Úr, hogy ne az Istentõl való félelem: de a valós Emberség vezesse cselekedeteiteket.


  Sokan ugyanis nem bensõ késztetésbõl, nem a maguk valós Emberi, Lelki és Szellemi Természetének egybehangzó követelését követve végzik azt a feladatot, amelyet szükségesnek éreznek: de tényleg csak az Istentõl, az Úr “haragjától” való félelem által motiváltan. Vagy akként törekednek valamely jó cselekedetre, hogy abban reménykednek: jutalmul egy magasabb szintre emelkedhetnek, ha szorgalmasan és kitartóan végzik, amit helyesnek tartanak.


  Ez sem, és az sem érhet elõbb az Atya Hajlékába, mint a tékozló Testvér, aki végül képessé vált a Valós Gyermeki Alázatra, hisz ha a cselekedetet a félelem, vagy az érdek motiválja, annak értéke elvész, semmivé lesz, legalább is Szellemi értelemben. 


  Amiként mondtam, Isten nem azt akarja, hogy a bûn útjára tért rettegje, s a Tõle való félelem végett kerülje a rosszat, s cselekedje a jót! Isten azt akarja, hogy a jó önmagáért ébredjen fel az Emberi Természetben, mert az Emberi Tudat bensõ Természete, és a Szellemi Természet csak ekként válik harmonikus EGY-séggé, amely EGY-ség az Õsi EGY-ség tükörképe, ha még annak csak legalsóbb szintû tükörképe is. 


   Az EGY-ségbõl eltávozott Szellem az EGYETLEN  IGAZSÁGOT törte magának kicsinynél is kisebb szilánkokra, majd amiként Nostredamus tette az õ jóslataival: még össze is keverte, s feldobta a kicsiny Igazságszilánkokat, amely kis szilánkokat “felkapott és szerte fújt” a szél, hogy csak nyomai maradjanak mindahány szférikus szinten, s azok mindahány dimenziójában.


   Az Ébredõ, s már a Visszavezetõ Útra lépõ Szellem éppenhogy ezeket a kicsiny IGAZSÁG-szilánkokat igyekszik megkeresni, és meg is találni, s amely részt már fellelhet, s a magáénak tudhat, számára mindaddig a teljesség érzetét adja, amig rálátással nem bír arra: az általa “teljesnek és tökéletesnek” vélt “igazságnál” létezik még hatalmasabb, még magasabb rendû IGAZSÁG is: s akkor már azt igyekszik elérni és a magáénak tudhatni, s ez mindaddig ekként tart, míg végül arra is képessé nem lesz ráébredni: az ISTEN IGAZSÁGÁNÁL hatalmasabb nincs, de azzal az IGAZSÁGGAL õ maga nem bírhat! Azt csak elfogadni tudhatja, akként, olyan mértékben, amilyen mértékben annak képes alárendelni magát!


  Az Úton járó Emberszellem tehát már meg kell tudja adni a Tudatnak a késztetést a helyes cselekedetekre, anélkül, hogy az félelembõl, vagy célravezetõnek hitt érdekbõl cselekedne. Mert amiként Isten nem az Iránta érzett félelem-adta cselekedetet akarja, és “írja a Szellem javára”, akként nem fogadja el azon cselekedeteket sem, amelyeket csak mint számba vehetõ, tehát mint számítottan jó cselekedeteket visz végbe valaki, hisz a felé vezetõ ÚT során, a ti szinteteken még nem “megistenülni” kell tudjatok: de már Igaz EMBERRÉ kell, hogy neveljétek magatokat. S ez azt jelenti: az ÚR ténylegesen is csak a spontán, ösztönösen, a valós Emberi természetetekbõl fakadó cselekedeteket fogja a “javatokra írni”, míg a félelem, vagy a számítás-diktálta cselekedetek ereje elbomlik magának a félelemnek és/vagy a számításnak energiájában, egyik közömbösíti a másikát és viszont, hisz a félelem is, de a számítás is negatív Tudati - Lelki és Szellemi energiák, amelyeket épp hogy elégséges: felülírni a cselekedetek energiája. 


  Aki tehát nem önmagából kiindulva ÉLI az Istennek Parancsolatait, de önmaga valós természetének elfedésével, attól még megtartotta önnön valós természetét is, s még hamissá is lett: önmaga, a világ, és Isten elõtt egyaránt, s akkor az, és annak minden cselekedete is a maga hamisságának mértékével méretik meg.


  Amint mondtam, a példázatbéli történésnek két, egymástól jól megkülönböztethetõ oldala is van. Legalább is: a számtalan aspektusból kettõt kell kiragadjak, amely a ti korotok, s a várt/várható történések szempontjából fontossá és lényegessé lehet. Ehhez azonban vissza kell térjek a fentebb elmondottakhoz, ahhoz a közlésemhez, amelyben arról szóltam: nem minden, az EGY-ségbõl eltávozott Testvér lépett ki a Mennyei Szintekrõl egy-azon okkal. Vegyük ismét az iménti idézetet, és bontsuk meg ismét, de most alaposabban ízeire szedve az adott szövegrészt:


“Az õ nagyobbik fia pedig a mezõn vala: és mikor hazajövén, közelgetett a házhoz, hallá a zenét és táncot.”


— Amiként az imént mondtam, a nagyobbik fiú is eltávozott a háztól, s csak akkor tért vissza, amikor a kisebbik már visszatért, sõt: akkor, amikor már annak visszatértét ünnepelte az õ Atyjuk.


Az Elsõdök közül, s még a másodteremtettségû Szellem-csoportok, vagy Szellem-családok tagjai közül is volt, s nem is egy, aki a mellette lévõ Testvérek iránti Szeretettõl vezéreltetve: maga kérte, hogy azokkal tarthasson, hogy amennyire lehetséges, oltalmazni és segíteni igyekezzék õket. Ezen Szellemek közül volt, akiben ténylegesen is meg volt az Erõ ahhoz, hogy segítségére legyen az ismeretlen Útra indult Testvéreknek, de volt, akiben csak a vágyakozás élt: az Erõ még nem állt rendelkezésére. Aki már ténylegesen is bírt a szükséges Erõvel, azt elengedte, vagy mondhatnám akként is: megbízta az õ Atyja, hogy segítségére legyen Testvéreinek. Aki viszont még gyenge lett volna: betölteni a benne élõ vágyakozást, nem engedte el az Atya, s ha azok mégis, tehát az Atya tiltó szava ellenére is útra keltek, hasonlatossá lettek azokhoz, akiket oltalmazni kívántak, mert a bennük élõ szellemi gõg, s a Bölcsesség hiánya tette õket hasonlatossá amazokhoz.  


Akik ekként, tehát a Valós Erõ birtokában, az Atya engedélyével, az Atya által adott megbízást teljesítve indultak útnak, csakúgy el kellett érjenek a legalsó Mennyei szintre, és csak úgy le kellett fedõdjék Szellemi Valójuk, hogy már õk is csak az önmagukról megfogalmazott ÉN-képet küldjék tovább. Ezen ÉN-képek azonban nem tértek be a bûnös és tisztátalan “városokba”: a nyílt, s ekként nagyságrendekkel tisztább “mezõkön” maradtak, s ott maradnak mindaddig, míg a “tékozló Testvér” vissza nem tér. 


 S ez, mostmár a mi nyelvünkre lefordítva annyit jelent: Azon Szellem-gyermekek ÉN-je, akik a saját kérésükre kapott Atyai Megbízást teljesítik, vagy megálltak a ti szférikus köreitek legmagasabb szintjén, vagy, megbontva bár Duális EGY-ségüket, nem ereszkedtek a ti negyedik szférátok rezgésköre alatti szintre. S nem is ereszkedhettek volna, hisz ezen Testvérek ÉN-képében, s ekként az ÉN-felekben is ott maradt a Megbízatás külön energiája, amely egy bizonyos fokú védelmet adott számukra. Az ÉN-fél tehát a negyedik szférikus körben megállt, s még akkor sem ereszkedett, vagy inkább hullott mélyebb szintre, ha az általa megfogalmazott Én-rész egészen a legalsó szférikus körig, s még annak is a legalsó szintjéig követte Testvéreit. A tényleges, tehát a már Satana birodalmához tartozó mélységbe viszont ezen Testvérek Én-részei sem ereszkedtek alá: mert az Én-részt is oltalmazta az ÉN-félbõl magával vitt többletenergia. 





Milyen hasonlattal is tegyem értetté számotokra e jelenséget? Talán a ti mélységállapotnak megélt társadalmi rétegetek tagjai közé merészkedõ, tehát az egyes bûnszövetkezetek soraiba ékelõdõ nyomozóhoz hasonlíthatnám ezeket a Testvéreket, ha nagyon földi, s mindannyiótok számára érthetõ példát akarnék találni. Ezek a személyek is, ha beépülnek egy-egy ilyen bûnben járó csoportba, ki kell vegyék a részüket néhány kisebb cselekedetben, de mindenkor akként, hogy a hivatásuk révén kapott megbízás egyben oltalom is számukra, mindaddig, míg maguk is ténylegesen át nem állnak abba a csoportba, amelyben Feladatot kellene teljesítsenek. Tehát követik amazokat, akár még valamilyen feladatot is vállalnak egy-egy akció során, de Tudatukban mindenkor nyomozók maradnak, akik tudják: miért kell részt vállalniuk az általuk elvetett cselekedetekben. Tudják, hogy õk nem tartoznak ténylegesen is a bûnözõk közé, de hogy azokat megállíthassák, mielõtt igazán komoly, nagyszabású bûncselekményt követhetnének el, mint a Rend õrei, akik a bûn ellen akarnak tenni, kell, hogy az ellenoldal sorai közé ékelõdve, belülrõl igyekezzenek cselekedni. Ezt azonban a “tégla” is oly mélyre kell temesse magában, hogy még véletlen, még álmában se szólja el magát.


Ekként kell titkon legyen “küldetés” a Szellem legkisebb követe: az Én-rész elõtt is, de még annak felsõbbrendû ÉN-je elõtt is, hogy ne tudjon arról más, mint Az, Aki a megbízást adta, az, akin keresztül a Megbízó az engedélyt leközvetítette a Feladatért folyamodó Szellem felé, és természetesen maga a Szellem, aki viszont, lévén hogy maga is, miként a többi, az EGY-ségbõl kilépni készülõ Szellem-testvér, lefedett állapotban van, nem közvetíthet az ÉN, vagy az ÉN-fél felé semmi ezirányú információt, amiként más információval, vagy bárha a legcsekélyebb többletenergiával sem segítheti a maga “követeit”. 


Így az ÉN, annak ÉN-felei, s azok Én-részei számára csakis magának a Megbízásnak, tehát az Atyától vett engedélynek Ereje a biztosíték. Ha azonban az ÉN, vagy az ÉN-fél, esetleg azoknak Én-részei ténylegesen is beigazodnak a mélység felé tartók sorába, csakúgy elvesztik az addig biztonságot adó energiatöbbletet, ahogy a bûnözõvé váló nyomozót sem oltalmazza többé a kapott megbízatás, sem az elrejtett igazolvány, de még hogy súlyosabbá teszi annak bûnét, mert a Feladat ellenében, hivatását megszegve és elvetve követte el, maga is a Törvény ellen, s már nem a Törvényért cselekedve. S éppen ez az, ami minden más Útnál veszélyesebbé teszi az ekként Feladatra vállalkozók Útját!


Aki ekként vállalt Utat, s ekként indult el, és akár a Tudati, akár a spirituális gõg felbukkanása révén és végett elbukta Vállalását, mindenkor mélyebbre bukott, mint a maguk késztetését követve indult Testvéreik, mert õk a maguk erején túl a Feladat elvégzéséhez magukhoz vonzott többletenergiát is elvetették maguktól, azt az Erõt, amelynek révén még akkor is az Atyával vannak, ha azon a bizonyos “mezõn” vállalták, hogy szolgálatára lesznek Testvéreiknek, s ekként az Atyának is, hisz az Atya szolgálata egyben azt is jelenti, hogy mindazt, aki, és ami az Atyához tartozik, szolgálja, aki arra vállalkozott. Ha egy béres a kertet vállalja gondozni: a kertet mûvelve szolgálja megbízóját, akitõl a méltán járó bért kapja, amelyben azzal megalkudott. Nem többet, s nem is kevesebbet, tehát kevesebbet nem fog elfogadni, többet viszont maga sem kérhet vagy követelhet azért, mert az általa vállalt feladatot híven, s a legjobb tudása szerint elvégezte.


Ennél érthetõbben nem tudom a képet elétek festeni: de azt hiszem, a ti korotok embere e formában mindenképp megérti: mire akarok utalni, s azt is, milyen felelõséget, s milyen veszélyeket vállalt fel az, aki ilyen formán ereszkedett alá a fizikai világokba. 





S hogy mennyire nem lehet tudomása az ekként útnak indult  Testvérnek arról: milyen Megbízást kért, s kapott az Atyától, a következõ két vers mutatja meg igazán:


  “És elõszólítván egyet a szolgák közül, megtudakozá, mi dolog az?


  Az pedig monda néki: A te öcséd jött meg; és atyád levágatá a hízott tulkot, mivelhogy egészségben nyerte õt vissza.”


  – Tehát még csak nem is az Atyától: egy egyszerû bérestõl kérdi a vigalom okát, ami azt jelenti: még az a semmi kis béres is inkább tudja, mint õ maga, aki pedig az Atya legbelsõ köreihez tartozik, vagyis tudója kellene legyen, ha az Atya valami vigalomra készül.


 Ezt a verset ismét egy nagyon is földi megfogalmazásban írott, s csak a földi elme gondolatmenetéhez igazodó formában megfogalmazott rész követi. Annál is inkább igaz, hogy a ti földi Tudatotok szerint magyarázott az Úr, belõletek, a ti kicsiny, földi, s ekként földhözragadt gondolkodásotokból merítve a példázathoz, mert hisz az ekként Feladatot kapott Szellem, amikor maga is visszatér ama “mezõrõl”, mint mondtam, semmiképp sem fog “haragudni”. De amiként azok, akik mindvégig az EGY-ségben maradtak, örvendezni fog, s még inkább is, mint az EGY-ségben maradottak, hisz a Testvér visszatérése részben az õ Küldetésének sikeres voltát is jelzi. 


  De mert a földi ember tudata bizony: lázadna egy hasonló történés során, a következõ Tanítást csak a tudat tényleges gondolatát megfogalmazva tehette értetté az ÚR:


 “Erre õ megharaguvék, és nem akara bemenni. Az õ atyja annak okáért kimenvén, kérlelé õt.


	Õ pedig felelvén, monda atyjának: Ímé ennyi esztendõtõl fogva szolgálok néked, és soha parancsolatodat át nem hágtam: és nékem soha nem adtál egy kecske fiat, hogy az én barátaimmal vigadjak.


  Mikor pedig ez a te fiad megjött, aki paráznákkal emésztette föl a te vagyonodat, levágattad néki a hízott tulkot.


  Az pedig monda néki: Fiam, te mindenkor én velem vagy, és mindenem a tiéd!”





S itt ismét, már az ember tudati képeit követve fejezi be a Tanítást az Úr:


  “Vigadnod és örülnöd kellene hát, hogy ez a te testvéred meghalt, és feltámadott; és elveszett, és megtaláltatott.”


 


  — Amely Szellem nem a benne élõ, hibás késztetést, csak a Testvér iránti Szeretet-adta szánalom szavát követve indult Útnak, abban az EGY-ségben töltött utolsó pillanatig, tehát lefedõdéséig csak e Szeretet élt. S erre utalt az Úr, amikor azt mondja: “Fiam, te mindenkor én velem vagy,…”


  — A “vagy” szócska mindenkor az állapotszerûséget jelzi. Nem akként fogalmaz az Úr: velem voltál, vagy leszel, de akként: velem vagy, s ez egy kezdettelen és folyamatos állapotot jelöl, míg a “voltál” ez esetben egy megszakított, s a “leszel” az ismét folyamatossá lett történést jelöli. 


  “Mindenkor én velem vagy”: ez a négy szó, s ennek folytatása: “és mindenem a tiéd!” – egyben az Atyától kapott Erõre is utal. Mindenkor velem vagy, vagyis velem maradtál, ha el kellett is távolodj Tõlem, így mindaz az Erõ, amellyel LÉT-be emelésed óta, s annak okán a tiéd: a tiéd is volt, tiéd is maradt mindenkor, mert hisz bárhol vagy is: a mezõn járva is velem vagy. Velem élsz, mert Én élek benned, s nem te magad élsz önmagadban, már önmagad erejét és “kincseit”, de mindenkor az Én Erõmet s az Én Kincseimet bírhatva. Így az, amivel bírsz kezdettõl, ma is a tiéd, ahogy mindenkor, mert nem elvetetted magadtól: letetted, éspedig a Szeretet Oltárára, mint áldozati ajándékot a te Testvéreidért, hogy cserébe az ÉN Erõmmel töltekezz, amely nélkül nem vehetted volna magadra a feladatot: hogy oltalmára leszel azoknak, akik mindent, amit nékik adtam, elvetettek maguktól, s akiket egy percen ismét az Út felé kell vezess, amely az Atyai hajlék felé visz.


    Amely Szellem ekként indult el, ténylegesen is az Atya iránti Szeretetet, és a Testvér iránti Szeretetet õrizte meg magában. Ezen Erõk viszont nem tették volna alkalmassá õket arra, hogy a mélységszintek bárha legmagasabbikára is aláereszkedjenek. Ahhoz, hogy ténylegesen is bevégezhessék, amire vállalkoztak, a bennük lévõ Tiszta Akarati, Bölcsességi és Szeretetenergiák mellé magukhoz kellett vonzzák az oltalmazni kívánt Testvérek Akarati energiáinak egy részét: s ennek bevonzása után és révén fogalmazhatták meg ÉN-képeiket, amely ekként már bírt a lefelé vezetõ út megtételéhez szükséges negatív Akarati energiával is, viszont bírt mindenkor azzal az Erõvel, amely a Feladat, tehát a vállalás ereje volt, s maradt is benne: de már akként, hogy az Erõ mibenléte, sõt: még annak megléte is a Szellemben maradt, mint ismereti elem, s az ÉN már nem emlékezhetett rá: miként indult el Testvérei nyomában. Benne már csak az élt, hogy Testvéreivel halad, s nem az, hogy velük, de egyben értük is halad, hogy azokat követve, a benne maradó Erõ révén segítse késõbb a Visszavezetõ ÚT felé lépni, s már azon haladni is. Ez alól csak azok a Testvérek voltak kivételek, akik soha sem léptek a fizikai síkokra: tehát a legfelsõ szférikus körben maradó, vagy onnan valamely Asztrális Világképbe lépõ Oktató, gyógyító, vagy segítõ Szellemtestvérek, akiket épp azért nevezünk mindenkor Szellemnek, mert soha sem léptek egyetlen fizikai, vagy fél fizikai szintre sem. Legalább is, mint Úton járók, nem. Erre már csak a magasabb Mennyei szintekrõl Utat vállaló Testvérek vállalkozhattak, azok, akik az Esõdök közt is az elsõ Teremtmények, tehát az elsõként LÉT-szintre emelt Szellem-család tagjai voltak.


  (És éppen ez az, amit oly erõs tévedéssel közölt a maga földi médiumának az az asztrális szinten, már Útja végén megrekedt Testvér, aki akként adta le a maga “közleményét” (amelyet olvasván, mások is beleszõttek hasonlóképp vett mondandójukba, mégtöbb Testvért tévesztve meg ekként!), hogy mindahány Kozmikus Világképben más és más “messiás” jelent meg! Hogy ez az álinformáció mennyire eltér a Valóságtól, tán mondanom sem kell…)





Amint mondtam, az ÉN már magához kellett vonja a mélység vonzását, vagyis Satana álságos szavát követõ Testvér Akarati energiájának egy részét, ám errõl magának a megfogalmazódott ÉN-nek nem lehetett tudati képe. Ha nem ekként tesz a Szellem, nem lehet képes ÉN-képével beilleszkedni a Testvéreit rabságba záró gömbbe. De mert ez ekként van, a magához vont, bárha idegen negatív energia, tehát az a bizonyos Maya fátyol õt magát is elfedte, leárnyékolta. S e fátyol lehetõvé tette, hogy rejtve maradjon nem csak önmaga, és nem csak Testvérei elõl, de Satana elõtt is, hogy tényleges Feladatáról akkortól ne tudhasson más, mint Az, aki akként szól hozzá, amikor majd maga is Visszatér: “Fiam, te mindenkor én velem vagy, és mindenem a tiéd!”





Ez viszont ismét magyarázatra szorul. Aki az “idõsebb fiú” szerepét vette magára, lényegében önként vállalt feladatot: s ha azt híven elvégezte, nem számíthat arra, hogy az Atya megjutalmazza csak azért, amit mint Szent Kötelességet: õ maga kért és vállalt!


Hogy is mondja az idézet 29. verse:


“Õ pedig felelvén, monda atyjának: Ímé ennyi esztendõtõl fogva szolgálok néked, és soha parancsolatodat át nem hágtam: és nékem soha nem adtál egy kecske fiat, hogy az én barátaimmal vigadjak.”


Aki Vállalja, hogy valamely Feladatot elvégez, nem tarthat számot még külön jutalomra is azért, mert híven elvégzi azt, amit vállalt. Aki viszont önnön akarata megtagadásával, annak hibás voltának felismerésével cselekszi meg az Atya akaratát, lényegében önmagát gyõzi le, és a maga bûnbánatát teszi le az Atya Szeretetének Oltárára, ugyanarra, amelyre a Feladatot vállalt Testvér tette a maga felajánlását. Ez egy Feladatot tesz az oltárra, azt ajánlja fel: amaz viszont önmagát, teljes Valóját bízza az Atyára: “és nem vagyok immár méltó, hogy a te fiadnak hivattassam!”


S ezzel azt mondja: Ítélj meg engem Atyám az én érdemem szerint, és legyen énvélem a TE Akaratod szerint…


Hogy is fejezi be e Tanítássort az Áldott Mester? Nagyon is akként, hogy minderre, amit fentebb elmondtam, magyarázatot, s egyben visszaigazolást is ad:


“Mondom néktek, hogy ily módon nagyobb öröm lesz a mennyben egy megtérõ bûnösön, hogynem kilencvenkilenc igaz emberen, akinek nincs szüksége megtérésre.”


S hogy minderre miért adott lehetõséget Istenünk? 


Nos, a Máté evangélium egy verse igen pontosan megfelel tenéktek:


“Ekképpen a ti mennyei Atyátok sem akarja, hogy egy is elvesszen e kicsinyek közül.” (Mát. 18.14)


De azért tegyétek fel magatoknak a kérdést, hogy önmagatokban is megleljétek annak válaszát:


Vajon volna, avagy lehetne-e olyan Testvér a ti hét szférátok bármelyikén, akinek nincs szüksége megtérésre: hacsak nem akként, amiként az imént elétek tártam…?


                                                  *   *   *





  S most e képtõl is lépjünk tovább, legalább is egy idõre: mert ez az egyik olyan Példázat, amelyet ha százszor emelünk is ki a többi közül: hát százszor találunk benne olyas Tanítást, amelyre már éretté lett bennetek Tudat és Szellem egyaránt…


                                                       *





  A következõ Példabeszéd a könyörtelen szolgáról szóló példázat.  Ehhez a Máté evangéliumából emeljük ki a szükséges részt: elsõként egyben, majd megbontva, ahol szükséges, hogy megmagyarázzak egyes Tanításokat. S mert hogy az idézendõ rész erre ad okot, a két, úgynevezett elõ-verset is az idézethez kapcsoljuk:





“Ekkor hozzámenvén Péter, monda: Uram, hányszor lehet az én atyámfiának ellenem vétkezni, és néki megbocsátanom? még hétszer is?


 Monda néki Jézus: Nem mondom néked, hogy még hétszer is, hanem még hetvenhétszer is.


Annak okáért hasonlatos a mennyeknek országa a királyhoz, aki számot akar vala vetni az õ szolgáival.


Mikor pedig számot kezde vetni, hozának eléje egyet, aki tízezer tálentommal vala adós.


Nem tudván pedig fizetni, parancsolá annak ura, hogy adják el azt, és a feleségét és gyermekeit, és mindenét, amije vala, és fizessenek.


Leborulván azért a szolga elõtte, könyörög vala néki, mondván: Uram, légy türelemmel hozzám, és mindent megfizetek néked.


Az úr pedig megszánván azt a szolgát, elbocsátá õt, és az adósságot is elengedé néki.


Kimenvén pedig az a szolga, találkozék eggyel az õ szolgatársai közül, aki száz dénárral vala néki adós; és megragadván azt, fojtogatja vala, mondván: Fizesd meg nékem, amivel tartozol.


  Leborulván azért az õ szolgatársa az õ lábai elé, könyörög vala néki, mondván: Légy türelemmel hozzám, és mindent megfizetek néked.


  De õ nem akará; hanem elmenvén, börtönbe veté õt, mígnem megfizeti, amivel tartozik.


Látván pedig az õ szolgatársai, amik történtek vala, felettébb megszomorodának; és elmenvén, mindent megjelentének az õ uroknak, amik történtek vala.


  Akkor elõhivatván õt az õ ura, monda néki: Gonosz szolga, minden adósságodat elengedtem néked, mivelhogy könyörögtél nékem:


  Nem kellett volna-é néked is könyörülnöd a te szolgatársadon, amiképpen én is könyörültem te rajtad?


És megharagudván az õ ura, átadta õt a hóhérok kezébe, mígnem megfizeti mind, amivel tartozik.


Ekképpen cselekszik az én mennyei Atyám is veletek, ha szívetekbõl meg nem bocsátjátok, ki-ki az õ atyjafiának, az õ vétkeiket.”(Mát. 18.21-35)





   — E példabeszéd, amint megfigyeltétek, részben a Minõsítési Törvényt, részben a Szeretet Törvényét tárja elétek. Azt az alaptörvényt mutatja meg, amely ekként szól: “Szeresd felebarátodat, mint tenmagadat”. S a magyarázat oly igen egyszerû, és oly igen mindennapos, hogy épp ezért lesz nehézzé, amiként megvalósítása is ritkasággá lesz, kiváltképp a ti szinteteken, tehát a ti jelenlegi szférikus körötökben. Részint, mert az adott szinten, s a Föld nevû Vizsgabolygón több, egymástól eltérõ szintrõl érkezettek vállalhatnak Utat, ha erre a Kegyelem módot és lehetõséget ád nékik. Ez már eleve magától értetõdõvé teszi azt, hogy e példázatot ne csak a ti földi fogalmaitok szerint vizsgáljam meg, de szellemi oldalát is kibontva a kérdésnek, éspedig akként, hogy összekapcsoljuk a kettõt.


  Az a Mi Atyánk… kezdetû imádság, amelyet munkatársam mond estente, vagy inkább már hajnalonta, egy nagyon ide illõ részt tartalmaz:


“…És segíts, Atyánk, hogy mi is meg tudjunk bocsájtani minden ellenünk esett vétket, akként amiként azt Te teszed, s Te tanítod nékünk: elfedve és elfeledve mind, a vétkeket, s meg sem is emlékezve azokról, hogy ne emlékezzünk soha örökkön, csak a Szeretetre…”





  Hát, igen, gyermekeim! Errõl van szó. Ezt kellene minél alaposabban megtanulnotok, s már akként, hogy már akkor megbocsájtsatok minden ellenetek esett vétket, amielõtt az ténylegesen is megesne! Amiként az ÚR is: már árulása elõtt megbocsájtott még Júdásnak is, ahogyan azt a Szavak… - sorozat XV. /99. oldalán olvashattátok:


 “Tudom, mire készülsz, de már most, még mielõtt Ellenemre tennél, lemosom a te lábaidról a BÛN útján még csak eztán reátapadó port és szennyet, hogy tudd: ÉN Akkor és Ott sem foglak vádolni, és nem foglak tisztátalannak mondani, mert hisz ÉN magam moslak meg a szennytõl”





  Mindannyian tartoztok a te Atyátoknak, Krisztusnak és Szent Lélek Máriának: ki többel, ki kevesebbel, és mind egyként tartoztok a Megváltó Krisztusnak, mégpedig a legtöbbel, hisz a TEREMTÕ EGY-ségtõl való elfordulásnak, a Szellem elsõ, és leghatalmasabb BÛNÉNEK 


soha örökkön meg nem tisztítható terhét vette le mindannyiótokról, amikor a Keresztet vállaira vette teértetek.


  Az elsõ, és leghatalmasabb tartozás ekként mindõtöket egyként terhelt, míg az ÚR semmissé nem tette azt számotokra, hogy ÉLETETEK lehessen. Ezzel most szembe állítom az egymás iránti tartozásotokat: úgy is, mint fizikai értelemben vett tartozást, és úgy is, mint magasabb szintû Tartozást.


  A gazda, aki számadást készített, és követelte, majd a benne élõ Szeretet szavát követve elengedte az Iránta való tartozást: a FIÚ ISTEN, Aki önmaga “egyenlítette ki a számlát” helyettetek, hogy benneteket már ne terheljen, csak az a tartozás, amelyet már az Út során vettetek magatokra, a Bölcs Szeretet fokról - fokra történt elvetésével. S mert a Szellem ezt Istentõl épp úgy megtagadta, vagyis Istennek épp úgy adósává lett azzal, amiként adósává lett mindahány Testvérének is, akik felé már nem volt hajlandó a Szeretet energiáját áramoltatni, ezt az adósságot kell letörlesszétek, akként, amiként adósokká lettetek: fokról - fokra, vagy ahogyan az ÚR fogalmazott: az utolsó fillérig, akár fillérenként is, mert hogy akként vettétek magatokra is amaz adóság terheit.


A példázatbéli Gazda a néki jogosan járó, fizikai-szintû tartozást engedte el az õ szolgájának: de nem engedte el néki ezzel azt is, hogy õ maga is hasonlóképp cselekedjék azzal szemben, aki viszont néki tartozik, hisz azzal lényegében az Õ Áldozathozatalát veszi semmibe, nem tartva azt követendõnek. A szolga mindenkor kell, hogy kövesse az õ gazdájának példáját: s ha azzal éles ellentétben fog élni és cselekedni, a gazda joggal fordul ellene, mert az õ házának becsületét és hírét meríti sárba a szolga, hisz az emberek a szolgáról következtetnek a gazdára, s megfordítva. Ha tehát a gazda irgalmas volt, az kell legyen az õ szolgája is, hogy méltóvá legyen az õ gazdájához.


Istennek KRISZTUSA irgalmas volt hozzátok: ekként ti is azzá kell legyetek, hogy méltóvá  legyetek Hozzá, Aki A GAZDA.





 Amint mondtam, Isten, és egymás felé is kell, hogy a ti Szeretet-tartozástokat törlesszétek, s nem is mint tartozást, hisz az adósságot a Keresztáldozat révén eltörölte az ÚR. De a tartozás nem csak az adósságra vonatkoztatható, mint kifejezés, hisz tartoztok Istennek, és egymásnak is a “köteles Szeretettel” amely minden egyes Teremtett Szellemet “terhel”, vagyis minden egyes Teremtett Szellem azon mértékben kell visszaáramoltassa a Teremtõ EGY-ség felé a magához vonzott Bölcs Szeretet Energiáját, amilyen mértékben arra képessé lett: viszont csak abban a mértékben lesz képes azt magához vonzani is, amilyen mértékben bír az Erõvel. Ti magatok is a magatok mértékében kell visszaáramoltassátok a néktek adott Szeretet és a Kegyelmi energiát,  


de mert ezt ti, a ti szinteteken még nem lehettek képesek közvetlen, csak közvetett módon Isten felé áramoltatni, akként kell élnetek és hatnotok is a magatokhoz vonzott Kegyelmi Szeretetenergiával,  hogy egymás felé áramoltatjátok, akként, amiként azt Isten áramoltatta, és áramoltatja felétek nap mint nap.


  A Gazda, aki számvetést készített, s az Õ adósának tartozásait elengedte,  nem engedte el azt, hogy az maga is hasonlatossá igyekezzék lenni hozzá: érzéseiben és cselekedeteiben egyaránt. S amikor hírül vette: miként taszította el a szolga az õ szolgatársának könyörgését, s miként zárta el elõle az õ szívének szeretet-adta könyörületességét, jogos és természetes következményként ismét terhéül írta a már elengedett adósságot, s már szigorúbban követelve azt vissza a kegyetlen és hideg szívû szolgától, hisz a szolga maga mutatta meg: mire képes, s ekként mit érdemel õ maga is!


  S ez az, amit ti akként fogalmaztatok, hogy a tettek visszaköszönnek, s igen helyesen! Aki csak a hidegségre és a szeretetlenségre kész, és képes, az nem is fogja tudni magához vonzani a felé is áramló Kegyelmi, és Szeretetenergiát, amely pedig a ti szinteteken is, amiként a Végtelen Mindenségben: a maga Õsi Tökéletességében áramlik felétek, ha abból ti magatok mindenkor annyit lehettek csak képesek érezni, magatokhoz vonzani, és használni is, amennyire a bennetek élõ Szeretet feljogosít, és alkalmassá tesz titeket. 


  S itt is a Valós Szeretetre: nem a színpadiasan elõadott, s jobbára csak külsõségekben megnyilvánuló álszeretetre gondolok, mert ha egymás elõtt képesek lehettek is láttatni azt, ami valójában nincs, nem létezik bennetek, mint valós bensõ Kincs: Istennek Krisztusa elõtt semmiképp sem lehettek képesek erre!





   Tartoztok egymásnak: ki földi értelemben lesz adósa egy másik embernek, s akkor annak akként kell tudjátok megadni a haladékot, vagy akként kell, ha a magatok helyzete ezt lehetõvé teszi, akár el is engedni azt a tartozást, ha Testvéretek semmiképp sem tudhatja azt megadni. De tartoztok egymásnak a Szeretetenergiával is, amelyet ti épp úgy kell egymás felé áramoltassatok, ahogy teszik azt a Szellemvilág lakói, ha csak a magatok mértékében is. 


  Ez esetben viszont mindenki adósa mindenkinek, így nem várhatjátok el másoktól, hogy adóságát megfizesse, csak ha magatok már megfizettétek néki is ugyanazt az adósságot. S még az után sem várhatjátok el azt, hanem ha az akként szükséges, el is kell tudjátok akár engedni. De vajon mit akarok ezzel mondani? Mire akarok rávilágítani, hogy értetté tegyem számotokra e Példázat már rég nem fizikai szintû Tanítását?


  Sok olyan ember van, aki valamiért nem nyeri meg tetszéseteket. Számtalanszor hallani: õ sem szeret, hát én mit szeressek rajta?


  Mi volna, ha Isten ezt kérdezte volna, amikor elfordultatok Tõle? 


  És mi lett volna, ha Krisztus kérdezi ezt, azokra utalván, akik ellene fordultak, “feszítsd meg”-et kiáltottak, megostorozták, majd megfeszítették?


  Mi lett volna veletek: bûnben járó, besötétült Szellemeitekkel, ha Isten nem kegyelmez meg néktek már jóval azelõtt, hogy “számadást” kezdett volna csinálni az Õ házában? Ha nem tér közétek, hogy Õ Maga törölje el a te adósleveleitekre írt tartozástokat?


  S mi lesz veletek, ha nem vagytok képesek akként élni, és érezni és gondolkodni és cselekedni, amiként azt a Ház URA tette, és teszi nap mint nap?


  Aki tehát méltóvá akar lenni a Ház Urához, akként kell elengedje a másik szolga, tehát a másik Úton járó tartozását, amiként azt a Ház Urától látta: ha nem is mindenkor fizikai, de mindenkor Lelki és Szellemi, s még Tudati értelemben is. Vagyis viszonzásvárás nélkül adva, s aztán ismét csak adva azt a Szeretetet, amelyet ti magatok is Istentõl, az Isteni Kegyelemtõl nyertek, hogy segítségtekre legyen az a te Utatokon, hogy abból meríthessetek, abból “költekezzetek”, ha az “ínség” reátok köszön. 





“Nem tudván pedig fizetni, parancsolá annak ura, hogy adják el azt, és a feleségét és gyermekeit, és mindenét, amije vala, és fizessenek.” - olvashatjátok, s ez a vers, valamint az ezt követõ már a várt/várható dimenzióváltással kapcsolatos!


A Teremtõ már rég: már a FIÚ ISTEN földre érkezésekor “számot vetett” az õ háza népével: s akkor számosan könyörögtek egy kis haladékért. És akkor Isten megkönyörült rajtatok, vagyis Kegyelmi Idõt adott néktek. De mert ti nem könyörültök a te szolgatársaitokon, Istennek “haragja” feltámadott: s azokat, akik könyörtelenek, és érzéketlenek voltak, s maradtak; most az “adósok börtönébe” vetteti, s azok minden értékeit is elvéteti tõlük.


Azok, akik megmaradnak az õ Szeretetlenségükben, mindentõl megfoszttatnak, amit addig a magukénak tudhattak. S mert a Tudat és a test volt gõgös, az lesz teljességgel szegénnyé, s már ténylegesen nem tudhat fizetni, mert már nincs módjában, hogy adósságát megfizesse, mert a Kegyelmi Idõ betöltté válik számára és fölötte. Az Én-rész, s a felsõbbrendû ÉN a mindinkább ellehetetlenedõ Lét-körülmények közé kerülõ, s mind korábbi állapotába visszasüllyedõ, tehát mindinkább elszegényedõ, végül mindenét elveszítõ, s a maga sötétségének börtönébe záródó Tudat révén kell elvegye  gyengesége és restsége bérét, hogy addig a tömlöcben maradjon, míg egy olyan Útra nem képes lépni, amelyen haladva végül tényleg kiegyenlítheti az õ számláját.


A Túlélõk csoportja, s az azok közé leszületõk lesznek a mindenüktõl megfosztott, s mind szegényebbé, végül teljességgel nincstelenné váló “adósok”…


S még itt is Kegyelmet gyakorol Isten, hogy megmutassa: Õ Valósággal is MAGA A SZERETET, hisz nem azt mondja: fosztassék meg az õ életétõl is az a hitvánnyá lett szolga, aki az adósságát ismét magára vette az õ szeretetlensége végett, de még mindig csak azt: addig maradjon bezárva, míg minden fillért meg nem fizet, vagyis míg mindazt a szenvedést maga is meg nem tapasztalja, amit szeretetlensége révén Testvéreinek adott! 


Amiként mondtam: ti magatok azonban nem mondhatjátok azt: õ sem szeret, hát én sem… – nem követelhetitek meg Testvéreitektõl azt, amit csak önmagatoktól van jogotok megkövetelni, annál is inkább nem, mert nem ismeritek õket. Még akkor is ekként van ez, ha a legközelebbi hozzátartozóitokról van szó, hisz az Utak minden történését, azoknak az Én-részben fel-fel bukkanható emlékképeit, vagy akár a Tudat s a szív minden rezdülését, s még okát is csak az Úr ismerheti.


S itt térek ki arra, amit mondtam, arra tehát, hogy e példázat magában rejti a Minõsítési törvényt is: de semmiképp sem úgy, hogy azzal ti élhetnétek! A Minõsítési Törvény egyedüli használója az ÚR: s ti egyként kell tekintsétek mindahány testvéreteket, és rá kell bízzátok az Úrra, hogy azok minden tettét, minden szavát, minden érzését vagy gondolatát, ezek miértjét az ÚR mérlegelje, amiként azt teszi is. Van, akitõl egy-egy adott ÚT során többet fog megkövetelni, míg másoktól ugyanazon történés során kevesebbet, mert hisz Õ tudója a miértek mindahány Válaszának, amelyekre néktek nem lehet rálátástok. 


Van, akinek nagyobb a tartozása, s van, akié kisebb: s ezen belül is van, aki gyorsabban képes leróni az õ tartozását, és van, aki lassabban. S az Úr mindenkor csak abban a mértékben kéri a te adósságotok letörlesztését, amilyen erõkkel ténylegesen is bírtok, vagyis senkitõl sem kéri és várja el, hogy a maga valós tehetségénél gyorsabban vagy lassabban haladjon az Úton, még akkor sem, ha az Idõ, miként mondtam, kevésnél is kevesebb. Aki kisebb “összegenként” tudja csak törleszteni az adóságát, attól akként várja el azt az Úr, míg aki már inkább a Szellemi Kincsek birtokosává lett, attól a maga lehetõségeihez mérten várja el ugyanazt. Ekként viszont ti magatok, ha többet nem is, annyit meg kell valósítsatok a Minõsítési Törvénybõl, hogy tudomásul veszitek azt, hogy nem láthattok testvéreitekbe: viszont ismerhetitek önmagatokat, így Testvéreitek lehetõségeivel, adottságaival szemben ismerhetitek (ha csak az adott Út keretein belül is!) a magatok lehetõségeit, így önmagatoktól már az általatok teljesíthetõ maximumot kell elvárjátok, mégpedig akként, hogy tudomásul veszitek: testvéreitektõl  nem várhatjátok el ugyan-azt, amit magatoktól. S itt ismét nem a mindenki számára kötelezõ fizikai cselekvésekre akarok utalni, hisz egy anya már joggal várja el felnõtt korba lépett gyermekétõl, hogy megvívja az önmagáért megvívandó harcokat. Erre viszont már oly gyakran rátértem, hogy itt tényleg nem érzem szükségét a kérdés további boncolgatásának. Amit viszont magasabb szintû értelemben el kell várjatok önmagatoktól, már nem várhatjátok el még a mellettetek élõktõl sem, mert azok is önmaguktól kell, vagy legalább is kellene elvárják az általuk teljesíthetõ maximumot, azt a szintet, amelynek révén önmagukhoz mérten tökéletesen eleget tehetnek az Úr irántuk támasztott, s az õ valós Erejüket figyelembe véve támasztott követeléseinek. S mint mondtam: az ÚR, Aki mindenek ismerõje és tudója, senkitõl sem kér sem többet, sem pedig kevesebbet, mint amire, és amennyire valóban képesek vagytok.





                                         *           *           *


  E példázattal látszólag ellentétes a következõ példázat, amely az irgalmas szamáriai esetét tárja elétek. Tudom, hogy nem is olyan rég kibontottam számotokra e Példázatot, de mint csaknem mindegyik Példázat, ez is rejt még magában olyas közlendõt, amelyet még eddig nem tárhattam elétek: korábban, még médiumok révén azért, mert a közlés módja, s a kor Embere, s annak Tudati fejlettsége nem adott rá módot, jelen munkatársamon keresztül pedig az eddig munkára fordított idõ rövidsége végett, s mert fokról kellett fokra lépnünk, amiként ez a továbbiakban is szükségeltetik. Most elsõre ketté bontom a kiemelt részt, hogy külön magyarázzam meg az egyes részeket:


  


  “És ímé egy törvénytudó felkele, kísértvén õt, és mondván: Mester, mit cselekedjem, hogy az örök életet vehessem?


  Õ pedig monda annak: A törvényben mi van megírva? mint olvasod?


  Az pedig felelvén, monda: Szeresd az Urat, a te Istenedet teljes szívedbõl és teljes lelkedbõl és minden erõdbõl és teljes elmédbõl; és a te felebarátodat, mint magadat.


 Monda pedig annak: Jól feleltél; ezt cselekedd, és élsz.


 Az pedig igazolni akarván magát, monda Jézusnak: De ki az én felebarátom?” (Luk. 10,25.29)


 	— Aki az elsõ versben olvasott kérdést felteszi, nem egy egyszerû, írástudatlan zsidó: de egy, a magabízásukról híres írástudók közül. Ezért is fogalmaz akként Lukács, hogy a kérdés maga “kísértés”, vagyis szándékolt kelepce volt. Az írástudó abban reménykedik, hogy a kérdés révén olyan feleltre fogja tudni késztetni a Mestert, amelybe aztán beleköthet. Mint tudjátok, a Mester soha sem tanulta: Tudta a Törvények mindegyikét, de ha az írástudó tudatában volt is annak, hogy a Mester egyetlen akkoriban ismert tanítótól sem tanult, nem tudta, mert nem is akarta tudni ez utóbbi tényt, azt tehát, hogy a Mester mindahány Bölcsességet bírja, hisz Õ MAGA A BÖLCSESSÉG. A Mester visszakérdez, és nem is egyszerûen, de mindjárt két kérdést is feltéve: mi van a Törvényben megírva? És ezt követi a fontosabbik kérdés: mint olvasod: vagyis mit értesz a szavak alatt? Miként értelmezed, amit olvasol?


És bizony, ez utóbbi az a kérdés, amit a ti korotok “írástudóinak” is fel kellene tegyenek, legalább önmaguknak. Tehát mindazoknak, akik már nem csak a Mózes, és a Próféták szavait, de már az ÚR Tanításait is megismerhetik: miként olvasod, miként érted, amit az elmédbe fogadsz?


— Hányan, de hányan vannak, akik, mint az akkori írástudó is tette: akár szó szerint elmondják, ami az Írásokban van, de anélkül, hogy a megismert és megtanult Törvények és Parancsolatok ténylegesen is értetté váltak volna bennük és számukra! S hogy ez mennyire ekként van, épp néktek nem kell magyarázzam, akik ma a Föld színén éltek, s már az Útra léptetek, hisz ti már látjátok, és nap mint nap érzitek is: mennyire nem egy a szavak és a tettek súlya, lényege, s mennyire nem egy azok bensõ tartalma! Ekként látjátok, s már tudjátok azt is: mennyire kevesen vagynak, akik igazán értik, amit az Írásokban olvasnak.


Mert bizony, gyermekeim: ki-ki csak arra a Törvényre, és csak arra a Parancsolatra, vagy Tanításra mondhatja: valóban azt olvasta ki azok szavaiból, amit azokból ki kellett olvasnia, ha meg is valósítja mind azokat, amit az ÚR elébe tár! S ez mindõtökre, egyenként is vonatkozik, de vonatkozik az egyes Nemzetekre, kiváltképp reátok: akik Mária: az Áldott Anya országának tudjátok és valljátok magatokat.





 Ha csak elolvassátok, vagy akár meg is tanuljátok az Írásokat, s az Úr Parancsolatait, de nem törekedtek mind maradéktalanabbul meg is valósítani azt, amit olvastatok: csak az üres szavak egymás mögé írott láncolatát olvastátok, és tanultátok meg, de nem azok tartalmát, nem azok jelentését és fontosságát értettétek meg és fogadtátok el: vagyis még akkor sem éreztétek meg ama Törvények, Parancsolatok, vagy Tanítások bensõ lényegét, ha magukat a szavakat felfogta is elmétek. Az igazán megtanult Törvény ugyanis beíródik az Elmébe, és spontán viselkedési elemmé lesz: vagyis ténylegesen is sajátjává lesz annak, aki azt olvasta, még akkor is, ha nem tudja szóról - szóra idézni. De akként cselekszik, amiként azt a Törvény “belé írta”! Az tehát igazán olvasta, már értõ szívvel és Lélekkel és Szellemmel azt, ami mint holt szöveg, elébe került. 


“Miként olvasod” - kérdi az Úr, s ezzel azt kérdezte: valósággal is értõ szívvel olvasod-e, ami a Törvényben le van fektetve, vagy csak akként, mint eleid által reád hagyományozott szöveget, amelynek mind pontosabb ismerete néked magadnak biztosít bizonyos tekintélyt néped írástudatlan kicsinyei közt?


“Az pedig felelvén, monda: Szeresd az Urat, a te Istenedet teljes szívedbõl és teljes lelkedbõl és minden erõdbõl és teljes elmédbõl; és a te felebarátodat, mint magadat.” – mondja a következõ vers: de vajon mit is mond ezzel? Miként kell fogadja és értse az Írott Szót az, akinek ekként felel az ÚR:


“Monda pedig annak: Jól feleltél; ezt cselekedd, és élsz.”


Ezzel már nem csak rámutat az ÚR a Kegyelem, és a Szeretet Törvényére, de elõtérbe is helyezi e két Törvényt az õsi szokásjoggal szemben, mint az Élet egyedülvaló feltételét és zálogát: “ezt cselekedd, és élsz”: s itt már az Örökkön való Életre utal, amely nem testnek élete, s ekként több, és értékesebb is, mint a testnek élete. 


	“Szeresd az Urat, a te Istenedet teljes szívedbõl és teljes lelkedbõl és minden erõdbõl és teljes elmédbõl; és a te felebarátodat, mint magadat.”





  Vajon véletlen-e, hogy a Szív, s a Lélek után nem akként folytatja az Úr: “teljes elmédbõl”: de az erõt emeli ki azzal szemben?


Nem véletlen. Az Úr a Szív, s a Lélek és minden más erõ: tehát a fizikai erõ, s a Szellemi Erõ összességére utal, amely a Szeretet szolgálatában kell, hogy álljon, hogy ezt az összesített Erõt, a teljes erõt irányíthassa a Tudat, vagyis az elme is, alárendelve a maga akaratát is a Szeretetnek.


  “És a te felebarátodat, mint magadat” – hangzik a felelet, s ekként a Parancsolat befejezõ része. 


  S vajon hányan kérdeznék meg, amiként tette ezt az az írástudó: “de ki az én felebarátom”? S ti még azt is hozzá tehetnétek, amiként gondolatban az írástudó is hozzá tette: És miként szerethetem azt?


S hogy nem véletlen esett e kérdés sem, azt is kiolvashatjátok e szavakból: “Az pedig igazolni akarván magát”! Akként tett tehát, mint aki nem tudja: mit ért, kire utal az Írás, amikor a “felebarátot” említi, mintha nem értené a szó bensõ lényegét, s mintha valamiféle határvonalat húzna barát, “felebarát”, tehát közelebbi vagy távolabbi ismerõs, és az idegenek közt, akként vélve: ezeket inkább, amazokat kevésbé kell szeretnie. S talán az írástudó efféle választ is várt az Úrtól, Aki viszont az alábbi példázattal felelt a kimondatlanul is létezõ kérdésre:


 “Jézus pedig felelvén, monda: Egy ember megy vala alá Jeruzsálembõl Jerikóba, és rablók kezébe esék, akik azt kifosztván és megsebesítvén, elmenének, és ott hagyák félholtan.


  Történet szerint pedig megy vala alá azon az úton egy pap, a ki azt látván, elkerülé.


  Hasonlóképen egy Lévita is, mikor arra a helyre ment, és azt látta, elkerülé.


  Egy samaritánus pedig az úton menvén, odaért, ahol az vala: és mikor azt látta, könyörületességre indula.


  És hozzájárulván, bekötözé annak sebeit, olajat és bort töltvén azokba; és azt felhelyezvén az õ tulajdon barmára, vivé a vendégfogadó házhoz, és gondját viselé néki.


  Másnap pedig elmenõben két pénzt kivévén, adá a gazdának, és monda néki: Viselj gondot reá, és valamit ezen fölül reáköltesz, én mikor visszatérek, megadom néked.


  E három közül azért kit gondolsz, hogy felebarátja volt annak, aki a rablók kezébe esett?


  Az pedig monda: Az, aki könyörült rajta. Monda azért néki Jézus: Eredj el, és te is akképpen cselekedjél.” (Luk. 10.30-37)





— A sérültet tehát a pap is elkerülte, mondván: nem tiszte néki, hogy azt gondjaiba vegye, annál “fontosabb”, és “rangosabb” ember õ, hogysem erre pocsékolhatná idejét és erejét. Elkerülte a Lévita is, aki tisztátalannak érezte a sérültet, s hogy maga is tisztátalanná ne legyen, nem csak otthagyta, de messze ki is kerülte a szerencsétlent. Aztán arra vezetett útja egy, úgy a papok, mint a léviták által lenézett városból való embernek, egy olyan valakinek, akivel sem pap, sem lévita szóba nem állott: s az állt meg, hogy kimossa és bekötözze az idegen, ismeretlen, s néki mindenképp idegen, hisz a zsidók Szent Városából: Jeruzsálembõl való embert, nem nézve: kiféle - miféle, csak azt: milyen nyomorú állapotban van, s hogy mindenképp segítségre van szüksége. Ekként valósággal is õ volt az egyetlen, aki Felebarátként viselkedett az idegennel szemben, míg azok, akiknek hivatásuk szerint könyörületességet kellett volna gyakoroljanak, akként fordultak el, s kerülték el a nyomorultat, amiként az azt istápoló és felkaroló Szamáriait kerülték volna el, mint idegen és hit nélkül élõ embert. 


Ez viszont azt is mutatja: nem csak az idegen viselkedhet igaz Felebarát módján. Azt is megmutatja, hogy az idegen, aki felebarát módján viselkedik, valósággal is felebarátotok, s akkor is, ha maga is akként cselekszik, mint a példázatbéli pap, vagy lévita: hisz nem rosszabb, csak mert elkerülte a segítségre szorulót, mert hisz amazok is ekként tettek: tehát semmivel sem viselkedtek különbül, mint a lenézett szamáriai; sõt! Ekként õk még kevésbé tarthatnak számot a “felebarát” titulusra, ha százszor igényt formálnak is rá, mert viselkedésük mutatta meg: nem tudnak felebarátként közeledni az elesetthez. S aki nem tarthatott e címre számot: mégis bizonyította, hogy õ képes erre, s ezzel  egyazon szintre, s még magasabbra is emelte õt cselekedete, mint amely szinten a szeretetlenségérõl tanúságot tevõ pap, és lévita állani vélte magát.


S mert e jelenség a ti korotokban is gyakorta megfigyelhetõ, elmagyarázom mindezt a ti korotokból vett példával is, hogy egészen értetté tegyem: mit akarok megmutatni. 


A templomból áramlik ki a nép: ki közönyösen, ki néma haraggal, esetleg undorral, vagy akár már hangos szitokkal is halad el a templom elõtt álló koldusok mellett. Egy részük azonnal haza indul, más részük a templom papjaival, sekrestyésével társalog, nem egyszer épp a nyomorultakat szapulva, s ebben papjuk is részes: õ sem kel védelmükre, de még inkább helyesel a hívek már-már trágárságig is durva szavaira. A nyomorult párák természetesen, vagy inkább ösztönösen félre húzódnak, s már a templom sarkánál állnak, egy csoportba verõdve, mint valami farkasok ûzte, gazdátlan nyáj, amely nem talált sem legelõt, sem forrást. Ekként, már meglehetõs távolból vetnek csak egymás felé egy-egy pillantást a két csoport tagjai: a templom elõtt állók pillantásából a lenézéssel elegy harag szikrái röppennek a másik csoport felé, míg azok a csalódottak szomorúságával, a reményvesztettek és lealázottak pillantásával felelnek.


Aztán a szemközti járda mellett megáll egy gépkocsi. Szinte kihívóan  öltözött pár száll ki belõle, s a templom felé indulnak. A templom elõtt állók irigyen nézik a párt, a jó minõségû, drága ruhákat, ékszereket, s a papok gondolata már a templomnak adott ajándék nagysága körül forog. Ám a pár nem áll meg, hogy szót váltson vélük, vagy a hívekkel. A templomba sem lépnek be, inkább valami szánalom-félével pillantanak az épület elõtt álló csoportra, s tán még magára a templomra is. A templom elõtti csoport mellett elhaladva a másik: a kisebb, elárvultan álldogáló csoport felé veszik útjukat, és zsebeik tartalmát az eléjük nyújtott, piszkos tenyerekbe szórják. Végül szótlanul hátat fordítanak e csoportnak is, de mégegyszer elhaladva a templom elõtt álló csoport mellett, néhány keresetlen, s nem éppen ájtatos, bár nem is durva: inkább helyettük is szégyenkezõ szót vetnek feléjük, és érezhetõ, hogy elsõsorban a papnak címezték a szavakat. 


A szavak, ha mint mondtam: nem szitkok, de afféle megrovások voltak is, mégis világosan elárulják: nem tartoznak a “nyájhoz”: s ezt a pap, de még a hívek is megjegyzik: pogányok…


De vajon tényleg pogányok voltak-e? Vagy nem inkább pogány az, aki csak a szertartáson való részvételt, vagy a szertartás bemutatását tartja fontosnak: ám amit  az ÚR tanított, s amit mint hívek, vagy fõként mint e hívek papjai: maguk is tudnak és ismernek: már elvethetõnek, mellékesnek, szükségtelennek éreztek?


De bizony, gyermekeim! Az a ténylegesen is pogány, aki ismeri, hallja a Törvényt, de nem cselekszi a jót, nem tölti be a Szeretet Törvényét, mert az elméjében lehet keresztény: de nem az az õ Szívében és Lelkében, és gyenge: valósággal Krisztus-gyermekké nemesülni az õ Szellemében, annak gyenge, és rest volta végett! S aki nem hallja, de tán még csak nem is ismeri, vagy ismeri, de elméjével nem hiszi, nem fogadja el az Írás szavait, de éli és cselekszi a Szeretet Törvényét, él Istenben, mert az Istennek rendelése szerint cselekszik, amiként azt az a bizonyos szamaritánus is tette. 


	Maga a példázat, amelyet megmutattam, nem csak a múltban esett meg: ma is gyakori, s még jó, ha csak ennyit kapnak a “hívektõl”, és azok papjaitól a rászoruló nincstelenek, s nem a rend õreivel viteti el õket a pap, talán épp a “szeretet nevében”: de ha nem is, mindenképp fontossága biztos tudatában, kivívva ezzel a hívek egy részének tiszteletét: de nem vívva ki az ÚR helyeslését. 


Tegyük fel hát ismét a kérdést: “Ki az én felebarátom?” – és válaszoljuk is meg mindjárt: mindenki, s még több is mindenki, mint csupán “felebarát”, hisz mind egy Atyának a Gyermekei vagytok: ekként mind Testvérei vagytok egymásnak: a templom elõtt állók, azok papjai, a koldusok, s az ifjú pár is. Mind Testvérei vagytok egymásnak, s ha egyiktek feljebb, míg másiktok lejjebb áll is a fizikai szintû “ranglétrán”, nem vagytok sem feljebb, sem pedig lejjebb azon a “ranglétrán”, amely a Krisztus Szívében van! Az ÚR Szívében, amiként az Atya, és Szent Lélek Mária, s a Mennyei szintek mindahány Szellem-gyermekének szívében EGY-ek vagytok. Ekként Eggyé kell legyetek magatok is, nem a földit, de mindenkor az Istenit nézve és keresve egymásban, hogy igazán megtalálhassátok azt önmagatokban is, legyetek bár valamely templom, vagy gyülekezet/felekezet tagjai, avagy a magukat hitetlennek vallók közé tartozók. Az egyetlen Hitet ugyanis mind, már születésetek, sõt: már fogantatásotok percén magatokkal viszitek, s az a Szeretet. Mind képesek vagytok adni is, és elfogadni is a Szeretetet, s ha akként vagytok, miként a kicsiny gyermekek, az a képesség is él bennetek, hogy válogatás nélkül adjátok azt: minden és mindenki felé árasztva a magatokkal vitt Kincset: az Igaz, önzetlen, érdek, és elõítéletek nélkül való Tiszta Krisztusi Szeretetet.


S ez a Szellemi képesség teszi mindahány Embertársatokat, de még a Léleklényeket is “felebarátaitokká”, akikkel akként kell bánnotok, amiként azt a szamaritánus tette. Õ sem számításból tette ugyanis, amit tett, hisz a magukat hívõknek vallóktól nem kapott volna érte köszönetet, s a maga népének tagjai közt sem, vagyis egyáltalán nem fûzõdött ahhoz érdeke, hogy segítségére legyen a szerencsétlennek, hisz még csak azt sem hitte, mert nem tanulta meg hinni: a Túlvilágon látják és számon tartják az õ jócselekedetét, s majd Ott elveszi tettének jutalmát, amiként azt a pap is, s a levita is vélhette volna.





“E három közül azért kit gondolsz, hogy felebarátja volt annak, aki a rablók kezébe esett?


  Az pedig monda: Az, aki könyörült rajta.”: felelt az Úr kérdésére az írástudó, s ezzel azt bizonyította: tudja, hogy miként kéne élnie. De hogy mégsem akként élt, arra az Úr alábbi válasza a bizonyíték, amelyet akár feddésnek is vehetünk:


“Monda azért néki Jézus: Eredj el, és te is akképpen cselekedjél.”


 És te is akképpen cselekedjél: vagyis légy irgalmas szamaritánussá, sem hogy irgalmatlan Izráelitaként kelljen számot adnod Utadról az utolsó utáni, Legelsõ Percen. S ezt mondom tenéktek magam is: mindazoknak, akik nem, vagy csak színleg fogadják el teközületek az ÚR Szavait és Tanításait: legyetek irgalmas “hitetlenek”, semmint irgalom és Szeretet nélkül élõ hívõk, hogy Életetek legyen a te Szeretetetekért, amely a bennetek is — mindenekben Élõ Krisztus!





                                              *    *    *


  A következõ két, egymáshoz részben hasonlatos példázattal, s azok magyarázatával tesszük ki a pontot e kötetre is, hogy aztán tovább haladjunk, már a következõ, az egyes csodás cselekedeteket is megmutató kötet felé.


   A mostani két utolsó példázat ekként az alkalmatlankodó barátról, és az alkalmatlankodó özvegyrõl szól, s ezeket is a Lukács evangéliumából emeljük ki:





“És monda nékik: Ki az közületek, akinek barátja van, és ahhoz megy éjfélkor, és ezt mondja néki: Barátom, adj nékem kölcsön három kenyeret,


  Mert az én barátom én hozzám jött az útról, és nincs mit adjak ennie;


  Az pedig onnét belülrõl felelvén, ezt mondaná: Ne bánts engem: immár az ajtó be van zárva, és az én gyermekeim velem vannak az ágyban; nem kelhetek fel, és nem adhatok néked?


Mondom néktek, ha azért nem fog is felkelni és adni néki, mert az barátja, de annak tolakodása miatt felkél és ád néki, amennyi kell.


Én is mondom néktek: Kérjetek és megadatik néktek; keressetek és találtok; zörgessetek és megnyittatik néktek.


Mert aki kér, mind kap; és aki keres, talál; és a zörgetõnek megnyittatik.


Melyik Atya pedig az közületek, akitõl a fia kenyeret kér, és õ talán követ ád néki? vagy ha halat, vajon a hal helyett kígyót ád-é néki?


  Avagy ha tojást kér, vajon skorpiót ád-é néki?


  Ha azért ti gonosz létetekre tudtok a ti fiaitoknak jó ajándékokat adni, mennyivel inkább ád a ti mennyei Atyátok Szent Lelket azoknak, akik tõle kérik.”  (Lk. 11,5-11,13)





— “Kérjetek és megadatik néktek; keressetek és találtok; zörgessetek és megnyittatik néktek.


Mert aki kér, mind kap; és aki keres, talál; és a zörgetõnek megnyittatik.” – mondja az Úr, és bizony: kezdettõl akként értelmezi ezt az ember, amiként ma is, tehát hogy az õ kicsinyes, földi kívánságait teljesíti Isten, csak kérnie kell, kitartó állhatatossággal, szinte “bombázva” az Egek Urát. Ekként volt akkor, a korai kereszténység éveiben, és ekként van ma is, s ma tán még inkább, s ennek mindjárt két, nagyon is fontos oka van. Az egyik a már említett, többszöri “reformáció”, amelynek révén a reformerek mindent igyekeztek kiemelni, vagy inkább kitépni a Tanítások közül, ami egy kicsit is “elvont” volt: vagyis ami érzetük szerint õket magukat is kötelezte volna, így akként tüntethették fel az egyes Parancsolatokat és Törvényeket, hogy azok csak a reájuk bízott kicsinyekre nézve legyenek kötelezõek: de mindenkor és mindenképp szolgálják az õ egyéni, s csak földi-szintû érdekeiket. 


Jó, a korai keresztények, tehát akik még az ÚR szavait követhették, s azon Tanítások szerint élhettek (vagy élhettek volna, mert azért ez sem volt annyira általános!), amelyeket Tõle magától vehettek, vagy akiket mi oktattunk, akként, hogy magunk még az Úrtól vett Tanításokat adtuk tovább, s nem írott, de szóbeli formában. Tehát a korai évek Keresztényei még tudatában lehettek ekként a mára semmivé lett Tanítások közül olyanoknak is, amelyeket ma csak elrejtve találhat meg az Írásban az,  aki azt kezébe veszi. De aki igazán keresi, ténylegesen is megtalálhatja azokat, és éppen ez az, amire gondolok, amikor azt mondom: mindent a józan értelem és a tiszta szív logikája alapján kell mérlegelnetek, mert hisz az Evangéliumokat is, mint minden más, írott, vagy szóban átadott Tanítást emberek fogalmaznak meg, gyakorta bele szõve a maguk kicsiny (és akár kicsinyes) földi érdekeit, a maguk véleményét, meglátásait. 


S épp ez az, amit a ti korotok embere számára üzen e Tanítással az ÚR! Aki ténylegesen is Istent keresi,  meg is találja Õt, és az Õ Törvényeit, és Parancsolatait. És vajon mi az, amit az Úton járónak kérnie és keresnie kell, ha nem a Haza vezetõ Út? Aki már tudatában van annak: nem a test, de a Szellem az, ami valóban Õ, az a Valaki, Akit Isten a maga képére és hasonlatosságára Teremtett, már nem azt fogja minden áron keresni és kívánni, ami a földé, és a földi testé, de azt, ami valós Önmagáé, azt tehát, ami valós ÉN-jét szolgálja és segíti az Úton. 


Kérjetek, és adatik… – mondja az Úr, s bizony, sokan vannak, akik csalódottan fordulnak el Istentõl, mert hogy nem kapták meg azt, amit kértek. Hogy esetleg bennük magukban van a hiba, az fel sem ötlik elméikben, s még csak nem is akként értve ezt, hogy rosszul kértek volna, hogy nem kellõ áhítattal mondták el imákba foglalt kéréseiket az Úrnak, vagy az Áldott Anyának, esetleg Atyánknak! De: igen helyesen, kellõ állhatatossággal fohászkodtak a Teremtõ EGY-séghez, és meg is kapták, amire ténylegesen szükségük volt, vagy lehetett ahhoz, hogy Útjuk teljességgel sikerrel záródhassék. De õk akként mérték fel igényeiket, mint emberek: Istenünk viszont akként, és azt adta nékik és elébük, amiként arra nékik, mint Teremtett Szellemnek, éspedig elbukott, s az EGY-ségtõl eltávolodott, HAZA vágyakozó Szellemnek arra ténylegesen is szükségük volt: s bizony, a kettõ nem mindenkor egy és ugyan az. E “tévedés” oka az, hogy csak a Tanítás elejét olvassa el, aki csak a földi után vágyakozik, mert még nem képes a Valós a valótlantól, így az igazán fontosat a szükségtelentõl különválasztani. Nem tudja felmérni: mi az, ami a testnek esetleg kellemes, és az elme szempontjából hasznosnak tûnik, ám szükségtelen, sõt: ártalmas a szellemi Én-rész, s ekként a felsõbbrendû ÉN, s így végezetül a Szellem számára is. Istenünk viszont mindenkor tökéletesen tudja: mi az, amire az Én-résznek szüksége van, ekként azt fogja elsõként biztosítani a Hozzá fordulóknak, s ha az akként van rendjén, vagy ha az semmiképp sem hátráltatja, vagy köti meg Útjában a HAZA vágyakozót: megadja azt is, amit a test javára kértek, mert Szeretettel van teirántatok, s bárha az Ellene való bûnötök kimondhatatlan nagyságú is, kedvetekre  akar tenni, amiként ti kedvére tesztek legrakoncátlanabb gyermeketeknek is. 


Mindezt tudja a mindõtökben élõ Én-rész is, s azt talán mondanom sem kell, hogy az õ kérése gyakorta eltér a Tudat kérésétõl, vagyis nem támogatja meg a ti elméitekben megfogalmazódott kérést, de még inkább hogy ellenére igyekszik tenni, ha a kérés számára ártalmas volna.





“Melyik Atya pedig az közületek, akitõl a fia kenyeret kér, és õ talán követ ád néki? vagy ha halat, vajon a hal helyett kígyót ád-é néki?


  Avagy ha tojást kér, vajon skorpiót ád-é néki?


  Ha azért ti gonosz létetekre tudtok a ti fiaitoknak jó ajándékokat adni, mennyivel inkább ád a ti mennyei Atyátok Szent Lelket azoknak, akik tõle kérik.”


  Ti is kedveztek, mint mondtam a ti gyermekeiteknek, s ha annak kérése valóban jogos és reális, s ha a kért dologra igazán szüksége van, megadjátok néki, amit kért. De ha hozzátok lép, és édességet kér, mert éhes, ti sem édességet adtok néki, hanem “kenyeret és halat”: s ha haragusztok rá, akkor is ezt, s nem “kígyót és skorpiót” adtok kezébe, csak mert vétett ellenetek. S ha ti, a ti kicsinységetekben, a ti besötétültségetekben Élni tudjátok már ekként a Szeretet Törvényét: ne Élné AZ, AKI MAGA A SZERETET?!


Ha Kincseket kértek, Isten a Valóság Kincseibõl ád néktek: még akkor is,  ha ti még csak a Föld értékeit vagytok képesek “kincsként” értékelni, mert Isten mindenkor JÓ AJÁNDÉKOT: tehát Valós értéket akar kezetekbe adni, olyan elvehetetlen Kincseket, amelyek meg sem kopnak, amelyeket el sem is rabolhatnak tetõletek, s amely Kincsek igaz Gazdagságot adnak tenéktek, mert azokat a halál sem tépheti ki Valós ÉN-jeitek kezébõl. Olyan Kincseket, amelyek Örök Idõkre a tiéitek maradnak, hogy igazán Gazdagabbá kegyetek azok által.


Kérjetek, és adatik: de tudnotok kell, néktek legalább is már igen: mi az, amit bölcs és igazán szükséges kérnetek: s amit kértek, Isten még meg is tetézi, hogy már valóban kedvetekre tegyen, akár még kicsiny földi elméiteknek is kedvezve, amint mondtam. Errõl szól az Úr is, amikor azt mondja: 


“Ti se kérdezzétek, mit egyetek vagy mit igyatok; és ne kételkedjetek.


Mert mind ezeket a világi pogányok kérdezik; a ti Atyátok pedig tudja, hogy néktek szükségetek van ezekre.” (Luk. 12.29-30)


  Ami valósággal is fontos, hogy megadassék a test számára, azt mindenkor, mindenképp meg is adja néktek a Teremtõ, s azt akár még kérnetek sem kell, hisz a test az Én-rész eszköze, így az Út már akként van megtervezve a test számára is, hogy az, míg az Én-rész számára az szükséges, képes legyen elvégezni a maga feladatát. S mint mondtam, még ezen felül, és ezen túl is megkapjátok, amit mint kicsiny, Földi gyermekek szeretnétek, ha az nem keresztezi az Én-rész terveit, s nem köti meg azt Útjában, mert Atyánk ekként is ki akarja nyilvánítani felétek az Õ mérhetetlen Szeretetét. 


  Nem egy esetben azonban, ha kéréstek, amely csakis és kizárólag a Földi javak bírhatását célzó kérés: több, mint állhatatos, s már nem is annyira kérés, mint amennyire erõszakos követelés, olyan, mint az elkapatott gyermekek dacos toporzékolása: más valaki fogja kezetekbe adni, amit követeltek. S akkor már csak vélitek: Istentõl való az, amit kaptatok, mert már még annyira sem lesztek képesek felismerni: mennyire az Út ellenében van, s mennyire az Én-rész tervei ellenében, amit ekként bírhattok. S többnyire ekkor szokott felbukkanni a Tudati, vagy akár a Szellemi gõg is: lám, nékem megad mindent Isten, és minden tervemben és célomban megtámogat, mert… – és itt a földi-szintû, s a Tudat által megfogalmazott indoklások sokasága következik. Hol ezt, hol azt építi be az elmébe  az, aki a kicsiny, értéktelen földi kincsecskéket kezetekbe adja, hogy elfedje az elme, s ha lehet, még az Én-rész elõl is az igazságot, azt tehát: mennyire nem hasznotokra, mint inkább ártástokra van az, amit követelõ szavatokat teljesítve a kezetekbe adott. 


  És ilyenkor a Fent Világa természetesen egy idõ után el kell, hogy hallgasson. Kezdetben még egyes történések révén igyekszünk a Tudatot ébreszteni, akként, hogy az Én-résznek az Õrszellem megadja a késztetést a test olyan események és történések, vagy olyan körülmények közé való vezetésére, amelyek révén a testnek Tudata ébredhet. Aki a szükséges, tehát a test létét biztosító javakkal bír, de mégnagyobb gazdagság után áhítozik, annak olyan emberi Sorsokat mutatunk meg ekként, amelyekkel szembe állíthatja a maga sorsát, helyzetét. Ha ez eredménytelen, ha a Tudat még a mások nyomorúsága mellett sem képes eszmélni, hogy már azok megsegítéséért imádkozzék és cselekedjék is, nem egyszer már az szükségeltetik, hogy az egoizmusban megrögzült személy is olyan helyzetbe jusson, amely mellett érzéketlen szívvel ment el, továbbra is csak a maga érdekeit tartva szem elõtt. 


  Gondolok itt az egyes fizikai betegségekre, váratlan Sorsfordulatokra, vagy akár az adott anyagi helyzet kedvezõtlen formában való megváltozására. Ám ha ezzel sem tudjuk elérni a Tudat ébredését, ha az továbbra sem Istent fogja keresni, s nem az Igaz Kincsek után nyújtja ki kezét, két történés lehetséges:


  Ha az Én-részben ténylegesen is nincs meg a szükséges Erõ a Tudatba égett “egó-kép” felülírására és megfordítására, az Én-rész kérheti az Út megszakítását a maga felsõbbrendû ÉN-je felé közvetítve a kérést a mellé rendelt Õrszellemen keresztül. Az ÉN továbbítja Én-része kérését az Oktató Szellem, s azon keresztül az ÚR felé, Aki engedélyt adhat az Út tényleges félbeszakítására. 


  Ha az Én-rész maga is eltévelyedett, s felmerül annak lehetõsége, hogy az Út inkább ártalmára, semmint hasznára lesz: az ÉN is kérheti az Én-rész Útjának megszakítását, akár az Én-rész akaratával ellentétesen is. Ez esetben az Én-rész mellett Feladatot vállaló Õrszellem jelzésére a lefedett állapotban várakozó ÉN -t annak Oktatója egy pillanatra kiemeli lefedett állapotából. Ha egy százalék esély van arra, hogy az ÉN-bõl alááramoltatott többletenergiával az Én-rész képessé válik a hiba felismerésére, s az Út már ismét a helyes irányba való fordítására, és folytatására, e lehetõség lesz biztosítottá. De ha akként van, amiként mondtam, s az Én-rész maga is eltévelyedetté vált, s meg van a veszélye annak, hogy az ekként nyert többletenergiát maga is helytelen célra használja, az Út megszakítására fog törekedni az ÉN. 


  Ez azonban annál is inkább nehezen kivitelezhetõ, mert az Én-rész már semmiképp sem fogja olyan helyzet, tehát olyan történés felé vezettetni a Tudat által a testet, amely az Út megszakítását eredményezhetné. Ekkor vagy valamely betegséget kell a test elviseljen, amely végül akár az Én-rész akarata ellenére is a fizikai eszköz, azaz a test mûködésének teljes leállásához vezet, vagy az ÉN ismét lefedõdik, s már viselnie kell gyengesége következményeit, hisz amiként mondtam, ha az Én-rész gyengének bizonyul, az az ÉN gyengeségének jele, mert az Én-rész mindenkor csak azt, és akként lesz képes végre hajtani, amiként, és amire maga az ÉN is képes volna adott helyzetben. 


  Amit az Én-rész kicsiben megvalósít, azt az ÉN is képes volna megvalósítani a maga szintjén, s amire az Én-rész képtelen, arra a maga szintjén még az ÉN is képtelen, azaz gyenge volna. S ha ezt az ÉN nem volt képes az Életfilm elkészítésekor helyesen felmérni, a benne lévõ Bölcsességi szint alacsony fokáról tett tanúbizonyságot: viszont ha a három Teremtõ Elem valamelyike nem áll a megfelelõ fokon, az ÉN nem is alkalmas rá, hogy magasabb szintre emelkedve, már egy magasabb szférikus szinten indítsa a következõ Útra Én-részét.


   Ám ha az Én-rész maga eltévelyedett, többnyire maga az ÉN sem fogja kérni az ÚT megszakítását: s éppen azért, mert hisz akkor õ maga sem áll azon az ébredtségi szinten, hogy valósnak tudná érzékelni Én-része tévelygését. Így azonban a második lehetséges történés következik be, vagyis az, amit az imént mondtam, hogy a Fent Világa el kell hallgasson, s többé sem álombéli, sem az egyes fizikai-szintû történéseken keresztül átadott Üzenet, vagy jelzés nem érkezhet a szellemi gõg állapotába hullott Én-rész, s a Tudat felé. Hogy ez milyen következményekkel jár a Föld színén, már magatok is nem egyszer láthattátok, s hogy mi a következménye a Tudat eltévelyedettségét magára vett Én-rész, s a felsõbbrendû ÉN esetében, már többször mondtam, s mert hogy a történésbõl egyenesen ki is következtethetõ, nem ismétlem el a korábban már elmondottakat. 





  Ha a felsõbbrendû ÉN, és az ÚR is akként ítéli meg, hogy a Tudati tévelygést az Úton lévõ Én-rész az Út egy késõbbi pontján még képessé lehet felülírni és megtisztítani, a Testvér útja akár még az eredetileg tervezettnél is tovább tart. Ez annál is inkább szükséges, mert mint mondtam, az Idõ kevésnél is kevesebb, s többségében már az utolsó Kegyelmi Úton jár az, aki ma, s még a Nagy Ugrás percéig a Föld színére érkezhet. Ezért ma még a korábbiaknál is fontosabb és szükségesebb, hogy az Én-rész, bárha az utolsó utáni Pillanatban is, tehát a meghosszabbított ÚT végsõ Kegyelmi éveiben (amelyeket ekként már Türelmi Éveknek hívunk), minden rendelkezésére álló Erõt bevetve, s akár a fizikai test érdeke ellenében is ébreszteni, s megfordítani igyekezzék a Tudatot, kiemelve azt tévelygésébõl, hogy az még az Út tényleges vége elõtt képessé legyen felismerni, s megbánni is tévelygését: ne nehezedjék a visszatérõ Én-részre akkora súllyal a Tudati tévelygés éveiben felhalmozott tisztátalanságok adta teher. 


  Van, hogy az Én-rész akként igyekszik kommunikálni a Tudattal, hogy már konkrét utasításokat ad számára. Ezt rendszerint az Álom-útról visszatérve, az alvási szak végére érõ Tudat által álomként megélt képek közé vetítve, vagy a meditáció, esetenként a realxáció idõszakában adja át: nem éber állapotban tehát, hanem akkor, amikor a Tudat maga is “befelé” figyel, s nem a külsõ világ történései kötik le a figyelmét, s nem a test számára szükségesnek és fontosnak érzett javak megszerzésével van megkötve. Az Én-rész pontosan tudja: mi szükséges számára, és mi az, amire a testnek, mint eszköznek van szüksége. S ha a Tudat a test számára rég nem szükséges dolgok felé irányítja a figyelmét, az Én-rész ekként igyekszik a maga iránya felé fordítani az elmét, hogy megkísérelje az abban lévõ késztetéseket a maga késztetéseivel felülírni. Nagy baj, és nagy hiba, hogy általában csak a test számára kedvezõ, vagy a Tudatos én; tehát az egó számára elõnyös késztetéseket vagytok képesek ténylegesen is magasabb szintû információként érzékelni, míg ami a test, vagy a Tudat számára kellemetlen, vagy akár csak kényelmetlen volna, már az ellentét praktikájának tudjátok be: holott ez rendszerint éppenhogy fordítva van! A Tudat magától is megfogalmazza a test számára szükséges és kellemes dolgokat, lévén hogy még akként éli meg: õ maga a test. Ehhez tehát nem szükséges számára külön instrukciót, vagy inspirációt adjon az Én-rész, vagy akár a magasabb szférikus körökbõl bárki is. (Egészen addig legalább is, míg a Tudati képben a test érdekei esetleg annyira semmivé válnak, hogy a Tudat az ellenkezõ végletbe csap át, s akkor már szinte szándékoltan a test ellenében fogalmazza meg a szükségesnek érzett cselekvéseket.) Ahhoz viszont, hogy a Tudat a test számára kényelmetlennek, vagy akár hátrányosnak vélt cselekvések szükséges, s ekként kikerülhetetlen voltát felismerje és el is fogadja, már kell, hogy az Én-rész adja meg számára a késztetést, amit az, a maga Bölcsességi fokozatának megfelelõen meg is fog kísérelni, s akkor már csak a Tudat Bölcsességén fog múlni: megérti-e az Én-résztõl jött közlést, vagy késztetést, s képes, és hajlandó-e azt követni és végrehajttatni a fizikai testtel is. (S itt, ez esetben már az egyszerû földi bölcsességet, a józan, reális megfontolást kell értsétek a Tudati Bölcsesség alatt!)





“Kérjetek, és adatik”: de már akként kell kérnetek, hogy tudjátok: mit, és miért kértek. Ám aki igazán Szívébõl kér, soha sem önmagáért fog kérni, s akkor annak kérése tiszta, s azt akár még akkor is teljesíti az Úr, ha a kérés teljesítése kisebb karmikus elembe ütközik. Ha igazán, már valós Hittel tudtok mások számára enyhet, vagy akár gyógyulást kérni, akként, hogy kérésetek tényleg teljességgel önzetlen, a betegség tünetei valóban  enyhülnek, vagy akár el is tûnnek, ha ezáltal a betegségben szenvedõ Testvér Én-részét a változás nem köti meg, de inkább még segíti is Útjában, akár akként is, hogy annak felsõbbrendû ÉN-je egy új elemmel bõvítheti ki az Életfilmet (természetesen az ÚR engedélyével és utasítására, s persze: segítségével is, hisz az ÉN-t ez esetben is ki kell emelje az Oktató Szellem egy pillanatra lefedettségi állapotából), egy újabb, még hiányzó megtapasztalással, vagy egy szükséges Vállalással cserélve fel a korábban beírt, s részben betöltötté, részben az ÚR által felül írottá lett Sors-elemet. (Ilyen Vállalás lesz, vagy lehet a Bizonyságtétel, vagy az ÚR által meggyógyítotthoz hasonló betegségben szenvedõ Testvérek körüli, fizikai vagy Lelki szolgálat, azaz az ápolás, vagy a lelki vigasz-nyújtás, stb.). 





  Amit igazán kértek: megadatik tehát. Ahhoz viszont, hogy igazán tudjatok kérni, tudnotok kell, hogy mi igazán fontos számotokra! Hogy mi az, ami tényleg a TI érdekeiteket szolgálja, akár az Út során használt eszközök: a test, és a Tudat érdekei ellenében is! Ehhez viszont tudnotok kell: Mely ÉN-etek kell kérjen, s melyik az, amelynek el kell fogadnia, hogy a valós Én kérjen, s akár el is kell viselnie, ha a háttérbe szorul, mint az Út mellékszereplõje, aki nem más,  és nem több: eszköz a valódi Én kezében.


Nem véletlen fejezte be az ÚR a már fentebb is kiemelten olvasható mondatokkal e Tanítását:


“Ha azért ti gonosz létetekre tudtok a ti fiaitoknak jó ajándékokat adni, mennyivel inkább ád a ti mennyei Atyátok Szent Lelket azoknak, akik tõle kérik.”





  Mennyivel inkább ád Szent Lelket…! 


  Nem a Földi értékeket emeli ki az Úr, hogy azt kapjátok, mint igazán értékes Ajándékot Istentõl: így nem is az, amit kérnetek kell, hisz ami a testnek szükséges, azt anélkül is megadja Isten, abban a mértékben, amilyen mértlékben azoknak birtoklása az Én-rész számára szükséges. De olyan Ajándékokat kell, hogy kérjetek, amelyekben még maga az Én-rész is szükséget lát, hogy az bõvelkedhessék a Valódi Javakban! 


  Ekként bizony a Szelídség Lelkét, a Tisztaság Lelkét, a Bölcsesség Lelkét… az Alázat Szent Lelkét: – vagyis a SZERETET SZENT LELKÉT kell kérjétek, s ha igazán azt kéritek, azt mindenkor meg is fogjátok kapni. 


  No, azt sem akként, amiként azt sokan vélitek: hogy csak kéritek a Türelem, a Tisztaság, az Alázat… Szent Lelkét, s máris türelmessé, tisztává, alázatossá (stb.) lesztek: de akként, hogy olyan történéseket enged elétek Isten, amelyek során módotokban áll megtanulni a szelídséget, a tisztaságot, az alázatot! 


  S ez azt jelenti, már a ti földi gyakorlatotokban, hogy olyan kísértések állnak elétek, amelyekre nemet mondhattok, hogy igazán, már gyakorlati értelemben tanuljátok meg elvetni magatoktól azt, ami ellenkezik az általatok kért Lélek-kincsekkel: az alázattal, szelídséggel, tisztasággal… S ekként lesz a kért Szent Lélek Kincs valósággal is a tiétek, hisz Élni tudtok véle! 


  S amiként fentebb mondtam, csak az igazán a tiétek, de már valós ÉN-eteké, amivel Élni is tudtok. Amig azonban a legkisebb, legenyhébb kísértés is vissza-vissza ránt benneteket a türelmetlenségbe, a testi - Tudati - Lelki vagy már Szellemi tisztátalanságba (az erkölcs elleni vétségbe, az önteltségbe, gõgbe, türelmetlenségbe, kevélységbe, telhetetlenségbe, vagy a Lélek ellen való szeretetlenségbe, s olykor akár a szellemi gõg állapotába) a kért Ajándék csak a közeletekbe került: s nem lett igazán, és egészen a tiétek, hisz ti magatok vetitek el magatoktól újra és újra…


                                              *  


  Ehhez a Példázathoz és Tanításhoz, mint mondtam, erõsen hasonlít a következõ, amely az alkalmatlankodó özvegyrõl szóló példázattal kezdõdik. S amiért azt mondom: e két Tanítás nagyon is közel áll egymáshoz, az az, hogy mindkettõben kérni; de már igazán, Istentõl, és Isteni Ajándékot kérni tanított minket, s tanít benneteket is az ÚR:  





“Monda pedig nékik példázatot is arról, hogy mindig imádkozni kell, és meg nem restülni;


Mondván: Volt egy bíró egy városban, aki Istent nem félt és embert nem becsült.


Volt pedig abban a városban egy özvegyasszony, és elméne ahhoz, mondván: Állj bosszút értem az én ellenségemen.


Az pedig nem akará egy ideig; de azután monda õ magában: Jól lehet Istent nem félek és embert nem becsülök;


  Mindazáltal mivelhogy nékem terhemre van ez az özvegyasszony, megszabadítom õt, hogy szüntelen reám járván, ne gyötörjön engem.


  Monda pedig az Úr: Halljátok, mit mond e hamis bíró!


  Hát az Isten nem áll-é bosszút az õ választottaiért, kik õ hozzá kiáltanak éjjel és nappal, ha hosszútûrõ is irántuk?


Mondom néktek, hogy bosszút áll értök hamar. Mindazáltal az embernek Fia mikor eljõ, avagy talál-é hitet e földön?”  (Lk. 18,1-8)


	— E Tanítás, s e példázat magáért beszél, ha nem is akként kell értsétek minden szavát, amiként értitek. Az “állj bosszút” kifejezést itt inkább akként fogalmaznám: szolgáltass nékem igazságot. Annál is inkább, mert a ti fordítástokban még az Úr szava is arra enged következtetni, mintha Isten ténylegesen is “bosszúra” készülne, amikoris választottait, tehát a Hozzá hû gyermekeit kiemelni készül azok közül, akik továbbra is megmaradnak a maguk tisztátalanságaiban: holott Istenrõl semmiképp sem állíthatnátok, hogy bosszúálló volna, hisz ha az volna, nem csak azt: mást sem volna módotokban állítani, de még feltételezni sem. S nem csak néktek, de egyetlen, Tõle eltávozott Teremtménynek sem!


  A bûn megbosszulja önmagát: ez ekként van, és ekként is van rendjén, mert minden tisztátalanság vissza kell köszönjön, hogy aki megfogalmazta, meg is tisztíthassa azokat: legyen az gondolat, szó, érzés, cselekedet, vagy akár mulasztás, tehát valamely jó cselekedet elmulasztása. De nem Isten “büntet”: a bûn bünteti önmagát, mert már eleve magában hordozza a maga büntetését is: a tisztátalanná lett energia “akar” megtisztulni, ezért visszaáramlik ahhoz, aki mint tisztátalan energiát: megfogalmazta, s csak akkor csitul el az energiaelemekben tomboló “vihar”, ha az energiaelem bensõ töltését megváltoztattátok. 





  A Tanítás bensõ lényege azonban mégsem ez: de az, amit Lukács Testvérünk is mond a példázat elõtti mondatban. Az állhatatos, kitartó imádságra akar tanítani benneteket is az ÚR: arra, hogy ami igazán fontos Kincs mindannyiótok számára, nem szabad megszûnnötök kérni, s aztán ismételten is kérni. Mint mondtam, nem a föld kincseit: de már Lélek és Szellem kincseit, pontosabban az Erõt, amelynek révén végül igazán képessé lehettek megszerezni azokat a Lélek-kincseket, amelyeket mindenkor nyújt felétek Isten: de amelyeket elérni még gyengék és kicsinyek vagytok. Ha nem ekként volna, ha a semmi kis földi értékek imában való kérésére akart volna tanítani az ÚR, nem akként tanítja a Mi Atyánk… - kezdetû imádságot, hogy azzal vezeti be a Tanítást: 


“És mikor imádkoztok, ne legyetek sok beszédûek, mint a pogányok, akik azt gondolják, hogy az õ sok beszédükért hallgattatnak meg.


 Ne legyetek hát ezekhez hasonlók; mert jól tudja a ti Atyátok, mire van szükségetek, mielõtt kérnétek tõle. (Mát. 6,7-8)





  S hogy mégis arra tanít az Úr, hogy amit kértek, állhatatos szívvel kell kérnetek, annak oka az, hogy Õ maga is a magasabb rendû kérésekre, tehát a Valóság Kincseinek kérésére akart utalni. 














  Amiként látjátok drága gyermekeim, a kis, földi “kincseket” nem is olyan nehéz megszereznetek. Anyagi világban éltek, anyagi testben, anyagi eszközök között. Ekként az, ami anyagból van, nem elérhetetlen, még ha Utatok értelmében nem birtokolhatjátok is azokat. De ami igazán fontos, az nem a Földi Világ Kincse, ekként azt ti magatok valóban képtelenek volnátok a magatok semmi kis erejébõl megszerezni, s már állapotszerûen birtokolni még kevésbé lehette képesek, mert nem anyag az, és az anyagi test azt nem lehet képes megtartani, sem elrejteni: de Lélek-kincs az, az Istennek Kincse, amelyet akkor is kell, hogy nap mint nap kérjetek, ha akként érzitek: már egy bizonyos mértékig, vagy akár önmagatokhoz mérve teljességgel bírhattok azokkal, mert csak ekként lehettek képesek azokat nem csak megszerezni, de megtartani is, ha az ellen kitépni készül azt Én-részetek és Tudatotok kezébõl.  


  Ha tehát már igazán tudjátok: mit, és miért kértek, tudnotok kell azt is, hogy azt mindenkor kérnetek kell ahhoz, hogy a Szent Lélek Kegyelmi Ereje szüntelen felétek áramolva igazán sikeressé tegye számotokra az Utat.





  S ezzel e kötetben, mint mondtam, el is köszönök tõletek, hogy hamarosan már a következõ kötetbe szánt, négy Példázatot, s az egyes csodás cselekedetek magyarázatát, s azok tanulságát is elétek tárjam…











                                                                 (2005. febr. 25-26.)
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