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 JAK DOSPĚT DO BLAŽENOSTI?
35

CESTA SPÁSY V STARÉM A NOVÉM SVĚTLE

V prvních dvou dílech 
 této interpretace Božího poselství přijatého Jakobem Lorberem byly ve světle Nového zjevení objasňovány takové velké okruhy problémů jako Bůh a stvoření, člověk a smysl života, a v tomto následujícím díle bychom nyní chtěli osvětlit velký problém, nad nímž se opravdově zamýšlí každé lidské srdce: Jak dospěji do blaženosti? Co mám učinit, abych měl účast na věčném životě v Bohu? 

Toto je také otázka onoho bohatého mládence z biblického Evangelia a pro všechny z nás by měla být také otázkou ze všech nejdůležitější. Neboť od správného vyřešení tohoto kardinálního problému života závisí naše opravdové štěstí a spása v čase i věčnosti. Od koho bychom však mohli dostat spolehlivější odpověď než od Ježíše, otcovského přítele člověka, Pána a Mistra života, Stvořitele a Vládce nekonečnosti?  

Spásná cesta Lásky ve Svatém Písmu

A On, ten Věčný, absolutně Milující, tomuto pozemsky bohatému mladíkovi odpověděl pouhými dvěma slovy, ukrývajícími však hluboký význam: „Dodržuj přikázání!“ A když se mládenec poté dále ptal: „Která?“ – tu mu Pán vyjmenoval různá Mojžíšova přikázání, jež se ale všechna vztahovala na základní přikázání Lásky (Matouš 19/16n.)

Při jiné příležitosti, o níž píše Matouš ve 22. kapitole, se Pán o tomto významném přikázání spásy vyjádřil ještě jasněji. Tehdy k Němu přistoupili farizeové, kteří sami sebe vydávali za obzvláštní ochránce Zákona a proroků a horlivě dodržovali ustanovení o chrámu a přikázání o oběti. Jeden z vykladačů zákona položil Pánu záludnou otázku:

„Mistře, jaké přikázání Zákona je to nejdůležitější?“

Tu se ze rtů Ježíše linula slova plná světla a života, jež tvoří jádro veškerých Božích zjevení a každého opravdového náboženství a jsou vyjádřením základního zákona všeho života na Zemi i na nebesích: 
Máš milovat Boha, svého Pána, celou silou svého ducha, své duše a svého života! Toto je to nejdůležitější a nevětší přikázání! To další je s ním totožné: svého bližního máš milovat jako sebe samého! V těchto dvou přikázáních spočívá Zákon i proroci!

Na jiném místě byl tento základní Boží zákon zformulován ještě stručněji těmito slovy: „Miluj Boha nade vše a svého bližního jako sebe sama!“

Tento dvojí zákon Boží a bratrské lásky se v biblických spisech uplatňuje při nejrozmanitějších příležitostech a vždy je při tom dáván do popředí – již ve Starém zákoně, ale ještě důrazněji ve spisech Nového zákona. Obzvláště promluvy samotného Pána jsou protkány vážnými a velice častými poukazy na tuto základní myšlenku Jeho nauky. Také z dopisů sv. Pavla, Jana, Jakuba a jiných apoštolů vyznívá toto poselství mohutnou sílou. Máme na mysli slova jako:

„Kdo zůstává v lásce, zůstává v Bohu a Bůh v něm. Neboť Bůh je Láska.“ (1. Jan, 4/16)  - „Láska k Bohu spočívá v tom, že dodržujeme jeho přikázání.“ (1. Jan, 5/3) – „Jak může někdo říkat, že miluje Boha, kterého nevidí, když nemiluje bližního, kterého má viditelně před sebou?“   (1. Jan, 4/20) – „Víra bez činů lásky je mrtvá.“ (Jakub 2/17) -   „Kdybych měl všechny dary (ducha), znal všechna tajemství a měl veškeré poznání, a i kdybych vlastnil veškerou víru, že bych hory přenášel, ale neměl bych lásku, nebyl bych ničím.“ (1. Korintským 13/2) – „Nyní zbývá víra, naděje, láska. Největší mezi nimi je však láska.“ (1. Korintským 13/13) – „V Kristu platí pouze víra, která je činná skrze lásku.“ (Galatským 5/6) – „Láska je naplněním zákona.“ (Římanům 13/10) 

Křesťanství na scestí

Čím to ale je, že o této spásné nauce lásky, Pánem zvěstované s takovou zřetelností, panuje mezi křesťany dnešní doby tolik nejasností a sporů? Vždyť Slovo Bible je dnes lidstvu přístupné přeci mnohem více a rozšířené jako nikdy předtím. Díky knihtisku se Bible rozšiřuje mezi lidmi všech národů a ve všech jazycích světa v mnoha miliónových výtiscích. Současně s tím také všemi zeměmi světa procházejí poslové křesťanství a z vlastního přesvědčení hlásají a velebí biblické Slovo celému světu!  

Pohled na duchovní vývoj lidstva po Kristu nám dává docela jasnou odpověď na tuto otázku. Spásná nauka Lásky byla v průběhu staletí zatemňována a pohřbívána sobeckostí a domýšlivostí lidské přirozenosti, tímto starým Satanovým dědictvím. Samolibé lidské duši nikterak nevyhovovalo, že musí hledat svou spásu většinou tolik obtížným překonáváním svého egoismu. Spíše to člověka pobízelo, aby – v souladu se svou duševní přirozeností pocházející z Lucifera – spásnou nauku lásky Ježíše Krista založenou na dvojím přikázání Boží a bratrské lásky opustil a místo ní hledal pohodlnější cesty k blaženému životu.  

Tyto mylné cesty křesťanství, které se pro ně v průběhu času stávaly stále osudovějšími, byly zejména dvě: mylnost pojetí vnějšího ospravedlnění (spravedlnosti) činy a omyl jednostranného ospravedlnění (spravedlnosti) z víry. Obě tyto bludné cesty se v křesťanských obcích objevily již záhy po Ježíšově smrti. 

Pochybenost ospravedlnění (spravedlnosti) činy spočívá v lidské domněnce, že vnějšími skutky, tedy i bez vnitřní proměny vědomí, se lze takříkajíc vkrást či vplížit do Božího Království. Lidé sice na pohled mají vůli projevovat aktivitu, ale svou vrozenou sebelásku nechtějí změnit na nesobeckou a ze srdce plynoucí opravdovou lásku k Bohu a bližnímu. Striktně dodržují formální církevní zvyklosti uctívání Boha a docházejí na pobožnosti, přičiňují se také svými vnějšími „dobrými“ skutky, přijímají „dary milosrdenství“ (tj. udělování svátostí), které jim nabízí církev, ale nic z toho nečiní z upřímné, vroucí lásky k Bohu a k jeho tvorům, nýbrž s chladnou myslí – buď ze strachu ze zatracení, nebo pro získání vnější vážnosti u lidí, anebo ze sobeckého pachtění po nebeské blaženosti.  

Tento druh křesťanství vzbudil v církvích a církevních obcích myšlenku, že spásu lze dosáhnout prostřednictvím „ceremonií“ a na základě „udělování svátostí“, dobrovolnými příspěvky církvím, formou pokání a získáváním odpustků. To však mělo až velice brzo za následek tzv. pseudokřesťanství (tj. předstírané křesťanství), kterému schází právě to podstatné – vnitřní uzdravení (a oživení) srdce. 

Apoštol Pavel se už ve svém dopisu Římanům, poté v dopisu Galatským a ještě více v dopise obci Laodicea (opětovně zpřístupněném až Lorberem) obracel proti takovému pojímání křesťanství, které si myslí, že rozmanité vnější činnosti podle zákona je mohou před Bohem učinit „spravedlivým“. Tato forma křesťanství, kterou velice rádi praktikují lidé se sklony k tělesnosti (materiálnosti), znamená ještě i dnes velké nebezpečí zejména v katolické církvi. Stále znovu museli být vysíláni Boží poslové, aby tuto nauku očistili. A když v tomto ohledu nastal v 16. století po Kristu znovu hluboký úpadek, v osobách takových mužů, jakými byli Luther, Calvin nebo Zwingli, vystoupili obnovitelé – reformátoři, kteří se velice hlasitě snažili přivolat lidstvo zpět z jeho bludných cest vnějšího ospravedlnění činy. 

Ale snad to v tehdejší neklidné a násilnické době nebylo už nikterak možné, aby byla přijata ryzí, opravdová Ježíšova nauka lásky, anebo to snad bylo působení zákonitosti vývoje, že lidstvo díky nevalné výši svého poznání upadá z jednoho extrému (zde: předpojatosti, netolerantnosti) do druhého? Obojí společně způsobilo, že reformátoři takříkajíc vylili vaničku i s dítětem. Zavrhli nejenom vnější, formální ospravedlnění ze zákona, ale také konání skutků odsunuli úplně do pozadí a na základě mylného pochopení některých míst z Pavlových dopisů jednostranně zdůrazňovali, že i „bez skutků, pouze na základě víry v Ježíše Krista a v Jeho záslužnost, kterou pro nás získal Svou krvavou obětí,“ je možné i bez vlastního přičinění dostát spravedlnosti a získat blaženost. 
Jako argumenty podporující toto učení „ospravedlnění (spravedlnosti) z víry“ se uváděla a ještě dnes se uvádí taková místa Písma jako Římanům, kap. 3/22n., kap. 10/4 a 9n.; Galatským, kap. 2/16; Jan kap. 3/18, 36, kap. 5/24, kap. 6/47, kap 7/38 a další. Naproti tomu jsou naprosto přehlížená mnohá jiná důležitá místa, která hlásají spásu v lásce a v činorodosti lásky. Tak je tomu s oněmi velice závažnými slovy Páně v Jeho Kázání na hoře: „Ne všichni, kteří Mi budou říkat „Pane, Pane!“ přijdou do Království nebeského, nýbrž ti, kteří konají vůli Mého Otce na nebesích!“ – Anebo připomeňme Jeho pronikavá slova o nastávajícím soudu v Matoušovi 25/31n., podle nichž pro získání ospravedlnění a blaženosti vedle Boží lásky záleží jenom na tom, zda jsme těm „nejmenším“ prokazovali jménem Ježíše činorodou lásku.

Vůbec není brán zřetel na to, že také Pavel chtěl zavrhnout ony vnější, zákonem dané prázdné úkony (jako pouhé odříkávání modlitby, půst, omývání se, oběti církvi, povinné dávání almužny a podobné konání podle zákona) a velice zdůrazňoval, že „Bůh dá každému podle jeho (skutečných láskyplných) skutků“, a sice nepomíjející bytí těm, kteří neúnavným konáním dobra vytrvale hledají věčný život, zato hněv a zlobu těm, kteří slouží nepravosti (Římanům, kap. 2/3n.; 2. Korintským, kap. 5/10). Pavel vůbec nikdy nepomyslel na to, aby před lásku stavěl pouhou, nečinnou víru („pokládat něco za pravdivé“) jako cestu spásy. Galatským napsal (kap. 5/6) s jednoznačnou srozumitelností: „V Ježíši Kristu neplatí, zda má někdo obřízku nebo zda není obřezán (tj. nic vnějšího), nýbrž pouze víra, která se projevuje činy lásky.“   

Dosadíme-li na místa týkající se „ospravedlňování (spravedlnosti) z víry“ tento pavlovský pojem víra skrze činy lásky, pak se budou všechna slova Písma také plně shodovat s opravdovou naukou spásy Ježíše Krista.

Ovšem reformátoři (stávající křesťanské církve) v 16. a 17. století bohužel nepronikli do tohoto hřejivého vnitřního tepla Ježíšovy nauky. V Lutherově katechismu se zdlouhavě a na mnoha stranách nemluví o ničem jiném než o jednotlivých článcích víry a jenom úplně na konci docela krátce o lásce jako o „plodu“, ale ne jako o základu a zdroji opravdové víry. A jelikož jenom láska dokáže opravdově rozpoznat Boží podstatu a uchopit živoucí víru, na vrub jednostranné doktríny o spravedlnosti z víry nutno přičíst také to, že protestantismus, navzdory své vícestranné prospěšnosti jakožto převážně racionální a rezervovaná nauka (chladná vůči rozumu tradice), se rovněž nemohl stát spásným hnutím, které by si podmanilo svět. Doktrína o spravedlnosti z víry rozpoutala hašteření o otázkách dogmat, protože na základě svého založení a zkušeností má každý člověk odpovídající vlastní, někdy docela zvláštní pojímání článků  víry. A v oblasti morálky protestantismus vypracoval v souladu se svými tvrdými věroučnými zásadami přísnou, ale věcnou (střízlivou) mravouku.  

A tak tedy docházelo k tomu, že navzdory reformaci se v následujících stoletích i nadále vytrácela opravdová, lásce oddaná víra i její síla. Vyhasínalo povědomí o základním Ježíšově přikázání i o výlučné spáse na základě lásky, a to i přesto, že biblické spisy byly mezi „křesťanskými“ národy rozšiřované. Chladný rozum lidské hlavy se chopil nadvlády nad myšlením lidstva. A je všeobecně dobře známé, do jakých hrozných světových katastrof nakonec tato lichá pseudokultura vrhla lidstvo celé Země poté, co jejím základním zákonem přestala být Láska k Bohu a bližnímu, nýbrž se jím stalo bezohledné rozpínání a uspokojování rozumového, egoistického Já.

Nové světlo spásy 
Kdo se na tento duchovní vývoj obyvatelstva Země podívá zevrubně a bez přikrašlování a dokáže si uvědomit, jak zničující byly jeho následky pro pozemské i věčné blaho lidstva, zajisté nebude pochybovat o tom, že obnova věčné nauky Ježíše Krista o spáse byla v naší době nevyhnutnou nezbytností a že ji proto s upřímnou vděčností musíme také náležitě ocenit jako opravdově spásný čin nebes.    

Vždyť i biblické spisy nám umožňují zcela zřetelně vypozorovat, že Boží zjevení jsou lidem i celým národům sesílána jako pokrm světla a života v souladu s potřebami jejich vývojové úrovně i přiměřeně k jejich (aktuální) schopnosti chápaní, a to stále znovu, v nových formách a se stále hlubší pravdivostí jejich obsahu.

Ve spisech Starého zákona se Bůh vzhledem k ještě nezkrocenému dětskému věku izraelského národa jeví jako přísný vychovatel a usměrňuje ho  trestajícím bičem. – Naproti tomu ve spisech Nového zákona se už vyspělejšímu lidstvu v jeho jinošském věku ukazuje jako Otec Lásky. A úzkému kruhu chápavějších učedníků už tehdy odhalil dokonce celou vznešenost Své podstaty.   

V době po Kristu lidstvo nebylo především jako celek schopné pochopit celou nauku Ježíše Krista tak jako vyvolení vyspělejší učedníci Páně. A proto z Božího rozhodnutí vše bylo zařízeno tak, aby budoucím generacím byla z celého učení Páně předána nejprve jedna jeho část. V Janově Evangeliu v kap. 21/25 čteme: „Je ještě mnoho jiných věcí, které Ježíš učinil a učil. Kdybychom to všechno chtěli dopodrobna sepsat, svět by nedokázal pojmout knihy, které by se o tom musely napsat.“ Zajisté také z tohoto důvodu Ježíš zvěstoval svou nauku jenom ústně. A také zápisy Jeho poselství čtyřmi evangelisty Nového zákona byly přeci dány obecně ve známost až po několika desetiletích, a teprve několik století po Kristu byly zásluhou patriarchů z Alexandrie a římskými papeži prohlášeny směrodatnými a jako takové (autoritativní a normativní) byly začleněny do Bible.      

Při svém loučení Pán přeci přislíbil, že se vždycky bude zjevovat tomu, kdo Jeho přikázání (pokory a lásky) „přijal a dodržuje“ (Jan 14/21). A dále, že Svatý Duch, jehož sešle nebeský Otec, těm, kteří budou setrvávat v pokoře a opravdové lásce, zjeví znovu všechno, co Ježíš během svých pozemských dnů zvěstoval Svým vyspělejším a vnímavějším učedníkům.

A tak, naštěstí pro nás, právě díky svatým Písmům Bible dokážeme rozpoznat, že nové zjevení opravdové a ryzí nauky Ježíše Krista, zejména také Jeho učení o spásné cestě lásky, nesmí být v naší době (jen tak bezdůvodně) odmítnuto, ale naopak, že každý opravdový stoupenec a ctitel pravdy by je měl hledat, měl by je s radostí uvítat a vzít si je k srdci.   

Pokud se podíváme na duchovní vývoj naší Země s patřičným přehledem, postřehneme také to, že ryzí náboženství lásky bylo během uplynulého století Božími posly znovu zvěstováváno postupně téměř všem velkým národům světa, a to pokaždé způsobem naprosto přiměřeným, odpovídajícím charakteru každého jednotlivého národa. Kolem zeměkoule se tak v naprosté tichosti vytvořil celý věnec světla a lásky.      

V Anglii to byl William Booth, zakladatel Armády spásy, jenž svým příkladným činorodým společenstvím a jemu vlastním způsobem byl zmocněn oživit věčné poselství spásy v britském národě. – V Americe to byli kvakeři (založení G. Foxem v Anglii a poté W. Pennem v USA); ve (druhé) světové válce byli téměř jediní, kteří vysoko pozvedli prapor lásky. 
 – Nad Tichým oceánem, v Japonsku, se pozvedá hnutí Ōmoto založené společně proroky Nao Deguchi a Onisaburō Deguchi, které se dnes rozšiřuje už po celém světě. – V Indii jsou to věřící Bhakti (=oddanost, láska), kteří ze všech bohů uznávají jenom jednoho Boha lásky, k němuž se člověk může přiblížit pouze prostřednictvím zbožného srdce a svými činy lásky. – V Přední Asii (zejména v Iránu) jsou to přívrženci náboženství Bahá'í, kteří před několika desítkami let obdrželi stejnou nauku od Božích poslů Baha’u’llah a Abdul-Baha (otce a syna).  

K nejobsáhlejšímu novému zjevení náboženství lásky však došlo v letech 1840 – 1864 v jazykové oblasti německého národa prostřednictvím Jakoba Lorbera.  

Díky tomuto poselství byla nauka lásky Svatého Písma nejenom neochvějně a neposkvrněná opět vyzvednuta ze svého hrobu a postavena na přední místo, byla také zdůvodněná a vysvětlená hluboce duchovní naukou o Bohu a stvoření, která na základě své aplikace byla pak rozšířena na životní nauku objasňující všechny otázky a okolnosti pozemského života; korunovaná byla naukou o životě po smrti, jež ze stejného základního hlediska vysvětluje věčné pokračování života.  

O opodstatněnosti zákona lásky a o jeho výkladu na základě Lorberovy nauky o Bohu a stvoření jsme pojednávali již v předchozích dílech tohoto spisu. V této a následující části třetího dílu (našeho rozjímání) přistoupíme nyní k samotnému základnímu zákonu, a poté k dalšímu uvažování o jeho významu pro všechny okolnosti pozemského i posmrtného života.
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VĚČNÝ ZÁKON SPÁSY 
Ve spisech Nového zjevení předaného prostřednictvím Jakoba Lorbera je dvojí zákon Boží a bratrské lásky představen tím nejpůsobivějším způsobem jako věčná (absolutně platná) základní nauka poselství Ježíše Krista a jako božské jádro veškerého pravého náboženství. Dokonce lze říci, že v žádném jiném spise s výjimkou Nového zákona není tato spásná nauka o důvěřivé, nesobecké a ochotné činorodé lásce zvěstovaná lidem s takovou mohutnou silou jako v těchto spisech. V každé kapitole Nového zjevení je s posvátnou vážností zdůrazňováno, že Bůh je láska a že člověk se ke svému nebeskému Otci a k blaženosti Božího království může přiblížit pouze na základě stejné vlastnosti, jakou Bůh vlastní v té nejvyšší míře dokonalosti – na základě Lásky. 

Skrze lásku k Bohu se musí každá bytost obrátit takřka k prazdroji všeho života, aby odtamtud přijímala sílu pro svou existenci a pro své působení. Avšak tuto životní sílu načerpanou z Boha by pak (žádná) bytost neměla v sobě egoisticky uzavírat, nýbrž stejným způsobem jako Bůh by ji sama měla opět všem bližním (=spolutvorům) vyzařovat jako slunce. Díky tomu síly Božího Ducha proudící z božského Prazdroje pak budou všem předávány dále takovým způsobem, jaký je spásonosný pro život celého stvoření. Jenom tak může království života, (ideově) vykonstruované a vytvořené Boží Láskou, přetrvávat v oblažujícím a harmonickém stavu a zdokonalovat se pro opravdovou spásu veškerého stvoření. Toto je věčná, božská idea účelu, která je základem tohoto velkého prvotního zákona života!  

Pokud by bytosti neměly dostatek oddanosti a lásky k Bohu, pak by až příliš záhy pozbyly síly pro svou vlastní existenci a ještě rychleji by se z nich vytrácely síly vysílající lásku k bližnímu. A jestliže by je síly lásky k bližnímu opustily úplně, zakrátko by se celé stvořené království života rozpadlo na atomy. Všechny bytosti a (sou)části stvoření by se pak snažily žít už výlučně pouze samy pro sebe, avšak z nedostatku božských sil života by přestaly brzo existovat. 

Z této úvahy jasně vyplývá, jak nevyhnutelný je základní zákon Boží a bratrské lásky v celé sféře duchovního a hmotného stvoření, na nebesích stejně jako i na Zemi. A jestliže se lidé podle rady Ježíše jakožto jejich duchovního pastýře modlí „Otče náš, buď vůle Tvá!“, pak tím v první řadě mají na mysli, aby všechny bytosti v nebeských i pozemských sférách naplňovaly především dvojí přikázání Boží a bratrské lásky. 

Boží Vůle

Proto například ve ´Velkém evangeliu Janově´ (ve sv. 6, kap. 40/8) čteme:  „Boží vůle velí všem lidem (duchům i andělům) zcela krátce toto: Hledej a poznej Boha a miluj Ho nade vše, a svého bližního – to jest každé bratrské stvoření (každou bytost), jež potřebuje tvou pomoc – jako sebe sama. A co si s rozvážností přeješ, aby lidé činili tobě, to čiň také ty svým spolubližním! Tak nastane mezi vámi jednota a mír a nad vašimi hlavami bude zářit Boží zalíbení a požehnání jako pravé světlo života!“ 

Tutéž základní myšlenku vyslovuje Pán také ve sv. 3, kap. 53/4n. těmito slovy: „Celkově lze Mou nauku zcela krátce shrnout tak, že Boha má člověk milovat nade vše a svého bližního jako sebe sama. 
Milovat Boha nade vše pak ale znamená: snažit se celým svým srdcem poznávat Boha a jeho zjevenou vůli, a poté z opravdové, vnitřní lásky k poznanému Bohu si podle toho také počínat a jednat s každým druhým člověkem tak, jak se každý soudný člověk chová k sobě samému. – Přirozeně, že zde to znamená čistou a co nejvýše možnou nezištnou lásku jak ve vztahu k Bohu tak i ke každému bližnímu. Jako všechno dobré a pravdivé má být milováno jedině proto, že je to dobré a pravdivé, tak také Bůh chce být milován, protože On jediný je svrchovaně dobrý a svrchovaně pravdivý. Tvůj bližní však musí být tebou tak milován proto, že stejně jako ty je Boží podobou a stejně jako ty má v sobě Božího ducha!

Hleď, to je vlastním jádrem, základním principem Mé nauky. A ten lze snadno zachovávat, dokonce mnohem snáze nežli tisíceré zákony chrámu, které většinou vykonstruovali chrámoví služebníci pro uspokojení své zištnosti.“ 



Boží království v člověku

„Na základě co nejdůkladnějšího dodržování Mé nauky,“ pokračuje Pán na uvedeném místě ve VEJ, „se bude jiskra ducha v člověku, zpočátku velice spoutaného, stále více uvolňovat, bude dále 
narůstat a nakonec prostoupí celým člověkem, a tak přitáhne do svého života všechno, co je životem Boha, a proto musí přetrvat navěky v nejvyšší blaženosti. Každý člověk, jenž se takto svým duchem do jisté míry znovuzrodí, smrt nikdy neuvidí ani nepocítí, ba ani ji neokusí a osvobození z těla i z veškeré hmoty bude pro něj nejvyšší slastí. Neboť duch a duše člověka v tělesném obalu se podobá vězni, jenž úzkým otvorem (kukátkem), kterým do jeho žaláře proniká světlo, pohlíží do luhů a plání Země a vidí, jak jsou na nich svobodní lidé rozjaření z rozmanitých užitečných prací, zatím co on musí strádat ve vězení. Jak se však zaraduje, když přijde žalářník, otevře dveře, osvobodí ho ze všech pout a řekne mu: ´Příteli, jsi svobodný! Jdi a užívej si nyní úplné svobody! ´Ale takový blažený cíl může člověk dosáhnout pouze striktním a upřímným zachováváním Mých přikázání lásky!“ 

„Láska je tudíž ve všech věcech tím elementem, který převládá v životě každého člověka!“ (VEJ sv. 1, kap. 174/7)    

„Láska ke Mně, velká dobrota srdce, láska ke všem lidem – to je také skutečný, pravý znak znovuzrození. Kde však tohle chybí a kde ještě dostatečně nevyzrála pokora za každý úder, tam nebude k prospěchu ani svatozář, ani mnišská kutna, nepomohou ani duchovní vize; a někteří lidé tohoto druhu jsou od Božího království mnohdy vzdálenější než takoví, kteří mají docela světské vzezření. Neboť Boží království nikdy nepřichází jako vnější okázalá nádhera, nýbrž pouze niterně ve vší tichosti lidského srdce! – Tohle byste si měli vštípit do svého nitra (srdce) tak hluboko, jak jen dovedete, pak naleznete Boží království mnohem snadněji, než se zřejmě leckterý z vás domnívá.“ (Země, kap. 70) 

Skrze Lásku k moudrosti, moci a životu

V Boží lásce k člověku a ke všem tvorům spočívá prazáklad všeho vznikání a bytí. A proto také v lásce člověka k Bohu, v tomto spojení srdce s jeho prazdrojem, spočívá veškerá a každá spása pro člověka. Písmo nám poroučí: „Usilujte o Boží království v sobě, pak se vám dostane i všeho ostatního – moudrosti, síly, moci - i  věčný život!“ 

„Pokud se někdo svou láskou upíná k hmotnému světu, jeho láska bude rozdrcena mocí smrti (přebývající ve hmotě). Kdo však svou lásku nasměruje ke Mně, k Prazákladu všeho života, a bude se s ní upínat na Mne, ten svou lásku spojí s prvotní Láskou anebo s prvotním životem všeho života; a ten pak skrz naskrz oživne. 

Nyní však pohleď, láska jako taková je však slepá, a právě tím je také ve velkém nebezpečí, že se ztratí a zahyne. Proto veškeré lásce ke Mně – úměrně k její velikosti – neprodleně přidávám také zasloužený podíl světla. A tento dar znamená milost. Společně s touto milostí se do každého člověka vlévám podle intenzity jeho lásky Já Sám. 
Proto má-li někdo pravou lásku a oživuje v sobě Můj Zákon, jenž je tou nejvyšší láskou, na takového se budou vylévat proudy světla, jeho zrak bude prostupovat Zemí a pohlédne do hlubin nebes.“ 

Čistota a blaženost duše se tedy zvyšuje podle stupně činorodosti její lásky. „Neboť už od věčnosti to Bůh ustanovil tak, že žádný duch ani žádná lidská duše nemůže nikdy dospět ke světlu bez odpovídající dělnosti lásky.“ (VEJ sv. 9, kap. 142/2) – Pouhé, střízlivé vědění rozumu (intelekt) však člověku nezajistí žádnou skutečnou spásu. 

„Podívej, mnoho vědění dělá hlavu těžkou a život na Zemi nepohodlným. Ale mnoho lásky v srdci k Bohu a ke svým bratrům činí život na Zemi příjemným a zbavuje bázně ze smrti! Neboť tato láska je přeci sama o sobě věčným životem. A kdo jej má, ten bude moci jednou zhlédnout také celé stvoření. Protože ti, jež Boha milují opravdově, spatří Jeho tvář. A Boží tvář je to, co On stvořil svou Láskou, Moudrostí a věčnou Všemohoucností.“ (Mládí Ježíšovo kap. 174/13n.)  

„Ó, milí bratři,“ zvolá v Domácnosti Boží (sv. 1, kap. 90/12) jeden opravdový Boží mudrc plný vroucnosti, „proto nebádejte chladným srdcem a nestarejte se (předpojatě) o rozum, nýbrž milujte Boha, našeho přelaskavého svatého Otce, ze všech svých sil nade vše, pak v jediném okamžiku obdržíte více, než co by váš sebepronikavější rozum dokázal velice neobratně dešifrovat za celá tisíciletí! – Láska je kořenem vší moudrosti. Proto milujte, chcete-li se stát v pravdě moudrými! – Když ale milujete, milujte kvůli lásce a nikdy ne kvůli moudrosti, pak se stanete opravdu moudrými!“

Tato nauka o poznání odpovídá příslibu Páně v biblickém Janově Evangeliu (kap. 14/21): „Kdo přijal Má přikázání (lásky) a zachovává je, ten Mne miluje…, … tomu se dám poznat.“

Ale Láskou se získává nejenom moudrost, také síla, moc a věčný život!

„Vpravdě, vpravdě, pravím vám, máte-li Mou lásku, máte vše, ba ještě více, než by to kdy dokázal pochopit celý svět. Opravdu, kdo věrně zůstane v Mé lásce, od toho smrt uprchne a rozplyne se před ním jako sníh před horkými paprsky letního Slunce v poledne. … Neboť dokud budete svá srdce obracet ke Mně, budu se Svou láskou a požehnáním u vás všech a každému nadělím podle míry jeho lásky ke Mně a (z ní) k jeho bratrovi. A ti, jež mají planoucí srdce, Mne budou dokonce nezřídka spatřovat, obzvláště pokud od počátku svého bytí udržovali svá srdce čistá a nedali se tak snadno oklamat světem!
 Podržte si ve svých srdcích toto zaslíbení! Protože takovými máte být, máte setrvávat ve vší síle, moci a nepřemožitelné energii, a jednou vám bude podroben veškerý přirozený svět!“ (DB sv. 2, kap. 1/9n.; kap. 2/23n.)   

Spravedlnost z víry, duch sektářství a láska

Všechna věroučná dogmata i náboženská společenství lze posuzovat a hodnotit pouze podle stupně ryzosti jejich opravdové lásky k Bohu a ke všem lidem. Toto Pán zdůrazňuje ve spisu Země (kap. 73) následujícími slovy: „Kde není hlásán Kristus v Jeho pravém Duchu Lásky, tam je falešné proroctví namísto pravé církve! 
I když také jedna nebo druhá sekta říká ´Hele, já nemám žádné obrazy, tudíž mé vyznání je nepochybně ryzejší! ´, pak vám však Já pravím: vůbec nerozhoduje, zda obraz či neobraz, nýbrž jedině život podle Slova! – Neboť i sebevětší očišťování nauky jako takové od veškeré obřadnosti, aby tak byla způsobilejší k přijetí „čistého rozumu", neznamená jinými slovy většinou nic jiného, než o dané nauce ustavičně rozumovat, avšak nikdy ne podle ní žít. Kdyby někdo koupil dům a neustále by jej zvenčí a zevnitř čistil, aby si jej co nejvhodněji uzpůsobil k bydlení, avšak pro samé leštění by se do něj nikdy nedostal žádný obyvatel, nu řekněte, není tu pak lepší nejbližší chatrč, která je stále obývána, nežli takový dům?
Stejné je to také s církví. To je pak ještě stále lepší taková církev, která má nějakou normu, v níž její věřící najdou trvalou stálost (a prospěšnou činnost), než taková církev, v níž se nedělá nic jiného, než že se tam ustavičně zametá a čistí. Její vyznavači tam jen stojí a přihlíží jako zahálčiví lidé u stavby budovy, kteří navíc dělají poznámky, ale nikoho ani nenapadne, aby podal třeba jen jedinou cihlu a jedinou lžíci malty pracujícímu zedníkovi. A přitom se tito zahaleči ještě považují za mnohem lepší než ti, kteří pracují.
Pohleďte, toto je pravý obraz celého množství věrovyznání! Pro samé přípravy nedělají nic a neustále kritizují ty, kteří nejsou jejich vyznání. Vysmívají se jejich slepotě a volají: ´Pojďte, ať vám můžeme vytáhnout třísku z očí! ´, ale trám ve svém vlastním oku si přitom nevšimli.

Je sice pravda, že v římsko-katolické církvi existuje na tisíce nesmírného zneužívání. Avšak je v ní přeci jen také ledacos dobrého, neboť se káže o lásce a pokoře. A pokud se někdo jinak neřídí ničím jiným než jen tím, nebude ztracen.

Co však mám říci o sektě, která neučí ničemu jinému než pouze víře, ale skutky zavrhuje? Přece je zřetelně psáno, že víra bez skutků je mrtvá! A Já Sám jsem otevřeně a častokrát říkal: ´Nebuďte planými posluchači, nýbrž vykonavateli Mého Slova! ´ Tím je přeci jasně naznačeno, že samotná víra není k užitku, za to ale činorodost ano (potažmo dobrá vůle zbožné lásky připravené k činu).   
K čemu by Zemi bylo světlo Slunce, kdyby nebylo spojeno s aktivním účinkem jeho tepla? K čemu jsou člověku všechny znalosti a vědomosti, pokud je nepoužívá? Anebo čemu je v studené zimě ku prospěchu, když budeme pouze věřit, že dřevo hořící v kamnech může vyhřát pokoj? Vyhřeje se snad světnice vírou? Krátce, i ta nejpevnější víra bez skutků se podobá bláhovému člověku, jenž, aby se zahřál, se chce ve studené světnici přikrýt pouze teplou myšlenkou. Zajisté je to ta nejlacinější přikrývka, ale zdalipak tato přikrývka někoho zahřeje?  

Víra je jen orgánem vnímání nauky, která dává návod k určité činnosti. Kdo tento návod přijímá pouze ve své víře, avšak podle něho nejedná, tomu potom tento návod neposlouží ani v nejmenším.

A tak je Mi pak milejší církev, kde se přece jen ještě něco děje, nežli církev, kde se neděje nic. Je totiž lepší dát někomu kousek chleba, než dělat tisícero plánů, jak zaopatřovat chudé, ale přesto jim nedat nic. Plánování je docela v pořádku, avšak k němu musí přibýt také dávání, jinak bude víra opět bez skutků a ubohé lidstvo přitom zemře hlady.

Kdo však chce žít správně, to může v každé církvi. Neboť hlavním pravidlem je: Zkoumejte vše a to dobré z toho si podržte! Já neříkám nikomu: Staň se katolíkem nebo staň se protestantem anebo staň se příslušníkem řeckokatolické církve; nýbrž čím kdo je, tím ať zůstane, pokud chce. Ať již bude čímkoliv, jen ať je přičinlivým křesťanem, a to v duchu i v pravdě! Poněvadž každý může, pokud chce, mít ryzí Slovo Boží.

Já nejsem žádným patriarchou, ani žádným papežem, ani nejsem žádným generálním superintendantem a ani žádným biskupem, nýbrž Jsem nadmíru dobrým a nejvýš spravedlivým Otcem všem Svým dětem a působí Mi jen radost, pokud (Mé děti) přičinlivě soupeří v lásce, nemám však radost z toho, když si navzájem spílají bláznů a každý z nich chce být tím nejmoudřejším a nejomylnějším pouhým rozumováním, ale přitom nic nekoná.
Mé Království je Královstvím nejvyšší činorodosti, nikoli však říší zahálčivého nicnedělání. Neřekl Jsem apoštolům: ´Zůstaňte doma, přemýšlejte a rozjímejte o Mé nauce!´, nýbrž ´Jděte ven do celého světa! ´ Totéž říkám také všem blaženým. Neboť tam venku to znamená být také činným! Žeň je vždy větší nežli počet dělníků. 
Proto také pro vás, lidi (=lidské děti, lidičky), je lepší být činnými v nějakém řádu, než mít pouhou nejčistší víru. A být činný podle Mé nauky je nezměrně lepší, než znát zpaměti celou Bibli a (pasivně) věřit. Člověk pouhé víry se podobá tomu, kdo zakopal své nadání. Pokud ale někdo zná z Písma třeba jen málo, avšak podle toho jedná, podobá se tomu, kdo dobře hospodařil s málem, a takový pak bývá ustanoven nad mnohým.

Z toho, co bylo dosud řečeno, bude moci každý, kdo má dobrou vůli, snadno vyrozumět, co má činit, aby se stal správným člověkem a získal účast na věčném životě. A proto Amen!“  
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BOŽÍ LÁSKA – PRVNÍ PŘIKÁZÁNÍ
Jak známo, na otázku týkající se „největšího“ přikázání, odpověděl Pán onomu farizeovi: „Boha, svého Stvořitele, Pána a Otce, máš milovat nade vše, vší sílou svého ducha, těla a své duše.“

A co tedy znamená „Miluj Boha nade vše“?

V Lorberově díle ´Duchovní Slunce´ (sv. 2, kap. 99) se říká: „Z přirozeného hlediska to nemůže znamenat nic jiného než toto: spoj vřelost svého života (vroucnost, srdečnost), danou ti Bohem, s prvotní vřelostí svého Tvůrce, Jenž tě stvořil a udržuje tě, pak na věky nikdy neztratíš život!
Pokud však svou lásku anebo své životní teplo svévolně oddělíš od prvotního božského tepla života a budeš chtít existovat jako samostatná bytost, pak tvé teplo nebude mít už žádnou potravu. V důsledku toho budeš klesat do stále nižšího stupně chladu (=mrazu). A čím hlouběji se budeš propadat do stále mrazivějšího stavu, tím bude obtížnější opět tě zahřát. Splyneš-li však naprosto s mrazem, pak celý propadneš Satanovi a nakonec už nebudeš schopen žádného zahřátí ani oživení. Co pak bude s tebou dále, to ti neumí říci žádný anděl z nebe.“   

 Podobně je tato základní myšlenka formulována v DB (sv. 1, kap. 70/21) slovy:

„Nedávám vám žádné jiné přikázání mimo přikázání věčného Života, které zní: Mne, svého Boha a svatého Otce, máš milovat ze vší lásky a vší láskou, kterou jsem ti od věčnosti dával k věčnému životu!  Budeš-li Mne milovat, pak se opět se Mnou spojíš, a tvému životu nebude nikdy konec. Ale pokud to opomeneš, tím se oddělíš od života. … Toto jediné přikázání je proto živoucím semenem, jež všichni musíte zasít do svých srdcí, pokud chcete žít jako děti Otce, Jenž je Bohem a svatým, svatým na věčné věky.“     

Z tohoto důvodu stanovil Pán přikázání Boží lásky – ne na svou počest, nýbrž pro spásu svých stvoření – jako vrchol své nauky a onomu farizeovi (Matouš 22/38) jej zdůraznil jako první a nejhlavnější přikázání. A ve spisech Nového zjevení (DS sv. 2, kap. 94) je nazýváno (také) „souhrnem (ztělesněním) nauky, dokonce Sluncem všech sluncí a Slovem všech slov“. 

Jak dospějeme k Boží Lásce?

Nejeden (čtenář) se snad nyní zeptá: Jak mi může Stvořitel nařizovat Boží lásku, jestliže mi žádnou takovou nedal a já v důsledku toho žádnou nedisponuji? Dokáže si vůbec člověk tuto lásku opatřit sám? A jak k tomu může dojít? Tyto otázky zneklidňovaly už mnohé lidi opravdově hledající Boha a je skutečným dobrodiním, že spisy Nového zjevení vrhají jasné světlo také na tento problém.

Během předchozího výkladu jsme viděli, jak Bůh naši duši skládal z myriád duševních jisker různého druhu, v nichž převládá buď Boží láska, nebo láska k bližnímu anebo láska sobecká. A jelikož vcelku má v naší duši – vzešlé ze satanské podstaty – převahu sebeláska (egoismus) a domýšlivost, Bůh nám jako protiváhu a jako tajemného vůdce a mistra (=zdokonalovatele) života vdechl nebo vštěpil (implantoval) také ještě jiskru ryzího Božího ducha („odém“, 1. Mojžíš 2/7). A nyní se to všechno v naší hrudi mezi sebou každou chvíli vzdouvá a vlní sem a tam v protiřečeních a v zápasu mezi nebem a peklem, tj. mezi „božskou stranou“, tou, která miluje Boha a bližního, a tou domýšlivě egoistickou „stranou světského rozumu“ našich duševních jisker.   

Na základě tohoto často bouřlivého konfliktu vzniká v naší duši svobodná vůle neboli naše „láska“, jež v závislosti na výsledku konfliktu může být dobrá nebo zlá.  Se zřetelem na tento svár říká Stvořitel a Zdokonalovatel naší duše v DB toto: „Mne, svého Boha a svatého Otce, máš milovat ze vší lásky a vší láskou (tj. silou svobodné vůle), kterou jsem ti od věčnosti dával k věčnému životu!“

Jak může naše duše se svým světským smýšlením (=smysly orientovanými na svět) překonat své životní jiskry odporu proti řádu a posílit jiskry Boží lásky a dobroty, je rovněž srozumitelně vyloženo slovy: „Spoj vřelost svého života, danou ti Bohem, s prvotní vřelostí svého Tvůrce, Jenž tě stvořil a udržuje tě!“ 
 
To znamená, že se musíme vydat k prvotnímu zdroji života a k opravdové (univerzální), život rozvíjející vřelosti a u ní hledat, vyprošovat si a přijmout, co nám schází a co nám je zapotřebí pro naše zdokonalení. Toto je základní myšlenka spásy všech opravdových náboženství (z lat. „religion“= opětovně spojit).         

Přes bránu pokory

Ovšemže – každý začátek je těžký! Právě proto, že špatná (bezbožná) duše člověka, vzešlá z Lucifera, vězí naplno v egoismu, pýše a panovačnosti, vůbec se nechce odvrátit sama od sebe a od tolik milovaného světa a jeho svodů k neviditelnému Bohu, o němž se většinou domnívá, že je velmi daleko, a sklonit se k Jeho prameni života. Ačkoliv člověk v některých okamžicích sám vytuší nebeského Stvořitele, Udržovatele a Zdokonalovatele a také střízlivý rozum ho někdy upozorní na Jeho stopy v knize přírody, přesto duše si chce síly (potřebné) pro svou existenci i pomocné nástroje pro bitvy a požitky života hledat mnohem raději sama v sobě nebo ve světě. Ale běda takovému tvrdému a pyšnému chování!   

„Tvůj život,“ říká Pán, „tím sice neskončí. Také kvůli tomu vůbec nikdy nepřestanu být tvým Bohem, který tě usměrňuje. Mne, svého Boha, neztratíš! Ale věz, že svého nejlaskavějšího, svatého Otce a s Ním věčně svobodné, nejslastnější bytí, to ztratíš!“ (DB sv. 1, kap. 70/21) – A namísto toho, aby se v  takovém případě rozmnožily ony světlé, hřejivé duševní jiskry ryzí, nebeské lásky, množí se a stále více sílí temné, chladné duševní jiskry nečisté, pekelné lásky. Tyto mocné, život zničující síly postupně v duši ničí a zatemňují ony lepší prvky a nakonec člověka natolik ovládnou, že takový jedinec se posléze stane otrokem hříchu.    

Jiné to bude, když se konečně – už jako vyzrálí jedinci na základě životních zkušeností, sebepoznání a plného uvědomění nedostatečnosti naší bytosti – pokoříme k jedině pravému prvotnímu Zdroji (=Prazdroji) veškerého světla, vší síly a veškerého života – k nejmocnějšímu Stvořiteli a Otci, k Začátku a Konci všeho bytí.

Toto sklonění se k zdroji Božství se nazývá „pokora“ – v němčině „Demut“, přičemž slabika ´De-´ zde znamená zhruba tolik jako „dolů“ (r Mut = mysl). Tudíž „Demut“ (=pokora) je i jazykově protikladem k slovu „Hochmut“ (= pýcha, zpupnost; „hoch“= vysoko; velice) a naznačuje, že celá naše mysl namísto toho, aby se svou domýšlivostí marnivě vypínala do výše, má sestoupit k opravdovému základu všeho blaženého života. Proto také spisy Nového zjevení s obrovskou vážností hlásají pokoru jako začátek veškerého vývoje k božské dokonalosti:

„Opravdová moudrost,“ říká Pán v DB (sv. 3, kap. 70/12), „spočívá v pokoře, na základě které člověk uznává, že sám ze sebe nezmůže vůbec nic, ze Mne však všechno.“

Základ a postata pokory

„Pokud se svobodně podrobíte Mé zjevené (a poznané) vůli a budete podle ní jednat, pak už nejednáte vy sami, nýbrž Má vůle ve vás, Jež jediná je dobrá. Budete pak vy mít nějakou zásluhu na jednání? Hleďte, tu nemáte vůbec žádnou zásluhu. Spíše ale (ji máte) v tom, že jste svou zlou světskou vůli podrobili Mé jedině dobré vůli, a tím jste se s pomocí své víry sjednotili se Mnou.
 Vpravdě vám říkám, že beze Mne vlastně nemůžete učinit nic záslužného pro věčný život! Pokud to však ve svých srdcích uznáte, pak teprve budete Mými opravdovými učedníky, a ještě víc – díky tomu se stanete také Mými pravými dětmi a bratry v Duchu!...

Když ale říkáte  ´Vykonali jsme to nebo ono dobrého! ´, tehdy obelháváte sami sebe a také Boha a své bližní, protože žádný člověk nedokáže sám ze sebe vykonat nic dobrého. A to proto, že předně již jeho přírodní život mu byl dán Bohem, a zadruhé stejně tak (mu byla dána) i nauka, podle níž má žít a konat. Jestliže člověk nepochopí tohle, pak vlastně není téměř ničím. Ještě totiž u něj nelze mluvit o žádné opravdové samostatnosti, protože sám v sobě dosud nerozlišuje mezi svým vlastním působením a působením Božím, obojí pociťuje stejně a považuje je za totožné. Člověk vstoupí do koloběhu samostatného života (= kruhu samostatnosti života) teprve poté, když postřehne, že jeho vlastní životní působení je pošetile nicotným a že to jedině dobré v něm je pouze božské působení.   

Pokud člověk tohle uzná, bude se také stále více přičiňovat o to, aby slučoval své vlastní působení s viditelným (zjištěným)  božským působením, a tak se postupně sjednocoval s Boží silou života. Na základě toho pak člověk dospěje k opravdové samostatnosti života, protože (už) jasně poznal, že božské působení, předtím pociťované jako cizí, se nyní stalo jeho vlastním působením v důsledku pokory před Bohem a jeho opravdové lásky k Bohu. V tomto spočívá skutečný důvod toho, že jsem vám řekl: A i když učiníte všechno, přesto doznejte, ´Pane, pouze Tys všechno učinil; my jsme však na základě naší sobeckosti byli jenom línými a neužitečnými sluhy!´

Když si ve svém nitru tohle řeknete s plným uvědoměním (a vděčností), Boží síla vás pak podpoří a pomůže vás zdokonalit. Pokud to však sami v sobě nepřiznáte a na oltář slávy vyvýšíte sami sebe, protože se cítíte až příliš mocnými, pak také Bůh tolik ono svízelné zdokonalování vašeho života přenechá vám samotným, a pak se brzy také ukáže, jak dalece si vystačíte se svou vlastní silou. Proto vám říkám, že beze Mne nedokážete učinit nic vskutku záslužného a v konečném důsledku ani nic účelného. Jelikož vám však neupírám nic, co je nezbytně nutné pro získání opravdového, úplně svobodného a naprosto samostatného života vaší duše, proč vás potom pohoršuje Má pečlivá a moudrá starost o vás?“ 
   

Pomocí hledání, prosení a klepání k vyššímu poznání Boha

Nicméně zkroušené poznání, že člověk není ničím, zato Bůh vším, avšak ani svobodnou oddanost lidské vůle božské prvotní Moci, zkrátka pokoru, nic z toho však Bůh nemůže propůjčovat člověku libovolně a bez omezení jako dar od Stvořitele, dokonce mu ji nemůže ani nanutit, protože tím by člověk ztratil svobodu své vůle a nikdy by se nestal naprosto samostatným dítětem a věrnou Boží podobou.    

V ´Domácnosti Boží´ se zdůrazňuje: „Ode Mne může každý obdržet všechno a z Mé nekonečné zásoby si může vzít, kolik jen chce. Může milovat, kolik je s to a kolik chce. Podle vlastního přání může skrze svou víru natolik zesílit, že pro něj bude snadné pouhou vůlí přenášet hory. Svou vůli může učinit tak nesmírně silnou, že jeho slovo budou následovat tisíce. Avšak s pokorou tomu tak není. Ta je nejvlastnějším svobodným vlastnictvím každého člověka. Pokoru nemohu a nesmím dát nikomu, mohu ji jenom vyžadovat a učit jí.“ 
 

Jestliže tím tedy Bůh kvůli svobodě vůle nemůže člověku pokoru ani dát, ani mu ji nemůže vnutit, pak nám ji ale přeci může postavit před duši jako svůj „požadavek“ a poučit nás o její nezbytnosti pro spásu. A tohle velký Mistr výchovy bytostí také činí vlastně tím, že svým vnitřním i vnějším Božím Slovem nás všechny už od mládí poučuje, a především nás v životě vede těmi nejpodivuhodnějšími cestami zkušenosti.

Na základě toho nakonec začne v každém srdci – ovšemže často teprve při nejvyšším (posledním) soudu lidské bezmoci – svítat svobodné poznání Boží Všemohoucnosti. Rodí se v něm touha po božském světle a božské pomoci. A nyní to pro každého, jehož duše je v tísni a soumraku, znamená, aby si vážně míněným a ustavičným hledáním, prošením a klepáním od Boha snažně vyprošoval vyšší poznání nekonečné Boží Moci, Moudrosti a Lásky a pak je (svolně) přijal jako dar. „Neboť abychom dokázali Boha opravdově milovat, musíme stále více toužit Boha poznat!“ (VEJ sv. 6, kap. 75/9n.) 

Nebeský Otec takovému přání také rád vyhoví a každému pokorně hledajícímu dítěti bude z nebe posílat (předávat) stále jasnější světlo, které nám vznešeného, věčného Boha a Stvořitele dovolí poznávat neustále z nových stránek a Jeho Laskavost, Modrost a Moc v stále hlubším světle.

Poznáním k lásce

Na základě takového poznání pak v duši člověka procitá a postupně také narůstá pravá a opětovaná Láska k tomuto nádhernému Bohu a Otci. A tak skrze bránu pokory a v důsledku vlastního hledání, prosení a klepání nakonec také každé původně studené a sobecky naladěné srdce (i mysl) přeci jen dospěje ke spásonosné a oblažující Boží lásce.

Tento vývoj je znázorněn ve VEJ slovy Pána takto: „Podívej, když se člověk už jednou začne s vážností tázat, začne hledat a prosit, tehdy je už na té lepší cestě. Všem tvorům (a také své vlastní bytosti a svému životu) bude věnovat větší pozornost a na nich bude zkoumat, kolik prvotní božské moudrosti by se v nich mohlo vyskytovat. A čím déle bude takto zkoumat, tím více božské moudrosti a Božího řádu se v nich bude snadno a brzy také nacházet. Poté začne ve svém srdci také záhy pociťovat vzruchy lásky k Bohu a z ní si bude stále víc uvědomovat, že Bůh musí být Sám v Sobě naplněn tou nejmocnější láskou, aby měl tak velkou radost z toho, že to nesčetné množství věcí a bytostí stvořil tak podivuhodně ne jenom jako svědky Své Jsoucnosti, nýbrž spíše jako svědky Své Moudrosti, Moci a Lásky, a nyní je nadále udržuje a s nesmírnou laskavostí vede k dokonalosti.      

Pokud se v člověku vzmáhá takové uvědomění, pak v něm zjevně narůstá také láska k Bohu a člověk se k Němu stále více přibližuje. Čím se však takovéto přibližování člověka k Bohu stává větším a důkladnějším, tím více Božího Ducha se shromažďuje také v jeho srdci, v němž je tím vlastně vyživována a stále více probouzena jeho duchovní jiskra, až nakonec duše dospěje k opravdovému poznání vlastního niterného života a vlastní síly božského ducha v ní.“ 
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NEJVYŠŠÍ CÍL ŽIVOTA: OTEC V JEŽÍŠI
Dokud člověk nepozná v Bohu svého laskavého Stvořitele a Udržovatele a nezačne Ho milovat, jeho pocit vůči všemohoucímu Původci našeho štěstí bude mít zcela přirozeně spíše podobu hluboké úcty a bázně. Tento pocit je jako první opravdové působení pokory také v očích Boha do jisté míry oprávněný (správný) a dobrý. Ale člověk by se neměl zastavit u tohoto pocitu.

Láska a bázeň

„Pravdou je,“ říká Pán, „že v bázni slabých Jsem přítomen. Bez Boží bázně nemůže nikdo milovat Otce, a kdo Otce miluje, ten se bojí Boha. Proto také Boží bázeň a láska jsou (z jistého hlediska) totožné a jedna nemůže existovat bez druhé. Ale přesto lze pozorovat, že láska stojí výše než bázeň. Jenom v lásce je život, v bázni je však smrt. Proto ať konečně každý nechá svou bázeň zajmout láskou! … Jak málo se udrží bázeň a její sliby, lze vidět už na slabých dětech, kterým jejich polepšení, přislíbené ve strachu, vydrží jen tak dlouho, dokud jim otec se zamračenou tváří nadává. Jakmile se výraz otcovy tváře vyjasní, jejich strach mizí společně i se všemi sliby. Při opravdové, ryzí lásce však tomu tak není.

Takže chceš-li být dokonalý, musíš mít v sobě tři díly bázně a sedm dílů lásky! … Bázeň je semínkem lásky. Ale stejně jako semínko v zemi odumře a z něho vyraší klíček života, který pak vyroste a přinese živoucí plody, tak musí odumřít také stará bázeň.  Ale právě z tohoto rozkladu (v kvalitní půdě Mé lásky k vám) povstane podivuhodný plod, strom života, pod jehož větvemi si budou zřizovat své příbytky dokonce obyvatelé nebes.“  
 

Tyto myšlenky jsou pěkně a výstižně vyjádřeny také ve VEJ sv. 6, kap. 119, kdy Pán povzbuzuje několik učedníků, až příliš zkroušených hlubokou úctou, těmito slovy:

„Příliš velkou uctivost a respekt před Boží bytostí, jež lidské srdce nadobro skličují, nutno odvrhnout stejně jako příliš malou úctu. Neboť pokud si někoho vážíte s tak velikou bázní, že se před ním chvějete, zeptejte se svého srdce, zda ho snad dokážete také tak milovat. Jestliže někoho nectíte vůbec, toho také nebudete moci milovat. Avšak když u někoho očividně zjistíte mnohé z jeho dobrých vlastností a schopností, budete ho svým srdcem nadšeně obdivovat a začnete ho také nadevšecko milovat. A vidíte, právě to je pak ta pravá (hluboká) úcta, jíž jste dlužni Boží bytosti stejně jako každému člověku, který je vaším bližním. Zanechte tedy svou přehnanou uctivost! Posaďte se ke stolu a jezte a pijte se Mnou s veselou myslí! Neboť jestliže jste dokázali být veselí při vašich docela častých hostinách, když ve vašich srdcích ještě přebývala smrt, pak snad dokážete být o to veselejší nyní, když se vám smrt vyhnula a do vaší duše zavítal život!“

Poznání Boha a Otce

Pro hledajícího člověka je v průběhu tohoto duchovního vývoje nejvíce oblažujícím jeho postup (a růst) od poznání Boha k poznání Otce.

Jaké nekonečné posílení života z toho vyplyne, to ve spisu DB (sv. 2, kap. 70/4n.) vystihuje jeden právě probuzený (učedník) jménem Juribael těmito plamennými slovy:

 „Ó, Ty svatý, přelaskavý, nesmírně nejlepší Otče!“ zvolá tento velký šťastlivec. „Hle, já, před Tebou nicotný červ, ležím zde v největší úctě a v nejvnitřnější pokoře svého srdce! Tys mne povolal z mého spánku do opravdového,  bdělého, svobodného života Tvé neskonalé otcovské lásky. Tys z malátného, slepého červa Země pokryté prachem smrti učinil svobodného člověka, jenž nyní vyhlíží do dalekých věčností jako do nekonečné řady kruhů plných nesmrtelnosti a jenž se v každém z těchto věčných kruhů vidí velebnějším a Tobě, ó, svatý Otče, podobnějším a bližším!

Ale toho zaprášeného červa matky Země jsi učinil nejen nesmrtelným člověkem, nýbrž ještě nekonečně více jsi mu učinil.  Ach, kdo může nekonečnou velikost Tvé otcovské lásky pochopit? Vždyť slabý, hříšný člověk smí Tebe, věčný, svatý Bože, volat Milý Otče! Ó, Otče učinil jsi nás Svými dětmi!

Veliký Bože! Mohu se Ti kořit, mohu Tě chválit a velebit po celý svůj život ze všech svých sil, jež jsi mi propůjčil. Mohu Ti zapalovat oběti, kamkoli se mé oko obrátí. Mohu na Tebe pohlížet z tak veliké úcty svého ducha, jaká je jen možná. Toto všechno mohu učinit já Tobě, mému všemohoucímu Stvořiteli, Tobě, mému svatému, velkému Bohu! Neboť dokud jen mi budeš Tvůrcem, věčným a nekonečným Bohem, dotud nebude mezi mnou a Tebou žádný jiný vztah než jedině má naprostá nicotnost vůči Tobě a Tvé nekonečné všemohoucnosti.

Ale jestliže Tě nazývám Otcem, pak zaniká veškerý charakter dřívějšího vztahu. Mé srdce je celé ozářeno slastí a můj duch se chvěje dojetím z nevýslovně velkého tušení! Pak mi zůstává jen nesmírně mocný pocit – láska, jediná, čistá, v Tobě posvěcená láska! Ano, svatá láska, jež není s to milovat nic než jedině Tebe, svatý Otče!
V této lásce zapomínám dokonce i na veškeré (vnější) zbožňování, také na veškeré uctívání oběťmi, které Ti přeci jakožto věčnému Bohu náleží, i veškeré velebení Tvé nekonečné nádhery a vznešenosti. Neboť nyní vskutku nemám před sebou nic než jedině Tebe a nevolám nic než ´Otče! ´, a také nemyslím na nic jiného než jen na Tebe, svatý Otče!“

Nejvyšší blaženost

„Po těchto slovech Juribael,“ pokračuje líčení prožitku onoho láskou zaníceného (učedníka), „proniknutý mocnou láskou padl k nohám Páně a tímto způsobem dal do jisté míry průchod své mocné lásce. A tak v naprosté pokoře a nejhlubší vděčnosti ležel tento vřele milující (učedník) u nohou svého Boha, svého Stvořitele a svého Otce. 
 
Ale Otec Se k němu hned sklonil a zvedl ho k svaté hrudi, aby opravdový, věčný život mohl vdechovat zde, z téhož Prazdroje veškerého života, z něhož mají svůj život i svou existenci všechny věčnosti a budou z Něj také na věky pít. Na tato svatá prsa přitiskl Otec onoho láskou opilého, jemuž byla určena také Jeho následující slova:   

´Pohleď, Juribaeli, teprve nyní žiješ opravdově! A tohoto života už nebudeš moci být nikdy zbaven. Neboť nyní Jsem ti jej dal Já a ty sis jej opravdu nyní vzal ze Mne, ze svého věčného, svatého, maximálně laskavého Otce! …   

 Po této cestě ať kráčejí všichni! A vznešený smysl Mého úmyslu s vámi a ve vás bude před vámi brzy odhalen velice jasně svítícím světlem a už se nebudete tázat: Kde, odkud a kdy? Každý jej najde v sobě. Jestliže však někdo nebude kráčet po této cestě, ten se vpravdě k smrti nahledá, avšak cíl věčného života nenalezne nikdy! Neboť život zarputilé (pochybné) sebelásky netrvá věčně, nýbrž jenom velmi krátkou dobu, během které se tato láska brzy stráví, protože byla odloučena od Mé otcovské lásky, z níž k ní nepřitéká už žádná další!´“  

Podobenství o světle oleje

„Se sebeláskou je to stejné jako se světlem oleje. Když někdo dá do malé nádobky trochu oleje, který se z malých pramínků v mastné hornině dostává na různých místech hory na její povrch, a zapálí jej, olej sice začne ihned hořet. Ale pokud se olej hořením stráví, zdalipak bude nadále hořet i prázdná nádoba, když do ní nepřidám nový olej? Kdepak, protože s olejem dojde také plamen a nádoba potemní, vychladne a zůstane bez světla!

Jestliže však zapálíš olej u pramene a místo, kde pramínek oleje plane světlým plamenem, budeš chránit před silnými větry a proti zaplavení vodou, pak tento plamen na věky nikdy neuhasne, nýbrž bude plápolat stále nádherněji, protože takovýto plamen bude postupně to místo kolem sebe zahřívat stále více do široka i daleka, a proto také bude z vnitřního prazdroje odčerpávat stále více oleje! 
Pohleď tedy, kdo podle toho svou lásku v srdci obrátí ke Mně a v této své lásce Mne uchopí na věky, ten zapálil olej svého života u pramene. A tento plamen nevyhasne nikdy, ale stane se pro něj věčným živým světlem!“ 
  
Plnost v Ježíši

Samozřejmě mnoho lidí se domnívá, že milovat neviditelného Boha jako Otce s takovým opravdově spásonosným zanícením nedokážou proto, že nemají žádnou srozumitelnou koncepci (=uchopitelné ponětí) o věčném, nekonečném Božství, ani si o Něm nedovedou udělat žádnou lidsky přístupnou představu.    

A tak, když Pán vyprávěl učedníkům o Otci, učedník Filip mu řekl: „Ukaž nám Otce, abychom byli uspokojení!“ Ježíš mu ale odpověděl:

„Tak dlouho jsem už mezi vámi, a ty Mne ještě neznáš, Filipe? Kdo vidí Mne, ten vidí Otce! Jak můžeš říci: ´Ukaž nám Otce?´ Copak nevěříš, že Já jsem v Otci a Otec je ve Mně? Slova, která vám říkám, ta neříkám Sám ze Sebe, nýbrž Otec, Jenž ve Mně přebývá, koná Mé činy.“

Pochopit toto tajemství, že v osobě Ježíše je ztělesněné prvotní centrum Moci Božství, Otec, že je v něm viditelné a přístupné a že v této neposkvrněné podobě nejsvětější lásky lze Boha milovat, k tomu nám dopomáhají spisy Nového zjevení, ve kterých je toto mysterium, tak důležité pro zdokonalení našeho života, naplno a překrásně odhaleno. 
 

Ve VEJ (sv. 5, kap. 73/4) Pán říká: 

„Pokud si nedokážeš udělat o Bohu žádnou uchopitelnou představu, podívej se na Mne, a pak budeš mít před sebou onu na věky stálou podobu, a jedině v ní si můžeš představovat svého Boha a Stvořitele. Neboť Bůh je také člověk, a sice v Sobě i ze Sebe ten nejdokonalejší! Vidíš-li Mne, pak vidíš vše!“

Jak máme chápat tento tajuplný div, že v Ježíšově trojjediné osobě spočívá sjednocená „celá plnost Božství“ (tj. ne jenom Otec, ale také Syn a Duch Svatý), je podrobně vyloženo ve spisech Nového zjevení.  V Ježíšově Duchu máme Otce. V Ježíšově duši a tělesné podobě Syna. Ve všemohoucí síle, vyzařované duchem skrze obal zvelebené (osvícené) duše, je Svatý Duch.

Dokonalá Láska Ježíše

S nádherným příkladem dokonalé Ježíšovy lásky se ve VEJ setkáváme v příběhu malé učednice Jarah, dvanáctileté dcerušce hospodského Ebala z Genezaretu.

Toto Bohu oddané a o Bohu hloubající dítě, které v druhém svazku VEJ (kap. 114)  blaženě rozradostněné sedí (u stolu) na straně Páně, vypráví, jak nádherně to nebesa zařídila, že se mohlo dostat do bezprostřední blízkosti Páně: 

„Slyšeli jsme už od mnohých, kteří přišli k nám do Genezaretu, že v Nazaretu a jeho okolí působí jistý tesař Ježíš a dosahuje mimořádně velká, neslýchaná uzdravení nemocných, ba dokonce oživuje mrtvé; slepí prý vidí, hluchým jako pařez se opět naplno vrací sluch a němým jejich řeč, chromí a mrzáci se prý opět narovnávají a jsou zcela v pořádku, zkrátka – prý neexistuje nemoc, kterou by okamžitě nevyléčil. Zpočátku jsme to pokládali za báchorku, ale když k nám stále znovu přicházeli lidé, dokonce takoví, kteří byli Ježíšem vyléčení, začali jsme už věřit, že tomu skutečně tak bude. 

Tehdy mne zachvátila velice silná láska k tomuto muži, pro kterého je něco takového možné. Pak jsem den co den zbožně a s důvěrou prosila milého Boha, aby Tě Svou všemohoucností přivedl k nám. A vidíš, Bůh mne doopravdy vyslyšel a dovedl Tě k nám!  Když se proslechlo, že jsi přišel, pocítila jsem tak velikou blaženost! O jak ráda bych ti byla padla kolem krku, jen kdybych byla měla odvahu. Ale kvůli rodičům a sourozencům jsem to nebyla schopná udělat (doslova: „svému srdci jsem musela učinit velké násilí“). Dnes však pro mne nastala nepopsatelně šťastná chvíle, že sedím vedle Tebe, Mistra a Pána, kterého miluji nadevšecko již od té doby, kdy jsem o Něm uslyšela poprvé. 

Ó, nyní jsi zde a – jaká to nepopsatelná blaženost! – já Tě smím milovat, a také já jsem Tebou milována! Nyní ani ti nejdokonalejší andělé na nebi nemohou být blaženější, než jsem nyní já! Ale Ty nás také nesmíš nikdy opustit, neboť to bych pak z převelikého smutku asi určitě umřela!“  

Pán na to: „Ne, srdíčko Mé, tebe navěky nikdy neopustím. Také ti řeknu, že ty smrt neuvidíš ani nepocítíš, Mí andělé tě jednou odvedou z tohoto světa a přivedou tě ke Mně, k tvému Otci od věčnosti! Neboť hleď, Má nejmilejší Jaro, Ten, k Němuž ses tak od srdce modlila za Můj příchod, nyní v Mé osobě sedí u tebe a miluje tě tím nejčistším božským plamenem celých nebes. A mělas pravdu, když jsi říkala, že jsi blaženější než ti nejdokonalejší andělé všech nebí! Pozvedni oči a uvidíš, že to je tak, jak jsem ti nyní řekl!“

Tu roztomilá Jarah pozvedne své krásné oči vzhůru k nebesům a jako proměněná hledí v naprostém vytržení do hlubin nebes, která se jejím očím otevřela. Teprve po dosti značné chvíli začne nebesky nevinným a jemným hláskem mluvit, spíš zadrhávaje než plynule: „Ach, ó, Ty veliký, přesvatý Bože, jak nepopsatelně úchvatné věci nyní vidím! Velká nebesa jsou zaplněná těmi nejblaženějšími anděly! Ó, jak musí být nekonečně blažení! Ale ubohá Jara je přesto blaženější! Neboť věčný trůn ve velkém středu širého nebe, kolem kterého klečí nesčetné zástupy andělů na oblacích jasných jako Slunce a volají: ´Svatý je Ten, Jehož trůn zde stojí! Ó, radujte se, věčnosti, On brzy na Zemi dovrší to velké dílo, které nelze nikdy popsat, a ujme se tohoto trůnu Boží vznešenosti! ´- ten trůn je prázdný! Avšak Ten, Jenž jediný má věčné právo na něm sedět, nyní sedí jako člověk zde, vedle ubohé Jary! Ó, chvalte Ho a velebte Ho, neboť Jeho je ten věčný trůn veškeré božské Moci a Vznešenosti!“

Po těchto slovech klesne na Mou hruď, jelikož vidění jí bylo opět odňato, a řekne: „Ó, Ty veliký, jediný Svatý! Zavrhni mne, ubohou, slabou Jaru, že navzdory tomu všemu, co jsem nyní viděla, odvažuji se milovat Tě i nadále! Ale já přeci nemohu za to, že mé srdce Tě miluje stále více!“ 

Pán řekl: „Vždyť právě proto, ty Mé srdíčko, jsem ti ukázal Svou vznešenost a Své království, protože chci, abys Mne stále milovala ještě více. Jen Mne proto miluj pořádně i nadále, taková láska ti nijak neuškodí!“ 

Jarah nato obejme Pána oběma rukama a velice pevně si Ho tiskne na srdce. A Pán nato řekne všem, kteří v němém úžasu stojí kolem: „Tady z toho si vezměte všichni příklad! Tato dívenka, teprve dvanáctiletá, Mi dosvědčuje lásku, s jakou Jsem se v celém Izraeli ještě nesetkal. Ale kdo Mne miluje tak jako ona, tomu také Já budu dávat, aby měl plnou hojnost toho, co svět ještě neměl a Izrael ještě nikdy nepocítil ani neochutnal!“   
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LÁSKA K BLIŽNÍMU – DRUHÉ PŘIKÁZÁNÍ
Onomu písma znalému farizeovi, který se ptal Pána na „nejhlavnější“ přikázání v Zákonu, Pán po předchozí charakteristice prvního přikázání lásky k Bohu dále ještě pověděl:

„To druhé je s ním však totožné: Miluj svého bližního jako sebe sama! – V těchto dvou přikázáních spočívá celý Zákon i proroci.“

         Proč zde Pán staví přikázání lásky k bližnímu tak bezprostředně za přikázání Boží lásky? Proč mu vyhradil téměř stejnou úroveň? Bedlivější posouzení této velice významné skutečnosti však (už) není možné, protože samotný Pán na ni kladl očividně největší důraz. Nicméně odpověď na naši otázku zní:  
Lásce k bližnímu přináleží vedle lásky k Bohu největší význam proto, že láska k Božím tvorům, která je pro plán stvoření jediným prospěšným a blahodárným působením (i důsledkem) naší lásky k Bohu, dokonce je v podstatě tím nejdůležitějším, na čem Stvořiteli nekonečnosti záleží. 

Z našeho pasivního rozhodnutí pro víru (=náboženského poznání) ani z našich pocitů lásky, které jsou uzavřené v našich srdcích, nemá náš nebeský Otec pro sebe a pro své stvoření vlastně nic. Teprve když z vlastního popudu budeme svými poznatky, získanými působením Jeho milosti, i svými smysly působit ve všech směrech na naše spolubližní, On nás přivede k dokonalosti, jakou pro nás zamýšlel. Teprve poté budeme Jeho opravdovými dětmi a věrnými podobami prvotního Slunce veškerého života.

Pokud už nebudeme v sobě sobecky uzavírat síly života, které k nám z Něho proudí, nýbrž je budeme jako Slunce předávat dále na všechny strany, vznikne ono vzájemné a oboustranné (=tam i zpět, tj. vratné) posvátné záření, které vytváří nepopsatelnou nebeskou blaženost. 

„Žádný zákon,“ čteme ve spisu ´Robert Blum´, „nezajistí každému to, co patří k jeho podstatě (=to skutečně jeho), tak věrně jako svatý a v životě uskutečňovaný zákon lásky k bližnímu, podle kterého každý to své neustále dává s radostí k volnému použití všem. Nicméně to, co činí a praktikuje jeden, to činí a praktikují (ve sférách těch zdokonalených) také všichni ostatní. A proto je zde zhola nemožné, že by snad někdo mohl přijít zkrátka. Zde se naplno potvrzuje rčení: ´Jak hezké a milé je, když bratři bydlí svorně vedle sebe.´“ 
    

Podobně mluví i Pán ve VEJ: „Opravdová láska k bližnímu v srdci člověka je tím jediným, vpravdě duchovním elementem života, pomocí kterého se udržuje veškerý (pozemský) svět smyslů a všechna nebesa v řádu jejich stálosti. Takže pokud si člověk osvojí (a také uskutečňuje) pravou lásku k bližnímu, pak tím také žije ve správném Božím řádu a sám v sobě dává základ věčnému životu své duše. 

Měj tedy proto také ty od nynějška pravou lásku k bližnímu vůči všem lidem, pak budeš sílou mého Ducha probuzen k věčnému životu a pronikneš do hlubin Mého Božství, a na základě toho budeš ve Mně pak opravdově nade vše milovat svého Boha – a to je všechno, co Já vyžaduji od lidí, chtějí-li získat věčný život! Kdo tedy má takovou lásku, ten nebude mít přede Mnou žádný hřích a nepotřebuje ani dlouhé, prázdné a v Mých očích bezcenné modlitby, žádný půst, ba ani nemusí činit žádné velké skutky pokání.“ 

Láska projevená skutky – pravé Slunce spásy

Spisy Nového zjevení proto bezprostředně vedle lásky k Bohu staví také aktivní, přičinlivou lásku k bližnímu tak vysoko ke zdroji světla, aby si lidé tohoto světa, tolik chudého na lásku a blaženost, konečně opět jasně uvědomili opravdové Slunce spásy. V Lorberových spisech nacházíme jen těžko spočitatelná slova a místa, jež s velkým důrazem tuto nauku lásky hlásají i vysvětlují. Zde jich můžeme uvést pouze několik. Tak ve VEJ se například dočteme:  

„Láska k Bohu je podmíněná láskou k bližnímu. Kdo tedy říká, že k blaženosti stačí milovat nade vše jenom Boha, přitom ale před svým potřebným bližním zavírá své srdce i dveře, ten se velice mýlí. Neboť láska k Bohu nebude bez lásky k bližnímu vůbec nikdy možná. Kdo totiž nemiluje svého bližního, který trpí nouzí a kterého přeci tak zřetelně vidí, jak pak může nade vše milovat Boha, kterého nevidí? Proto milujte své bližní, protože jsou stejně jako vy Božími dětmi, a skrze ně pak budete milovat nade vše také svého Boha!“ 

Podobenství o bohatém statkáři a jeho dětech

„Pohleďte, byl jeden velmi bohatý statkář, který měl mnoho statků, a každý, kdo byl u něho ve službě, měl dobrý život. Tento statkář měl však také mnoho dětí, které miloval a které proto posílal do světských škol, aby se z nich stali lidé s bohatými zkušenostmi. Na cestu jim však dal jen to nejnutnější, aby si nezvykly být přebíravými (a domýšlivými), zahálčivými a tudíž nezpůsobilými pro správu jeho statků. 

Těmto dětem se ve světských školách nedařilo nejlépe. Velice často se musely protloukat bídou a nezřídka musely žádat cizí lidi o almužnu. Někteří z těch cizích lidí, na které se děti obrátily s žádostí, řekli: „Ale, vy přece máte velice bohatého otce! Jen požádejte jeho, on vám jistě pomůže!“ – a nedali dětem nic. Někteří jiní si však ve svých vlídnějších srdcích pomysleli: ´Víme sice, že otec těchto dětí je velmi bohatý a že by svým dětem, které zde studují, zaručeně mohl pomoci, kdyby proti tomu neměl své zřejmě docela moudré důvody. Ale ty děti mezi námi přeci očividně trpí nouzi, a tak jim pomůžeme, jak jen dovedeme.´ Co si umínili, také učinili! 

Po nějaké době však onen bohatý statkář přišel sám do toho cizího (světského) velkoměsta, v němž si jeho děti osvojovaly různé vědomosti a zkušenosti, a vyptával se na všechny, kteří zde vůči jeho dětem projevili lásku. Děti zavedly otce všude tam, kde jim byla prokázána láska. Otec stonásobně odměnil dobrodince svých dětí; a ty, kteří jim projevili nejvíce lásky, vzal na své statky a choval se k nim jako ke svým dětem.    

Hleďte, ten Statkář stojí nyní ve Mně zde před vámi! Chudí ze všech koutů tohoto světa jsou ve skutečnosti Mými opravdovými dětmi. Bohatí jsou však většinou dětmi tohoto světa! A aby se Mé děti neuveličovaly, musí pak v této tvrdé, leč pro ně přesto nesmírně prospěšné škole života trpět také nouzí a v nesnázích pak musí přicházet k bohatým tohoto světa. Co oni učiní Mým dětem, to učiním také Já jim a mnohonásobně je odměním již zde, a poté, v Mém Království, bez omezení.“ 

Ušlechtilá mise

 aneb 
Nebeské úkoly 

„Nežádá se od vás, abyste veškeré své jmění rozdali chudým proto, že jste Mými učedníky. Ale měli byste být moudrými správci majetku, který vám byl svěřen, abyste ty nezaviněně chudé nenechali strádat a živořit, když se objeví před vašimi dveřmi. 

Pohleďte zde na našeho přítele Ebala z Genezaretu! Tento hostinský poskytl přístřeší už tisícům zdejších a také cizích chudých lidí, ale nikdy s ohledem na své domácí to neučinil s nevolí nebo úzkostlivostí. A přesto se jeho jmění nikterak neztenčilo. Naopak, nyní vlastní mnoho pozemských pokladů, a to tak velkých, že by si za ně mohl koupit malé království. Ale všem těmto pokladům připisuje důležitost jenom proto, že díky nim má možnost ještě více pomáhat chudým a potřebným. Na svůj vlastní dům nemyslí, a na své děti jenom potud, aby u všech z nich bylo posilováno poznání jediného a jedině pravého Boha. Zato se ale pak Já starám o všechno ostatní v jeho domě. A zaručuji vám, že jeho dům nebude nikdy v ničem trpět nedostatkem!

 Avšak těm, kteří se strachují (o svůj majetek), zcela přenechám starost o jejich dům a jejich stodoly nikdy nezasypu pšenicí ani žitem, ani jejich vinnými lisy nebude přetékat víno. Jejich zahrady se nebudou holedbat váhou mého požehnání a jejich stáda nebudou ta nejtučnější v kraji! Kdo na Mne spoléhá jen chabě, ten bude také sklízet podle (míry) své důvěry a víry, jež je vždy plodem lásky ke Mně a k bližnímu. 

Buďte proto vždy a neustále milosrdní a naplnění ochotou vzájemně si sloužit, předhánějte se v dobročinnosti, milujte se opravdově, tak, jak Já vás miluji – tím ukážete celému světu, že jste Mí učedníci a svým duchem dokonale Mými opravdovými dětmi!

Všem Mým dětem je určeno, aby se zde, na této Zemi neustále zacvičovaly pro budoucí velké věci (záležitosti) Mých nebes. Neboť tam bude všechno konat (=mít co na práci) jedině samotná Láska. A jakákoli učenost, která nepochází z ohně lásky, nebude v Mých nebesích nikdy přijata a nebude tam mít co dělat.“ 

Živá a mrtvá víra

V tomto světle také pochopíme, proč Pavel říká, že v Kristu má platnost jenom víra, která se uskutečňuje láskou (Gal. 5:6). Jenom pro takovou víru mají platnost zaslíbení Písma, jenom taková působí blaženost a povede k věčnému životu. Jakákoli jiná víra založená na pouhém předpokladu pravdivosti nebo pasivním uctívání, klanění a patetickém nadšení (extázi) je mrtvá, bezcenná a nevede k věčnému, blaženému životu v Bohu. 

Tohle je artikulováno jasně a zřetelně na mnoha místech Nového zákona 
 a neméně jednoznačně o tom vypovídají také spisy Nového zjevení.

V 34. kapitole „Výkladu biblických textů“ je uvedeno:

 „Ten, jenž ve Mne věří, z jeho ledví – jak říká Písmo – poplynou proudy živé vody.“ Tento text (Jan 7/38) je dán jako past, jako jáma, do níž se chytají lvi, panteři a tygři; také je jako mezník (nárožní kamen), o který velice mnozí v noci zakopnou a pořádně si natlučou. Proč to? Leckde jsem nařizoval víru a všude jsem kázal lásku založenou na činech a slovech. Říkal jsem: „Budete-li mít víru, dokážete hory přenášet!" A znovu jsem řekl: „Buďte vykonavateli a ne pouhými posluchači Mého slova!“ 

Také jsem řekl, že ti, kteří mi říkají „Pane! Pane!“, tedy ti, kteří věří v Syna Božího, nevejdou do nebeského Království, nýbrž výhradně pouze ti, kteří konají podle vůle Mého Otce. Dále jsem řekl: „Kdo žije podle Mého slova, ten Mne také miluje. K takovému přijdu a zjevím Se mu v celé Své plnosti (vznešenosti)!“  A dále jsem ještě řekl také: „Dávám vám jenom jedno jediné přikázání, abyste se navzájem milovali tak, jako miluji Já vás! Podle toho se pozná, že jste skutečně Mými učedníky."
Nyní se ptám Já: Co tedy má člověk dělat? Má se spokojit pouze s  vírou, kterou mu doporučili, anebo se má řídit jenom láskou a nevěřit nic, než jenom to, co mu vnukne láska ke Mně, kterou si osvojil aktivní dělností podle Mých slov? Copak jsem snad byl učitelem dvojsmyslů?  Nebo snad jsem jako někdo, kdo při každé příležitosti obrací svůj plášť po větru a věřícímu společenství káže o výlučné hodnotě víry, zato tomu činorodému společenství pak o výlučné hodnotě činorodosti? 

Farizeové věřili nezdolně v Mojžíšova ustanovení, a to z důvodů daných dobou a kdysi i z duchovních příčin. A přesto Jsem je všechny docela často velmi citelně napadal pro bezbožnost. Proč jsem se nespokojil s jejich pevnou, nezvratnou vírou? Proč jsem onoho farizeje, jenž vždy dodržoval literu zákona, nechal odejít z chrámu neospravedlněného, zato celník, zatížený hříchy, mohl odejít jako ospravedlněný? 

Řeknu vám: sami ze sebe byste zřejmě nikdy nenašli východisko z tohoto labyrintu; ale Já chci zde, zrovna jako onen makedonský hrdina, ten uzel rozetnout jedním švihem. A tak tedy poslouchejte:
Kdykoli jsem mluvil o víře, vždy jsem při tom rozuměl víru živou, tedy víru spojenou s láskou!  Ale víru samu o sobě jsem vždy zavrhoval. A jestliže v Písmu říkám: ´ Ten, jenž ve Mne věří, z jeho ledví poplynou proudy živé vody! ´, pak říkám totéž jako: Ten, kdo má živou víru, tedy víru spojenou s láskou, ten bude uveden do nebeské moudrosti a síly. 

Že však pro pouhou víru není (nikomu) zaslíbeno žádné nebe, to vás naučí vlastní zkušenost. Neboť vy jste přeci ve Mně věřili už od dětství – ale zeptejte se sami sebe, kolik kapek živé vody kvůli tomu vyteklo z vašeho nitra? Přivedli jste to svou mnoho let starou vírou natolik daleko, že byste byli například úplně zřetelně pocítili nesmrtelnost vlastní duše? Mnohé věci, které se týkají vaší vnitřní existence po smrti těla, si totiž neuvědomujete ještě dost jasně. A kde jsou u vás věřících ty ostatní živoucí projevy (účinky, odezvy)?   

Z této vlastní osobní zkušenosti však můžete dostatečně usoudit, že v tom zmiňovaném textu jsem rozhodně nemohl rozumět výlučně pouhou víru, nýbrž jedině víru spojenou s Láskou k Bohu a k bližnímu!  Neboť výhradně vírou jako takovou mohou lidé pro věčný život vykonat (dosáhnout) právě tak málo prospěšného jako muž (=manžel), jenž sám se sebou a sám ze sebe nedokáže zplodit děti. Musí se oženit, a teprve pak, s manželkou, může s ní v ohni své lásky zplodit děti.    
Děti jsou v přirozeném smyslu adekvátní k oněm proudům živé vody z ledví těla. A kromě toho, slovo „tělo" nebo „ledví" v tomto textu odpovídá hmotnému obrazu činorodosti samotné lásky. Celý text v rozkryté podobě pak zní takto: ´Kdo je ve svém srdci spojen se Mnou, jeho dělnost (aktivita) bude blahodárná pro věčný život!´  

Jestliže je podle toho někde v Mých slovech řeč o víře, pak pod tím slovem nikdy nerozumím víru prázdnou, nýbrž vždy jenom víru naplněnou láskou. A pokud chcete vidět, jak z vašeho ledví plynou proudy živé vody, vaše víra musí být oživena činy lásky!“ 
 

40
TY A TVŮJ BLIŽNÍ
Od lidí, kteří znají přikázání lásky k bližnímu, slyšíme často otázku: Kdo je tedy ve smyslu tohoto Božího Slova vlastně naším bližním? Mnozí pod tímto slovem rozumějí své nejbližší pokrevní příbuzné a přátele. Jiní k nim v první řadě počítají rovněž své druhy ve víře (=bratry) nebo příslušníky svého stavu. A zase jiní chtějí do okruhu svých bližních zahrnout jenom příslušníky své rasy, ale už nikterak příslušníky jiných ras či národností, kterým jsou povinováni stejně velkou láskou jako sobě samým.   

Spisy Nového zjevení objasňují také tento problém. Staví nám totiž před oči hledisko, z jehož perspektivy jsme schopni obsáhnout celé stvoření, protože z nás nemají být vychovaní pouze občané našeho lidského společenství života na Zemi, ale mají se z nás stát také prospěšní příslušníci (=podílníci) celého Božího království. A proto odpověď na tuto otázku od samotného Pána zní tak, jak jedině musí znít vzhledem k tomuto významnému cíli: 

„Vašim bližním je každý člověk bez ohledu na to, zda je přítelem či nepřítelem, jestliže potřebuje vaši pomoc jakéhokoli druhu, pokud je tato přiměřená a odpovídá Božím přikázáním. Přitom se rozumí samo sebou, že takovému (jedinci), jenž se dopouští skutků v rozporu s Božími přikázáními, nebudete při jeho konání nápomocní, nýbrž ho od spáchání takových činů odradíte. Pokud tohle konáte, v praxi uplatňujete lásku k bližnímu správným způsobem a vaše odměna v nebi bude velká.“ 
  – V tomto smyslu je naším bližním také každá jiná bytost, nehledě na to, na jaké úrovni hmotného nebo duchovního světa se nachází.

Láska v rodině

Počátkem této všeobjímající lásky je láska v rodině. 

Její první náznaky vidíme už v živočišné říši. S jakou dojemnou obětavostí většina zvířecích rodičů krmí, opatruje a ochraňuje svá mláďata díky takzvanému ´instinktu´ podněcovanému Božím Duchem!  Tyto tvory, které se jinak vždy starají jenom samy o sebe, se v době hnízdění, líhnutí  a výchovy naučí nehledět už více na sebe, ale začínají žít pro jiné (tvory) a přičiňovat se o ně.  

Také u člověka se rozvíjí rodinná láska, ta je východiskem a první školou lásky k bližnímu. A my pak na onu moudrou lásku rodičů ke svým dětem a také na povděčně uznalou a uctivou lásku dětí ke svým rodičům (jakož i na opravdovou, nesobeckou lásku mezi dalšími pokrevně příbuznými) docela právem pohlížíme jako na příkladné mravní jednání (=na překrásnou, rajskou ctnost). 

Ale při tom při všem je láska rodiny (a v rodině) pouze nepatrným počátkem toho, co máme dosáhnout v Boží škole života a lásky. A kdo zde v některé třídě této školy zaostane, ten promešká plán zrání a zdokonalování, který má náš Pán a Mistr pro nás a v našem zájmu v úmyslu. 

Někdy se však láska v rodině může projevovat docela neblahým způsobem, zvláště když její (instinktivní) vášnivost přesahuje běžnou míru. Pak se může obzvláště ve vztahu mezi rodiči a dětmi projevit jako „opičí láska“, která vede k rozmazlování a hýčkání dětí, které je v Písmu na více místech opakovaně označované jako velké zlo. Ruku v ruce s takovou přehnanou rodičovskou láskou (v rodině) se pak, jak známo, snadno vloudí také chamtivost, lakota a tvrdá necitelnost vůči cizím, a tak se z oné krásné ctnosti nakonec stává skutečná nectnost. Proto si nyní poslechněme Pána:   

„Řeknu to vám všem: vaše láska k vašim vlastním dětem ať plane jako světlo, ale láska k cizím dětem chudých rodičů ať je velkým požárem! Neboť nikdo na světě není ubožejší než chudé, opuštěné dítě, jedno zda hoch nebo dívenka. Kdo takové dítě přijme v Mém jménu a fyzicky i duchovně se o ně postará jako o vlastní krev, ten přijímá Mne. A kdo přijímá Mne, ten přijímá také Toho, Jenž Mne poslal na tento svět a Jenž je se Mnou v dokonalé jednotě. Chcete-li, aby do vašich domovů přišlo požehnání od Boha a umocnilo se jako dobře obdělané pole pro žeň, pak zakládejte ve vašich domech školky pro chudé děti. Pokud ale ta chudá, hladová dítka odmítnete, a ještě navíc jim budete hřímat, požehnání se vašim domovům vyhne stejně, jako končící den uhýbá před rychle nastupující nocí.“ 

Láska mezi rody nebo rasami

K přespříliš úzkému vymezení lásky k bližnímu na základě (jistých) božských důvodů dochází nezřídka také díky tvrzení, že ve smyslu Písma je našim bližním pouze příslušník stejného národa a rasy a podle toho že jenom jemu jsme povinování stejnou láskou jako sami sobě. V dnešní době se hodně mluví dokonce o závažnosti významu lidské krve podle ras. Existují biologové a filosofové, kteří na tyto fyzické rozdíly mezi národy i lidmi kladou značný důraz. Co si máme myslit o těchto názorech z hlediska Nového zjevení? 

V souvislosti s touto otázkou nalezneme ve Velkém evangeliu (sv. 1, kap. 114) zajímavý rozhovor mezi Nathanaelem, „pravým Izraelitou, v němž není falše (nepravosti)“, a Jidášem iškariotským. Píše se tam:

„Tu Natanael, jenž obvykle mluvil málo a velice zřídka, řekl Jidášovi: „V tobě přebývá duch Kaina, rozumíš mi? A tento duch se na této zemi nepolepší. Neboť Kainův duch, to je svět, od kterého nelze očekávat žádné polepšení!“

Jidáš na to: „No jo, dobře, co jen stále máš s tím svým starým duchem Kaina! Kde je Kain, a kde jsme my? Ten rod už vyhynul. Zůstal pouze Noe, a v jeho potomcích už není ani kapka Kainovy krve, nýbrž v našich žilách proudí čistá krev Božích dětí. Kde však je krev čistá, tam je čistý také duch! Neboť duch člověka se rodí vždy z jeho krve, a proto duch je také stále čistý stejně jako krev!“

Natanael mu odvětí: „To je ten tvůj starý, mně až příliš známý nesmyl, a ten u mne neplatí. Jen si jdi k Saduceům, tam s ním můžeš vzbuzovat pozornost! Ale u nás je krev pomíjející (=trouchnivějící) hmotou, a duch je a zůstane navždy duchem. K čemu ti však je tvá krev Božího dítěte, když v ní přebývá nečistý duch, jak je tomu u tebe! Rozumíš mi?“

Z Lorberových spisů víme, že člověk je trojjedinou bytostí sestávající z ducha, duše a těla.  Božský Duch je tou základní složkou, jež rozhoduje s definitivní a neodvolatelnou platností, duše je složkou proměnlivou, jíž je předurčeno zdokonalit se, a nakonec je to jeho tělo, jež je pomíjivé. 

Podle uvedeného tedy duševně-tělesný základ člověka, který vzniká z hmoty a její podstaty či jádra (=kvintesence), tj. krve, a tím také jeho rasový původ může mít jistý význam pro celkovou klasifikaci jeho osobnosti. Ale také si v této souvislosti budeme muset objasnit, že do každé lidské duše, tedy také do té, jejíž tělo má tmavou kůži, byla z Božího srdce implantována božská duchovní jiskra, prostřednictvím které je do stavu dokonalého Božího dítěte povolaná také duše Orientálce, Inda nebo Číňana a jiných národností či ras stejně tak jako duše čistokrevného Germána. Vzpomeňme jenom například na arménského krále Abgara nebo na Číňanku Chanchu (ve spisu „Biskup Martin“), kteří, ač ani jeden z nich nebyl árijského původu, na základě své pokory a lásky dokázali dosáhnout nejvyšší vrchol dokonalosti!  

Tato úvaha nás může uchránit před tím, abychom své bratry a bližní nespatřovali třeba jenom v příslušnících germánské rasy a ostatní spolubližní domýšlivě a bez lásky odsouvali na méněcennou úroveň (=diskriminovali). Každá rasa má své přednosti a nedostatky. Jestliže takzvaná severská rasa se vyznačuje sklonem k hrdinství, pak na druhé straně právě díky vnímání své suverénnosti výrazně inklinuje k zpupnosti, panovačnosti a svárlivosti, což jsou základní neduhy pocházející z Luciferova srdce. – A pokud u příslušníků jižních ras zaznamenáme často s nelibostí satanskou záludnost (úskočnost), vilnost a brutálnost, pak na druhé straně u nich nalezneme také horoucí nadšení opravdové lásky k Bohu a vroucnost jejich víry.  A budeme-li chtít spravedlivě zvažovat, zda to byla kultura severské rasy nebo kultury ostatních lidských rodů, jež vytvořily větší blaho a vyšší trvalé hodnoty, naše rozhodování bude zaručeně velice obtížné. Neboť zde není rozdílu, jak říká Pavel: „Všichni jsou vesměs hříšníci a chybí jim respekt, který by měli mít před Bohem.“ A Pán Sám říká: „Nikdo není dobrý než jenom Bůh.“

Nepovyšujme se tedy ve své ješitné rasové domýšlivosti nad naše bratry a sestry, jež mají jinou barvou kůže! Před Bohem nemá důležitost žádný vnější tělesný znak, nýbrž výhradně pouze ryzost naší lásky k Bohu a k bližnímu. A proto se máme maximálně snažit o to, abychom láskou svého srdce uchopili všechno, co nese lidskou podobu a co podle přání našeho nebeského Otce má dospět do Jeho podoby.

Láska k nepřátelům 

Také se svými nepřáteli bychom měli jednat s láskou. Do světa plného neslýchaného násilí a sobectví se rozeznívají nehynoucí plamenná slova Kázání na hoře:

„Já vám však říkám: Milujte své nepřátele! Žehnejte těm, jež vás proklínají! Čiňte dobro těm, jež vás nenávidí! Proste za ty, kteří vás urážejí a pronásledují, abyste se projevili jako děti svého nebeského Otce. Neboť On nechává vycházet Své slunce nad zlem i dobrem, ale nad spravedlivými i nespravedlivými dopouští déšť. Pokud milujete ty, kteří milují vás, jaké odměny se vám dostane? Nedělají snad totéž také celníci? A jestliže jste laskaví ke svým bratrům, co tak mimořádného tím činíte? Nečiní snad pohané také tak? Proto byste i v této věci měli být dokonalými jako váš Otec na nebesích.“ 

Bez této andělské ctnosti si vůbec nelze představit opravdové království klidu a míru ani na Zemi ani na nebesích. Neboť základní příčinu zla lze přemoci a vyhubit pouze sílou této velice hluboké lásky. Proto Pán do páté prosby Své Modlitby vložil zejména lásku k nepřátelům, a to v těchto slovech: „Odpusť nám naše viny, jako i my odpouštíme svým viníkům.“ A také ve spisech Nového zjevení Božího Slova, které přijal Jakob Lorber, byla tato nejvyšší forma lásky k bližnímu proklamována s naléhavou vážností. Také zde se dozvídáme o moudrých důvodech, díky kterým právě trpělivost a dobromyslnost vůči nepřátelům urychluje zrání nebeských plodů.   

„Rozumí se samo sebou,“ říká Pán, „že zloději, lupiči a vrahové se musí pochytat a pozavírat. Neboť lidé toho druhu jsou jako divoké, dravé šelmy, které jako věrné symboly pekla dnem i nocí číhají na kořist. Udělat na ně pravou mysliveckou štvanici je dokonce povinností andělů v nebi. Ale nikdo by je neměl hubit, nýbrž by se měli dát do vězení a tam by je měli krotit a mírnit! Jen při násilném odporu by měli být zmrzačeni a při tvrdošíjné odolnosti také usmrceni! Neboť lepší je peklo mrtvé než to živé.

Ale kdokoli zloděje, lupiče a vraha ve vězení ještě i nadále soudí a usmrcuje, na takového jednou Já pohlédnu rozzlobenýma očima. Neboť čím přísněji lidé soudí a trestají své provinilce, tím ukrutnějšími, podloudnějšími a urputnějšími se stávají pachatelé zla, kteří jsou ještě na svobodě. Když se pak v noci vloupou do domu, nejen že seberou všechno, nýbrž také všechny zavraždí a vyplení všechno, co by je mohlo nějak prozradit. 

Odstraň však přísný soud a dej všem lidem dobrou radu, aby tomu, kdo od nich žádá košili (=kazajku), k ní přidali ještě i plášť, pak sice zloději také přijdou a vezmou vám to i ono, ale už nebudou rabovat a vraždit! 
Když však lidé z lásky ke Mně a z opravdové lásky ke svým bratřím a sestrám již nebudou shromažďovat pomíjející statky této Země, nýbrž jako Já půjdou (životem) prostě a skromně, pak brzy nebudou ani zloději, ani lupiči a vrahové!

Kdo si myslí, že přísnými zákony a zostřenými soudy budou zločinci nakonec vyhlazeni, ten se strašně mýlí! Těch peklo ještě nikdy nemělo nedostatek. K jakému užitku ti bude, jestliže zabiješ jednoho ďábla, když potom peklo na místo jednoho usmrceného pošle deset dalších, z nichž pak jeden jediný bude horší, než bylo deset toho prvého druhu? Jestliže se zlovolný člověk dostane někam, kde opět nalezne zlo, rozlítí se a stane se z něj „na slovo vzatý“ Satan. Když se však ukáže někde, kde nenajde nic než lásku, dobrosrdečnost a trpělivost, upustí od své zloby a půjde dále.    
Proto svým nepřátelům raději žehnejte, než abyste je chytali, soudili, zavírali do vězení, tím je totiž zahanbíte svou laskavostí (v něm. originálu idiom: „nad jejich hlavami nastřádáte řeřavé uhlíky“) a učiníte je pro sebe neškodnými. S láskou, dobromyslností a trpělivostí budete mít úspěch všude. Pokud ale soudíte a odsuzujete lidi, kteří jsou navzdory své slepotě konec konců přece jen vašimi bratry, pak namísto požehnání evangelia budete rozsévat mezi lidmi na Zemi jen kletbu a rozbroje!“ 
  

Pomsta nepříteli 

Velice poučná je následující argumentace z „Velkého evangelia“, která se (bezprostředně) dotýká problematiky jednání s nepřítelem:

„Kdo si snad myslí, že se může zbavit svého nepřítele, když usmrtí jeho tělo, ten je postižen desetinásobnou slepotou. Protože teprve tím si ze slabého nepřítele, kterého byl s to vidět, učiní tisíce neviditelných, kteří ho budou pronásledovat ve dne v noci a budou mu působit škodu na těle, na duši i na duchu. 

 Vis (třeba) válku, díky které nezřídka bývají fyzicky zabity mnohé tisíce lidí. Vítěz se domnívá, že se svých nepřátel zbavil, když je podle své fiktivní představy fyzicky zničil. Ale jak mohutně se mýlí! Vzhledem k tomu, že duše a duchové zabitých mají bezprostřední vliv na počasí Země, pak následkem toho ještě několik let poté pustoší obilí a plodiny všeho druhu a povahy, což obecně vyvolává zdražování potravin. Ty jsou zase příčinou vzniku hladomorů, které jsou příčinou rozmanitých smrtících nákaz, které v krátké době zkosí více lidí, než jich zabila válka. Tím se jeho moc oslabí a on, aby se jako vládce udržel, musí za drahý žold najímat (cizí) vojáky, čímž svou zemi zadluží. Lid, který je tísněn příliš velkou nouzí, se proti němu brzo vzbouří. Tuto příležitost nenechají ani vnější nepřátelé nikterak nevyužitou a vyrazí proti němu. A on, ten oslavovaný vítěz, nebude v takovém boji nikdy korunován jako vítěz, naopak, zachvátí ho zoufalství a rozdrásá ho až do nejniternější žilky jeho bytí (=života). A vidíš, to všechno je následné působení fyzicky zabitých nepřátel!  

Proto je prastarým obyčejem, že s (fyzicky) umírajícím se všichni jeho nejbližší usmíří a nechají se jím požehnat. Pokud by totiž umřel jako něčí nepřítel, pak ten, jenž ho přežije jako jeho odpůrce, je  hoden politování. Neboť uvolněná (=svobodná) duše bude zaprvé neustále trápit mysl přeživšího v podobě mučivých výčitek svědomí a zadruhé bude řídit všechny pozemské okolnosti přeživšího tak, že dotyčný ve svém dalším životě už jen stěží dosáhne něčeho solidního. 

Pán ale toto všechno dopouští z toho důvodu, aby se duším, jímž bylo ublíženo, dostalo požadovaného zadostiučinění. A také proto, že pro přeživšího je lepší, když za své zpupné jednání bude sužován na tomto hmotném světě, než kdyby se pak po smrti svého těla okamžitě octnul ve spárech nepřátelských duchů, kteří by s ním jako zcela nezkušeným v onom světě zajisté nezacházeli (velice) přátelsky. 

Proto je naprosto nezbytné, abychom si na tomto světě vštěpovali lásku a opravdové přátelství a svému nepříteli působili raději dobro než zlo a také žehnali tomu, jenž nás proklíná. Protože nikdy nemůžeme vědět, kdy ho Pán z tohoto světa odvolá! 

David byl už od svého dětství člověkem podle srdce Jehovy. Ale proti vůli Páně si udělal nepřítele z jednoho člověka, Uriáše, a jak krutě se pak Uriášův duch s Božím svolením pomstil Davidovi! Toto však i nadále zůstává nevyhnutelným důsledkem nepřátelského jednání vůči člověku proti Boží vůli.  

Samozřejmě zcela něco jiného je, pokud tě k tomu vyzve sám Pán, jak to vůči Filištínským poručil Davidovi, aby na nepřátele Boha a lidí, kteří se podřídili satanovi, již udeřil válečnou mocí a fyzicky je zničil! Ti pak na onom světě ihned propadnou tvrdému soudu a proti Boží ruce se už nedokážou vzbouřit. Neboť mocí Páně budou pokořeni.“ (VEJ sv. 1, kap. 79/7-14) 
Právo na (nutnou) sebeobranu 

Nauka o lásce k nepříteli a o oplácení zla dobrem vyvolává mnohdy námitky lidí, kteří zastávají nutnost sebeobrany. Také Petr, jenž později nosil meč (=stal se držitelem meče), odporoval Pánovi:

„Sice uznávám, že při tomto počínání nabývá láska k bližnímu, jak jsi ji Ty poručil uplatňovat, opravdovou, nebeskou podobu. Ale přesto mi tu ještě mnohé připadá liché (nenáležité), protože na základě toho je nezbytná sebeobrana zcela odsunuta stranou. Vůči lidem, kteří to ve své zlobě vůči druhému člověku neženou příliš daleko, si lze zachovat mírnou mysl, ale vůči lidem, kteří se stali skutečnými arciďábly, by měla Tvá božská nauka činit výjimky.   

Vůbec by mi nevadilo, kdybych tomu, jenž mi dal lehký políček, nastavil také druhou tvář, aby byl mezi námi pokoj a soulad. Ale co pak, jestliže mne můj protivník už svým prvním pohlavkem téměř přizabije? Nemám v tomto případě, pokud bych k tomu měl nějakou možnost, raději přistoupit k sebeobraně, než se nechat takovým zlostným Samsonem zcela utlouci?“

Pán Petrovi odpoví takto: „Je naprosto jasné, že příliš velkou přátelskou vstřícností se nemá poskytovat ještě více příležitostí takovému tuze zlému člověku, jehož zloba by se díky ní mohla ještě více vystupňovat a on byl ještě zlostnějším než předtím. 

V tomto případě by neustálé ohledy nebyly ničím jiným než povzbuzením rostoucí zloby nepřítele. Avšak z tohoto důvodu jsem ve všech dobách ustanovoval v tomto světě přísné soudce a udělil Jsem jim oprávnění, aby kárali a trestali takové lidi, kteří se stali příliš podlými a zlovolnými a podle toho, jak si to zasloužili. Proto jsem vám dal rovněž přikázání, abyste se podřídili světské vrchnosti, ať už bude mírná nebo přísná. Kdo tedy má takového zlého nepřítele, ať zajde k soudci (tohoto světa) a ohlásí mu to. A on už tomu zlořečenému padouchovi jeho zlobu zatrhne (=vyžene z hlavy).  

Nepůjde-li to pouze prostřednictvím tělesného trestu, nakonec se bude muset uplatnit meč. A tak je tomu také s tím pohlavkem. Dostaneš-li jej od člověka jen mírně rozzlobeného, kterého k tomu přimělo náhlé vzplanutí mysli, tak se nebraň, to ho totiž uklidní, a vy se poté i bez světského soudce stanete opět dobrými přáteli! Buď si jist tím, že Svým kázáním o lásce k bližnímu Jsem ani v nejmenším nezrušil moc meče, nicméně Jsem ji poněkud zmírnil, a to na tak dlouhou dobu, dokud nepřátelství mezi lidmi nedosáhne onoho stupně, který lze nazvat pekelným!“ 

Zlaté pravidlo skutečné lásky k bližnímu
Ale v čem tedy spočívá opravdová láska k bližnímu? Jak se vlastně (vůči našim bližním) projevuje a jak se uskutečňuje?   

O tom je ve spisech Nového zjevení na více místech opakovaně formulovaná stanovená norma, kterou v životě obecně známe jako „zlaté pravidlo“, jež se spolehlivě osvědčuje. Podle slov Páně zní takto: „Opravdová láska k bližnímu spočívá v tom, když svým spolubližním činíte všechno to, co si sami s rozumem (přijatelně) přejete, aby v obdobném případě činili také oni vám.“ Nebo stručněji: „Co si přejete, aby lidé činili vám, to čiňte také vy těm druhým!“ 
 

Na základě vlastní rozumové rozvahy a zkušenosti si většinou přeci už každý člověk dokáže docela dobře uvědomit, co on sám může oprávněně vyžadovat od svých spolubližních. A tak na základě tohoto principu se nám nabízí vskutku praktické a snadno použitelné vodítko či jakási standardní norma. Kdyby toto morální přikázání aplikoval každý, na světě by to záhy vypadalo zcela jinak než dosud.

V souladu s tím, co si sami pro sebe přejeme, aby se nám vyplnilo, je naší povinností na základě lásky ponechat každému člověku opravdovou svobodu a každému poskytnout co žádá (=to jeho) stejným způsobem, jak si totéž přejeme sami pro sebe. 
 Přitom samozřejmě nelze vyhovovat nesprávným (=nemístným) či nepřiměřeným nárokům, které odporují Božímu řádu.  Nicméně ve světle Nového zjevení nebude pro nás obtížné rozpoznat přiměřenost a spravedlivou míru ponechání svobody a dávání. – V následujícím textu budeme nyní objasňovat hlavní aspekty, jež v této souvislosti přicházejí v úvahu.
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SNÁŠENLIVOST

(TOLERANCE) 

Jedním z nejdůležitějších základních zákonů našeho nebeského Otce v oblasti života je svoboda vůle. Neboť pouze na základě rozvíjení svobodné vůle a jejím prostřednictvím zaručeně získané zkušenosti mohou duchové, lidé i andělé dospět k samostatnosti opravdových Božích dětí, kterou Bůh Svému stvoření stanovil jako konečný cíl. 

Proto láska k bližnímu od nás v první řadě vyžaduje, abychom všem svým spolubližním co nejvíce ponechávali jejich svobodu v každém fyzickém i duchovním vztahu, pokud je to slučitelné s Božím řádem. Pohleďme třeba jen na to, jak nebeský Otec Sám Sobě i andělům ukládá maximální zdrženlivost při našem vedení: 

Bůh nám Své vnější slovo zjevení nedává bezprostředně a v závazné, konkrétní podobě, nýbrž prostřednictvím lidských úst, v kombinaci s lidským prvkem a zaobalené pozemskou mluvou. Jeho poučné vnitřní slovo zaznívá jenom zcela tichounce v komůrce našeho srdce. A způsob, jakým nás ON Sám vede a směruje životem, je (pro nás) téměř nepozorovatelný. Stručně, On k nám nepřichází jako bouře a požár, nýbrž jako „lehounký šelest“. A v Lorberově spisu ´Duchovní Slunce´ (sv. 2, kap. 105) se dočteme, jak s maximální naléhavostí poučuje také naše ochranné duchy, aby ve vztahu ke svým svěřencům, které mají chránit, dbali co nejpřísněji na tyto zásady svobody. „Žádnému duchu ani člověku nesmí být žádným způsobem činěno násilí. Jeho svobodná vůle ve spojení s jeho poznáním určuje cestu i způsob, jak má být veden.“ 

Hlavní povinnost lásky k bližnímu

V souladu s tím, co bylo právě řečeno, hlavní povinností lásky k bližnímu je duchovní snášenlivost, tolerance. Ale je docela rozporuplné, že nikde jinde nechybí tolik jako právě na poli (působnosti) víry. Mnoho lidí se totiž domnívá, že pravdě, kterou sami poznali, musí sloužit umlčováním těch, kteří smýšlejí jinak než oni, a že podle okolností nebo v případě potřeby je musí potírat násilnými prostředky nebo snad dokonce i zabíjet.  

Jak nesmírně je takový nesnášenlivý duch násilí v rozporu s povahou božské lásky! Pro Božství – pokud by to vůbec mělo v úmyslu – by přeci nebylo nic snazšího, než zcela nepochybným a nesmírně mocným (autoritativním) zjevením takřka v jediném okamžiku vštípit všem lidem správné poznání. Avšak jaký prospěšný užitek by se tím dosáhl s ohledem na svobodu a samostatnost a tudíž pro získání opravdové dokonalosti a blaženosti lidí? Žádný! A proto by si duchovně nesnášenliví násilníci měli dobře uvědomit, kolik škody způsobují svým počínáním a v jak velice velké vzdálenosti se tím ocitají od skutečné, bohulibé lásky k bližnímu.  

„Má nauka,“ říká Pán ve Velkém evangeliu, „vám dává maximální svobodu, a proto nemůže být zvěstována mečem ani okovy temného otroctví. Neboť co má člověku dopomoci k maximální svobodě života a také mu ji poskytne, to on sám musí poznat a také přijmout v té nejdokonalejší svobodě (nezávislosti).“ (VEJ sv. 8, kap. 20/3n.)
„Proto si vždy pamatujte, že největší moc a síla ducha se manifestuje v lásce, trpělivosti, dobromyslnosti a milosrdenství. Nebudete-li schopni nějakého nerozumného člověka (=blázna, pošetilce) ovládnout svou láskou a trpělivostí, pak zlostí a hněvem se vám to povede ještě mnohem méně. Je ovšem nezbytné, abyste občas, kdy to bude velice zapotřebí, vystupovali s opravdovou vážností, za níž však vždy musí prosvítat láska v podobě opravdové blahovůle. Pokud tomu tak není, pak ta vážnost nebude ničím jiným než neúčinným hlomozem, který natropí více škody než užitku.     

Jestliže si ale najednou všimnete, že nějaký člověk je až příliš ponořený do modlářské zaslepenosti světa a hlas pravdy neslyší ani ušima, ani jej nevnímá srdcem, od toho se odvraťte a nemějte s ním nic společného – ledaže by takový pomatenec sám přišel za vámi a přál by si vás slyšet, anebo kdyby mu něco chybělo a on by chtěl vaši pomoc. Kdyby se něco takového stalo, pak mu v rozvážlivé a jemu srozumitelné rozmluvě objasněte jeho nerozumné chování. Pokud to přijme, poskytněte mu pak také pomoc, o niž vás žádal.  Ale současně s touto pomocí mu s laskavou vážností dejte rovněž napomenutí, aby v budoucnu už nesetrvával ve své staré zaslepenosti a hříšnosti, neboť to druhé stadium jeho utrpení pak bude ještě mnohem horší. Budete-li se držet této rady, působení v Mém jménu bude pro vás snadné a budete sklízet ty nejlepší plody života.  

Ale především vás ještě jednou upozorňuji na to, aby nikdo z vás nepřekročil meze opravdové lásky, mírnosti, trpělivosti, dobromyslnosti a milosrdenství. Neboť důsledkem takového vystoupení z mezí by až příliš záhy byla (následná) nenávist, pronásledování a válka. A tak na toto dbejte především, nechcete-li mezi lidmi namísto požehnání šířit rozbroje, zlobu, hněv, nenávist a pronásledování!“ 

Nesoudit! 

Nemilosrdného souzení bychom se však měli zdržet nejenom v náboženských záležitostech, nýbrž obecně v každém ohledu, chceme-li být opravdovými učedníky Toho, Jenž nepřišel, „aby svět soudil, nýbrž aby svět skrze Něj dospěl do blaženosti.“ Toto ponaučení se nachází na mnoha místech Nového zjevení a je vyslovováno s velkou vážností. Tak například čteme:

„Pokud spatříš hříšníky všelikého druhu, pak je nesuď a nezatracuj! Neboť většinou to nejsou oni, kdo hřeší, nýbrž duch, který je popuzuje. Nemůžeš vědět, co je to za ducha, který jimi zmítá.  Existují mnozí, kteří by se pro svou zbožnost snadno mohli stát domýšlivými, a poté by z výše své domnělé počestnosti shlíželi na hříšníky s pohrdáním a odporem, díky čemuž by se pak nevědomky stali ještě většími hříšníky, než jakými jsou ti, které sami odsuzují. Tu pak nastupuje duch a takové lidi, jež mají sklon soudit jiné, popouzí k nějakému hříchu, a tak náš pyšný hrdina počestnosti nyní sám na sobě zakouší, že ještě ani zdaleka není bohem, nýbrž obyčejným slabým člověkem. Takovýto člověk se poté stane opět pokorným a činí pokání, nad které se předtím jako domnělý bohatýr počestnosti cítil až příliš povznesený.     

A tak by tedy nikdo neměl nenávidět hříšníka proto, že je hříšníkem. Nicméně každý udělá docela dobře, když bude nenávidět hřích jako takový a bude se mu vyhýbat nejen svým úmyslem, ale i skutkem. Jedině tvrdošíjnému padouchovi, jenž se stal s hříchem zajedno, bys neměl podávat ruku! Ale pokud v zájmu jeho polepšení na něj dopadne velká bída, to pak na něho pamatuj. A jestliže se k tobě dostane jeho prosba, neuzavírej před ní svůj sluch. A uvidíš-li zločince odsouzeného na smrt, nepociťuj potěšení z jeho smutného údělu, i kdyby se toho zločinu, pro který ho nyní vedou na smrt, dopustil na tvé vlastní rodině (či domácnosti). Neboť pohleď, je docela dobře možné, že na onom světě by mohl i takový delikvent dosáhnout blaženosti!  

Láska budiž ve všech věcech převládající složkou života každého jednotlivého člověka! Spravedlnost, která nemá své kořeny v lásce, není spravedlností před Bohem. A kdo ji vykonává jako soudce, ten je větším hříšníkem než ten, kterého sám odsuzuje. A Bůh ho jednou bude soudit stejně nemilosrdně, jako on soudil svého bližního. 

Proto nesuď a nezatracuj nikoho, i kdyby se sebevážněji prohřešil přímo na tobě, pak jednou nebudeš ani ty souzen, ani zatracen. Neboť jakou měrou někdo odměřuje zde, na onom světě bude jednou i jemu odplaceno stejnou měrou!“ (VEJ sv. 1, kap. 174/4n.)   

 Zametat před vlastním prahem

„Vždy zametejte pouze před svým vlastním prahem a neohlížejte se nejdříve na sousedovy dveře, zda cestička k nim je už zametena! Teprve když si zametete chodník před svými vlastními dveřmi, pak můžete říci také sousedovi: „Pohleď, příteli, já jsem si už svou cestu zametl, ale ty ještě ne. Jakmile budeš mít volnou chvilku, také si pak zameť cestu ke dveřím svého domu! Máš-li však na práci něco jiného, důležitějšího, pak mi dovol, a já očistím také tu tvou pěšinku!“ Pokud ti tvůj soused nato řekne: „Udělej mi prosím tu laskavost (=službu z lásky)!“ – pak můžeš zamést také cestu před dveřmi svého souseda. Avšak předtím si očisti tu svou!“ 
 

Falešnost mravní pýchy

 – podobenství o nelítostném poustevníku

„Hle, jednou šla nocí dívka nízkého stavu. Byla někde vyřizovat záležitosti svých pánů, ale natolik se opozdila, že na zpáteční cestě ji zastihla noc. V půli cesty natrefí na dům, v němž přebývá zbožný samotář – eremita, jenž kvůli Božímu království vede takzvaný přísný, puritánský život. Dívka, která k onomu domu dorazí už za rozbouřené noci, buší na poutníkovy dveře a prosí ho, aby ji vpustil dovnitř a poskytl jí na noc přístřeší. Poustevník vyjde ven a vidí, že onou prosebnicí je dívka, která, kdyby vstoupila do jeho chatrče, by ji mohla znesvětit. Proto, zcela uchvácen svatou horlivostí, řekne: ´V žádném případě nevstupuj do mé Bohu zasvěcené chýše, ty nečistá bytosti, neboť by se kvůli tobě stala nečistou! Táhni dále, a jdi, odkud jsi přišla! ´ S těmito slovy zavře dvířka a s lehkou (=nezatíženou) myslí přenechá plačící dívku jejímu hořkému osudu.  

Po hodině tatáž dívka, ošklivě zřízená bouří, však přijde k domu celníka špatné pověsti, jenž je v očích počestného poustevníka velmi velkým hříšníkem a jemuž také proto dali přezdívku ´nemravný ničema´ (=bez kázně). Tento hříšný „dareba“ rychle zapálí pochodeň a spěchá vstříc bědující dívce. A když zjistí, že belhá a pláče, konejší ji, dovede ji do svého domu, přinese jí jídlo a pití a připraví pro ni pohodlné lože. Ráno ji ještě obdaruje, opatří dva soumary a takhle, posílenou a dobré mysli, jí umožňuje vydat se na cestu do jejího ještě poněkud vzdáleného domova – dokonce ve vlastním doprovodu. 

Hleď, poustevník je přísný asketa, sám si uložil (povinnost) žít neustále v nuceném trestu a pečlivě se vyhýbá všemu, co by jeho domněle čistou duši mohlo byť sebenepatrněji znečistit, a domnívá se, že Bůh v něm už určitě našel velké zalíbení. Současně mu však také nesmírně záleží na tom, aby ho svět považoval za neposkvrněného světce, a to tím spíše, že – jak je o něm všeobecně známo – do jeho světnice ještě nikdy nevkročila ženská noha. Pochopitelně, že taková mravní čistota přináší jeho chýši slušný profit (=mnohá procenta), který by se dozajista zmenšil, pokud by se snad nakonec prozradilo, že jeho chýše byla přeci jen jednou znečištěna nohou dívky.   

Celníkovi je však jedno, zda ho svět svými řečmi očerňuje nebo o něm mluví hezky. Jeho dům je považován za natolik nečistý, že do něj nevstoupí žádný pravověrný Žid, protože by se v něm mohl znečistit. Proto celník jedná naprosto svobodně podle nutkání svého srdce a myslí si: ´Jsem-li již velkým hříšníkem a zcela nečistým, pak přesto budu konat milosrdenství, abych i já jednou nalezl  milosrdenství u Boha! ´  

Nyní vám ale Já, Pán, říkám: Kdo nebude také jako ten celník, ten vpravdě nevejde do Mého království. Neboť veškerá bezcitná mravní čistota nenalézá u Mne vůbec žádnou platnost! Samozřejmě, opravdová, vnitřní mravní čistota společně se vše obětující láskou k bližnímu přesahuje v Mých očích všechno, ale taková, jakou jsme ji viděli tady u eremity, nikoliv. Kdo je čistý, měl by být ve svém srdci neposkvrněný pro Boha, ale svět by o tom neměl příliš vědět. Neboť jestliže se (za to) nechává chválit světem, pak ode Mne může očekávat jen málo chvály.  

Nejlepší bude, když člověk pokaždé řekne: ´Pane, buď milostiv mně, hříšníku!´; když nebude soudit zlo žádného člověka, bude se modlit za své nepřátele a ještě bude činit dobro těm, kteří o něm zle mluví nebo mu dokonce to zlo působí. Vskutku, kdo toto koná, ten v Mých očích není jenom čistý – i kdyby na sobě měl ještě také kdovíjaký hřích, k jehož spáchání ho jeho tělo ještě tu a tam pobídne, nýbrž i s ním je úplně Mým bratrem a spolu se Mnou králem nebes a vší jejich nádhery! Neboť i když tělo takového člověka bývá často pokoušeno zlými démony, přesto však jeho duše kráčí stejně stále v Mém duchu.

Proto říkám vám všem: Přijde-li do vašeho domu jakýkoli hříšník nebo hříšnice a hledá u vás pomoc, nikdy je nevykazujte ze dveří, ale buďte jim nápomocní, jako by nebyli nikdy zhřešili. A jestliže jim poskytnete pomoc, pak také vynaložte veškeré úsilí na to, aby se tito hříšníci působením (vaší) lásky a moudrosti do budoucna polepšili, ale pouze působením té opravdové moudrosti, která prýští/vyplývá jedině z lásky!“ (VEJ sv. 2, kap. 208n.)    
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VYCHÁZEJTE SI VZÁJEMNĚ VSTŘÍC 

Přikázání lásky je na mnoha místech Nového zjevení objasňováno také poukazem na to, jak moc se lidé svými schopnostmi, nadáním, poznáním i majetky, které jim byly Bohem propůjčeny, od sebe liší a také v čem spočívá moudrý důvod toho, že byli takto rozmanitě vybaveni. Pouze na základě rozdílných dispozic může jeden člověk tomu druhému poskytnout něco, díky čemu si pak lidé mohou vzájemně (=mezilidsky) pomáhat a být obapolně užiteční. Nicméně taková výpomoc je nevyhnutelným předpokladem probuzení a osvojování (=zvroucnění) lásky k bližnímu a také podmínkou dosažení opravdové dokonalosti bytostí v celém stvoření, a ne toliko mezi lidmi této Země.   

„Hle, Pán obdařil lidi této Země různými schopnostmi, některé většími, některé menšími. Avšak pro žádného není uzavřena brána velkého chrámu dokonalosti, ba naopak, cesta (do něj) je dána každému jednotlivě. Pak se tedy nikdo nemůže stěžovat a říkat: ´Pane, pročpak jsi i mně neposkytl takové vlohy, kterým se můj bratr může těšit vrchovatě?´ Neboť pak by mu Pán řekl: ´Máš-li pocit, že ti nějaké chybí, zajdi tedy ke svému bratru, a on ti vypomůže! Kdybych všem lidem nadělil všechno úplně stejně, pak by nikomu z nich nic nechybělo (= nikdo by ve srovnání s tím druhým neměl žádný nedostatek) a bratr by nikdy nepotřeboval bratra. Co by pak mělo v člověku probouzet a posilovat vše oživující lásku k bližnímu?´

Čím by však byl člověk bez lásky k bližnímu a jak by pak bez této lásky nalezl onu ryzí lásku k Bohu, bez níž vůbec nelze na věčný život duše ani pomyslet? Aby člověk mohl být tomu druhému prospěšný (svou službou) a díky tomu získal jeho lásku, musí být s to vykonávat něco, co ten druhý jen tak snadno nedokáže, protože mu k tomu chybí potřebné vlohy. Tímto způsobem se pak jeden člověk stává nezbytným pro toho druhého, vzájemným vycházením vstříc probouzí lásku a posiluje ji prospěšností takové služby. V síle lásky k bližnímu se však vždy ukrývá nejvnitrnější vyjevení čisté, božské lásky a v ní věčný život.“  
 
Ušlechtilý životní úkol všech Božích dětí

Heslo sloužit je proto všeobecně platné všude v celém stvoření, napříč všemi sférami nekonečnosti. 

„Právě proto,“ říká Pán ve Velkém evangeliu, „dostávají rovněž blažení duchové nejvyšších nebes téměř stejnou moc a sílu, jakou mám Já, aby Mně i všem lidem mohli prokazovat o to dokonalejší služby. A Já sám jsem taky nepřišel k vám proto, abych z vás vychoval lenochy, anebo abych vás přiučil pouze polnímu hospodářství, chovu dobytka a dalším podobným pracím, nýbrž abych z vás vyškolil schopné dělníky pro velkou nebeskou vinici. Má ponaučení pro vás jsou proto zaměřená na to, abyste se vy sami opravdově zdokonalili ve sféře svého vnitřního života. A zadruhé, abyste se pak díky zdokonalenému životu stali pro Mne už zde a obzvláště poté jednou v Mém království nejzdatnějšími dělníky. 

Kdyby toto nebylo Mým konečným cílem a řekl bych vám: ´Buďte přičinliví jenom zde, a pak jednou v Mém království budete moci žít spokojeně po celou věčnost v tom největším přepychu a podivovat se veškeré Boží nádheře!´, pak bych určitě byl Já Sám blázen. Ano, zajisté budete moci věčně žasnout nad Boží nádherou, ale ne bez dělnosti! Neboť právě na vaší přičinlivosti bude záležet, aby se divy nebes rozmnožovaly a stávaly stále nádhernějšími a skvělejšími (=božštějšími).    

Přeji si, aby se všechny Mé myšlenky a ideje (=nápady a představy) naplno uskutečňovaly právě skrze vás, Mé děti: již zde kvůli duši, srdci a duchu vašich bratrů a sester, a pak na onom světě ve všech významných skutečnostech počínaje jejich nejniternější duchovní sférou vzniku až po jejich vnější hmotné ztvárnění, a od něj pak k opětovnému včlenění do zmnoženého, naprosto samostatného duchovního, zdokonaleného života. A k tomu, přátelé, bude zapotřebí obrovská aktivita a stejnou měrou všeobjímající láska, (absolutní) trpělivost, (univerzální) moudrost a síla! ...“ (VEJ sv. 4, kap. 95/4-7) 

Z těchto důležitých, vpravdě božských slov Pána s jistotou vyrozumíme, proč činorodá služba (tj. vzájemná výpomoc či úsluha) je také v pozemském životě člověka podstatnou součástí lásky k bližnímu a že vedle této služby tím nejdůležitějším je pokud možno co nejčistší, nesobecký duch. 

Sloužení nebeské a pekelné 

„Také zlovolní obyvatelé pekla,“ čteme ve Velkém evangeliu, „dokážou sloužit – pouze to jejich sloužení se obrovsky odlišuje od služby nebeských obyvatel: V pekle chce být obsloužen v podstatě každý.  A pokud už posluhují jeden druhému, pak je to pouze služba naoko, tedy vždy maximálně sobecky zainteresovaná zdánlivá obsluha, kterou chce jeden druhého obloudit, aby ho pak při vhodné příležitosti o to jistěji dostal do svých spárů a z jeho pádu získal užitek pro sebe. 

Tudíž také každá více či méně prospěchářská služba, jakou si vzájemně prokazují lidé, je vždycky více podobná (licoměrnému) poklonkování pekla a ani u Mne ani v Mých nebesích nemá absolutně žádnou cenu.  Pouze služba nezištná je také ryze nebeskou službou, a v Mých očích i v Mých nebesích má plnou hodnotu.   

Když si tedy vzájemně sloužíte, pak si posluhujte s láskou a z opravdového bratrství, jak je to obvyklé v nebi! Jestliže si od vás někdo vyžádá službu z lásky, pak ji prokažte se vší radostí a nežádejte ještě před vykonáním služby o odměnu; neboť něco takového činí také pohané, kteří neznají skutečného Otce na nebesích. Jestliže ti ale někdo prokáže dobrou službu, také se ho pak neptej: ´Příteli, co ti dlužím? ´Ale ty sám  bys měl poskytnutou službu ze vší lásky a radosti svého srdce odměnit podle svých sil co nejlépe. Pokud si to dotyčný, jenž ti onu dobrou službu prokázal, všimne, obejme tě a řekne ti: ´Šlechetný příteli, hleď, prokázal jsem ti pouze malou službu a ty mne za to odměňuješ tak velkoryse! Stačí pouze část z toho, a i tu si vezmu jenom jako důkaz tvého bratrského srdce, jež mi je tak drahé!“ 

Bude-li poskytovatel služby mluvit se zadavatelem služby s takto prožívanou hloubkou svých citů, nestanou se pak sloužící i žadatel opravdovými nebeskými bratry? Zcela jistě ano! A právě díky tomu k vám přijde Boží království a bude vám jako v Ráji (=božsky) vládnout žezlem světla a vší milosti.“ (VEJ sv. 4, kap. 992-8)
O správném dávání 

Umění správně dávat má rovněž nebeský původ, a pokud nám nebylo dáno (=vnuknuto) Bohem, musíme se je naučit. 

„Co konáš nebo dáváš, to vykonej a dej s velkou radostí!“ říká Pán. „Neboť laskavý dobrodinec (=aktér dávání) a dárce má u Boha dvojnásobnou cenu a také je dvojnásob blíže k duchovní dokonalosti. Jeho srdce se podobá plodu, který snadno a časně uzrává, protože má v sobě plnost toho správného tepla, v němž působí základ života. Jinak i ten sebehorlivější dárce a dobrodinec se vzdálí od cíle duchovního zdokonalení, o to více, čím nerudnější bude při dávání a konání. Neboť nevlídný (=rozmrzelý) výraz při obdarování má v sobě ještě mnoho hmotně světského, a proto je od ryze božského elementu mnohem vzdálenější než dávání s laskavostí a s radostí.  

Proto své dávání a konání také neprovázej žádnými vážnými nebo často trpkými domluvami či napomínáním. Ty totiž i u chudého bratra snadno vyvolají smutek a dotyčný si pak začne ve svém nitru (v srdci) toužebně přát, aby od takového dobrodince, který ho stále přísněji napomíná, nemusel už nic přijmout. Nicméně takové nevhodné napomínání nezřídka vyvolává u dobrodince pocit vlastní skvělosti, ale příjemce jeho dobročinnosti se v důsledku toho cítí hluboce pokořen a nyní o to více prožívá vlastní nouzi. A tak se přijímání pomoci stává o mnoho těžším než dávání.      

Ten, jenž má jmění a dobrou vůli, obdarovává snadno. Ale chudému příjemci bývá i beztoho úzko z toho, že jeho chudoba ho nutí být na obtíž nějakému dobrodinci, byť bude sebelaskavější. A jak těžko mu musí být u srdce teprve tehdy, jestliže dobrodinec mu to ztěžuje svým mrzutým obličejem a ještě před poskytnutím dobrodiní mu uděluje moudrá ponaučení, která se pro příjemce dobročinnosti stávají až příliš svízelnou překážkou (=svěrací kazajkou), než aby v budoucnu v případě nouze ještě jednou stanul přede dveřmi onoho svatého karatele.  

Naproti tomu přívětivý dárce má před tím mrzutým velkou přednost, protože on srdce příjemce potěší, povzbudí a vyvolá u něj pocit vděčnosti (=uvede ho do povděčného smýšlení). Takový postoj dárce naplní rovněž příjemce láskyplnou a prospěšnou důvěrou vůči Bohu, a pak i sebetěžší jho se pro něj stává lehčím břemenem, jež poté snáší s větší trpělivostí a odevzdaností než předtím. – Veselý dobrodinec je pro bratra trpícího nouzí tím, čím je jistý a útulný přístav pro lodníka na rozbouřeném moři.“ 
 

Lakomství – původce všech hříchů

Lakotě neboli nenasytnosti se také dostává ostrých káravých slov: 

„Lakomství je otcem všech hříchů! Nejprve člověk naskrblí velké jmění, a to jakýmikoli prostředky, nezřídka na základě podvodu nebo pomocí krádeže či lupu. Jakmile už dost zbohatne, stává se domýšlivým a panovačným. Před ostatními se začíná uzavírat a sjednává si služebníky a čeledíny, aby zahnali každého, který se nepovolán přiblíží k příbytku onoho lakomce, jenž se nyní stal mocným. Boháč zanedlouho skoupí celý kraj, stává se výslovným vládcem, často se (vyděračsky) zmocní veškerého majetku svých podřízených a jedná s nimi jako typický tyran. 

Je-li tento lakomec už nadmíru bohatý, vrhá se do náruče všelikému smyslovému a rozmařilému životu a provozuje různé hanebnosti. A jelikož je ve své zemi nejvyšším pánem (=tím prvním), záhy svým špatným příkladem svede všechen svůj lid. A ten si říká: ´Pán to musí přeci vědět lépe než my; koná-li tak on, pak to můžeme dělat také my!´ A tak nakonec začne v oné zemi každý krást a vést nemravný život a o nějakém poznávání Boha už není ani stopy. 

Jen jdi do těch krajin a království Země, a podívej se do jejich kronik! Zjistíš, že jejich vládcové většinou byli zpočátku obyčejní lidé, lakomí, hrabiví a zabývající se obchodem, kteří si pomocí svého bohatství postupem času různými donucovacími prostředky podřídili země a jejich obyvatele, a dokonce natolik pozměnili morálku i náboženství těchto porobených národů, že už jen stěží bylo možné dobrat se jejich někdejší bezúhonnosti (=čistoty). 

Proto dávejte pozor, aby se mezi vás nikdy nevplížila lakota! Dokonce i přehnaná šetrnost by u vás měla být (pod trestem) zakázána, protože obvykle bývá zárodkem lakoty. Každý ať má tolik, kolik potřebuje k životu. Nadbytek by se ve vašich domovech neměl vyskytovat u nikoho!“ 
 

O spořivosti 

„Kdo střádá jenom pro sebe sama a pro své rodinné příslušníky, nespoří v duchu Mého pořádku. Kdo však spoří proto, aby v době nouze měl něco také pro ostatní potřebné bratry, toho chválím a žehnám jeho úsporám, ten nebude mít nikdy nouzi. Neříkám, aby nikdo nešetřil pro své děti a pro svou domácnost, neboť to je základní povinností každého rodičovského páru. Ale z toho by neměli být vyloučení ani cizí chudí. Já také nebráním Svému Slunci, aby stejnoměrně ozařovalo dokonce i ty, kteří nejsou Mými dětmi!

Kdo tedy bude činit tak, jak si počínám Já, ten bude také jednou tam, kde budu navěky Já. Kdo ale bude skrblit na svých bratrech, vůči tomu budu i Já velice skrovný. Toto (po)naučení mějte ve svých domovech na paměti i nadále, a Mé požehnání vám pak nebude nikdy odňato!“ 

Chudoba a bohatství

O chudobě Pán říká: „Chudoba je pro lidi sice velkým trápením, ale nese v sobě zárodek pokory a skromnosti, a také proto bude mezi lidmi stále přetrvávat (jako škola pokory). Přesto však by bohatí neměli dovolit, aby chudoba dosáhla nadměrné velikosti, jinak oni sami budou velice ohrožení (chudobou) už zde a jednou také na onom světě. Jsou-li mezi vámi chudí lidé, nemusíte jim dávat tolik, aby také oni zbohatli. Ale neměli byste je nechávat trpět nouzi! Těm, které vidíte a znáte, těm pomáhejte podle práva a (lidské) slušnosti.  

Kdo z vás však bude přítelem chudých z celého srdce, tomu i Já budu přítelem a opravdovým bratrem v pozemském čase i na věčnosti. Ten nebude mít zapotřebí, aby se duchovní (=niterné) moudrosti učil od jiného mudrce, protože Já mu ji vložím do srdce v celé její plnosti. Já Sám k němu přijdu a co nejvěrněji Se mu dám poznat (=vyjevím). Budu to říkat jeho duchu, jenž je láskou, a on tím naplní celou duši i její ústa. A co on poté řekne nebo napíše, to budu ve skutečnosti mluvit a psát Já.“ (VEJ sv. 4, kap. 79/3n.)  

O skutečném bohatství pozemských Božích „správců“ se dočteme: „Lidé, kteří vlivem milosti z nebe zbohatli pílí svých rukou, jsou lahodnými a ušlechtilými plody této Země. Jsou neúnavnými střadateli pro slabé a chudé, neustále budují nová obydlí pro lidi bez domova a tkají oděvy pro nezaoděné bratry a sestry. Proto i jejich odměna bude jednou veliká, neboť oni už na této Zemi v sobě nosí samotné nejvyšší nebe. Až jednou jejich duše opustí tělo, pak se z jejich srdce bude rozprostírat nebe stejně, jako když vycházející Slunce rozlévá své světlo a pak se nádherně zaskví ve velkém centru své vše oživující podstaty.

Ano, přátelé Moji! Být bohatým na této Zemi a použít pro sebe jenom tolik, kolik opravdu nezbytně potřebujeme k zaopatření sebe sama, tedy být sám vůči sobě skromným, ale umět být o to štědřejším vůči chudým, to je ta nejskvělejší podobnost s Bohem již v (hmotném) těle této Země! Čím větší bude u nějakého člověka tato skutečná (nefalšovaná) a jedině věrná podobnost s Bohem, o to více požehnání a milostí bude k němu neustále plynout z nebes!   

Proto vy, kterým se bohatě dostalo statků této Země, buďte stejně štědří jako to Slunce, jež září na obloze, pak budete také takoví jako to Slunce a jako Slunce budete také sklízet!“ 

O peněžité výpomoci

Mysl mnoha lidí zaměstnává problém, zda podle přikázání lásky je nějakému učedníku Páně dovoleno, aby svůj majetek, který má v penězích, půjčoval na úroky. V Lorberově spisu ´Duchovní Slunce´ (sv. 2, kap. 84/14) se o tom píše: „Jestliže nějaký stát stanovuje úrokovou sazbu zákonem, pak je bohatým dovoleno, aby přijímali úroky podle tohoto úrokovacího procenta.“

Dále to však Pán ve ´Velkém evangeliu´ rozvádí obšírněji takto: 

„Kdo z vás má mnoho peněz, ať je nepůjčuje vždycky jenom těm, kteří mu budou moci ve sjednané době zaplatit vysoké a lichvářské úroky a splatit také jistinu, nýbrž rovněž chudým, kteří mu nemohou vrátit ani jistinu ani uhradit úroky. Tak bude mít své peníze (jako pohledávku) k dobru u Mne, a Já mu je splatím desetinásobně již zde a poté na onom světě stonásobně. Kdo však půjčuje své peníze jenom těm, kteří mu mohou ve sjednané době zaplatit jistinu i s úroky nebo v jistých případech je musí splatit na základě donucení soudem, ten si svou odměnu převzal celou už zde a ode Mne už nemůže očekávat žádnou jinou. Neboť tím neposloužil Mně, nýbrž pouze světu a sobě samému.   

Vy sice řeknete: ´Půjčí-li někdo peníze na úrok někomu, kdo je v nouzi, pak je to přeci také dobrodiní. Dotyčnému vypůjčovateli je tím pomoženo, třeba se díky tomu dokonce stane bohatým, a pak bude s to zcela snadno splatit jistinu i s úroky. Věřitel přeci musel riskovat, že v nepříznivém případě své peníze ztratí. ´  

Nato Já říkám: Kdo nějakému spolubližnímu v nouzi půjčí peníze na zákonem stanovený úrok, ten už tím pro něj vykonal dobrý skutek, který nalezne své zhodnocení také na nebesích. Pak je také povinností dlužníka, aby svému věřiteli nejen svědomitě zaplatil to, co si vypůjčil včetně smluvených úroků, nýbrž také pokud (z toho) získal velký prospěch, aby se přímo z  popudu svého srdce s věřitelem podělil o zisk, protože toto obohacení docílil přeci jenom díky jeho půjčce! Nicméně věřitel by to neměl požadovat!   

Pokud však k někomu, kdo má peníze na vypůjčování, přijde chudý člověk, od něhož nelze očekávat, že by vypůjčený vyšší obnos dokázal použít užitečně a výnosně, pak podle Mne žádný člověk není zavázán půjčovat požadované peníze takovému chuďasovi. To proto, že tímto způsobem by své peníze vědomě, vlastně takřka svévolně vyhodil bez jejich skutečného zužitkování a chudému vypůjčovateli by tím pouze poskytl příležitost k různým výstřednostem. Takový skutek by tudíž nebylo možné nazvat prospěšným, spíše naopak, a třebaže ne zrovna špatným, přeci jen by to bylo velice hloupé – což by nemohlo být přijatelné ani pro Mou Lásku, a ještě méně pro Mou Moudrost.   

Avšak něco zcela jiného by bylo, kdyby si od vás chtěl vypůjčit jistou částku takový chudý člověk, o němž víte, že s penězi dovede zacházet správně a že zchudl jenom díky nenadálým nepříznivým okolnostem. Takovému byste neměli odepírat, co je ve vašich silách, také bez úroků a bezpečné jistoty, že zapůjčenou hotovost někdy dostanete zpět. Pokud dotyčný peníze využije správně, pak jako váš bratr již bude vědět, co bude muset poté učinit; neboť on má stejné povinnosti vůči vám jako vy vůči němu.

Kdyby ale výpůjčku už nemohl vrátit, neměli byste na něj kvůli tomu nevražit anebo svou pohledávku uplatňovat u jeho potomků, protože to by bylo kruté a naprosto v rozporu s Mým řádem. Pokud však jeho potomci, zejména jeho děti nebo první generace vnuků přijdou k majetku, pak učiní velmi dobře a Mně k libosti, když zaplatí dluh, který u nějakého lidumila udělal jejich nebohý otec nebo děda. Stane-li se tak, pak onen lidumil už bude moc dobře vědět, co z lásky ke Mně a k bližnímu má s takovými penězi učinit!“ 

 „Říkám vám: co činí pouhá moudrost světa, to pohlcuje půda Země, ale pro věčné nebe z toho nezbude nic. Co ale koná na Zemi láska, to je učiněno také v nebi a zůstává navěky.“ (VEJ sv. 1, kap. 58/4n.)
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LÁSKA A MOUDROST

Opravdová láska k bližnímu je ve všech životních situacích podmíněná racionální (soudnou) moudrostí, která dobře rozvažuje účel i prostředky. Podobně přeci i Samotný Bůh tím nejdokonalejším způsobem také slučuje moudrost, řád a vážnost se Svou nezměřitelnou láskou. 

Právě proto nerozumné plýtvání láskou nebo nesmírná snaha „být laskavým“, ale i ponechávání volnosti je stejně tak málo v souladu s Boží vůlí jako mnohomluvné, ale nečinné emocionální blouznění.

Tento problém jsme vysvětlovali již výše (v kap. 40) v souvislosti s naším chováním vůči nepříteli a s ohledem na použití síly (autority) meče. Ve spisu ´Mládí Ježíšovo´se o správném jednání s pachateli zločinů říká následovné: ´Kdo páchá zlo a nezná je, ten má být poučen. Podobně také ten, který je koná v případě nebezpečí. Avšak kdo zná dobro, a přesto z liché svévole páchá zlo, je ďábel a musí být potrestán ohněm!“ (Mládí Ježíšovo kap. 252/20n.)

Následující scéna z ´Velkého evangelia´ ukazuje, jak Pán z uvedených důvodů musel velmi přísně zakročit proti zneužívání lásky k bližnímu. Vedle příbytku Páně se jednou usadili dva takzvaní „žebráci z povolání“. Těm Pán řekl: 

„Není od vás slušné, že zde žebráte, protože vy nemáte zapotřebí žádné almužny. V blízkosti Samarie jste za drahé peníze pronajímali domy a polnosti, a peníze jste pak lichvářsky uložili do směnárny.  Stali jste se boháči a nyní v chatrném oblečení žebráte na cizí půdě, abyste si ušetřili své úroky z lichvy, a přitom ty skutečné chudáky z tohoto okolí zbavujete toho, co náleží jim. Copak jste se jakožto Židé ze zákona nedoslechli, že máte nade vše milovat Boha a svého bližního jako sebe sama? A jestliže někdo jedná jako vy, znamená to snad, že jedná podle zákona? Zvedněte se z tohoto místa, vy pokrytci a podvodníci, jinak se vám povede zle! 

Pouze ten, kdo je opravdu chudý a pro svůj vysoký věk nebo pro ochablost svých údů nebo smyslů anebo z jakýchkoli jiných závažných důvodů už není schopen žádné práce ani výdělku, takový má od Boha právo nárokovat si na milosrdenství svých bohatších spolubližních. A kdo takovému chuďasovi něco dá, tomu to Bůh také oplatí. Tomu, jemuž bylo naděleno, Bůh tento dar požehná a ještě mu dá odměnu za jeho trpělivost, s níž snáší svou skutečnou chudobu. A jestliže Bůh najisto odmění také milosrdenství toho, jenž vám díky své neznalosti poskytl jakoukoliv almužnu, pak ale vás jako podvodníky a pokrytce bude o to přísněji trestat zde i na onom světě … Avšak vy jste vystavení trestu ještě obzvláště proto, že zde ty opravdově chudé z této oblasti zbavujete toho, co patří jim. Ihned se odtamtud seberte, jinak poznáte moc Toho, Jenž vám nyní tohle hovořil!“ (VEJ sv. 8, kap. 159/11n.)   

Láska k Bohu, láska k bližnímu a sebeláska

Sebelásku, která se přiměřeným způsobem zaměřuje na zachování a pokračování vlastního života, takovou Bůh vůbec nezvrhuje. Vždyť ani v Božím přikázání se neříká: „Miluj také svého bližního nade vše, stejně jako Boha“, nýbrž pouze „miluj ho jako sebe sama!“ 

Člověk, stejně tak jako každá jiná živá bytost, musí brát patřičný zřetel rovněž na svůj vlastní život a jeho další udržení, pokud však bude na něj dbát v souladu s Božím řádem. Tuto bedlivost vštípil Stvořitel do každé bytosti jako pud zachování života, jinak by se rozpadlo všechno, co existuje. Všechna ta nesčetně mnohá „shromaždiště života“, jež Stvořitel vytvořil v rozmanitých bytostech, by bez tohoto přirozeného pudu vymizela a celé stvoření by se nakonec rozptýlilo do prvotních jisker života. 

Neboť je totiž také řečeno: „Jelikož pro každého člověka jeho sebeláska znamená vlastně totéž jako jeho vlastní život, pak náležitě správná míra přirozené sebelásky je pochopitelná sama od sebe. Neboť nemít žádnou sebelásku by znamenalo totéž jako nemít žádný život.“ 

Zde se vlastně jedná pouze o to, abychom rozpoznali rozdíl mezi správnou – náležitou a nesprávnou – nenáležitou sebeláskou. – „Náležitá (přiměřená) je sebeláska tehdy, pokud nebaží po věcech světa více, než jak jí to nadělí míra božského řádu, která je dostatečně ukázána v sedmém, devátém a desátém Mojžíšově přikázání. Pokud má sebeláska požadavky nad tuto míru, pak přestupuje určené hranice božského řádu a stává se hříchem.“ (Duchovní Slunce sv. 2, kap. 103/2n.)
Správná proporcionalita lásky

je uvedena ve ´Velkém evangeliu´v jednom velice podnětném a poučném rozhovoru mezi Pánem a učedníkem Jidášem

Jidáš v něm vysvětluje: „Pro člověka je nemožné, aby se vzdal veškeré sebelásky. Musí přeci jíst a pít a poohlédnout se po příbytku a oblečení. A tohle přeci činí také z jistého druhu sebelásky! Vezme si milou ženu a chce ji mít jenom pro sebe, ale běda tomu, kdo by se odvážil (žádostivě) požádat ženu svého bližního! A to přeci určitě bude také nějaký druh sebelásky? Dále, budu-li mít dobře obdělaný pozemek a nastane doba sklizně, to snad nyní z naprostého nedostatku sebelásky půjdu ke svým sousedům a řeknu jim: ´Přátelé drazí, jděte a sklízejte, co narostlo na mých polích, neboť já jako ten nejmenší mezi vámi a jako služebník vás všech jsem pracoval jenom pro vás!´ Myslím, že tu by přeci takové nadmírné sebezapírání mělo mít vymezené určité hranice! Jak dalece tedy smí zajít lidská sebeláska?“

Pán mu na to odpověděl: „Tak já ti tedy dám měřítko, podle kterého si dokážeš ty i každý jiný uvědomit, jak má na tom být se sebeláskou, jak s láskou k bližnímu a jak s láskou k Bohu.  

Vezmi si číslo 666, které za dobrých i špatných okolností charakterizuje buď dokonalého člověka, nebo dokonalého ďábla. Rozděl lásku v člověku přesně na 666 dílů. Z nich dej Bohu 600 dílů, bližnímu 60 a sobě samému 6, tak obdržíš poměr lásky (=postoj) u dokonalého člověka! Chceš-li však být dokonalým ďáblem, pak dej Bohu 6 dílů, bližnímu 60 a sobě 600!

Hle, poctiví čeledíni a děvečky jsou ti, kteří obdělávají pole svým pánům. Podle tvého názoru by si tedy také měli vzít úrodu, protože vzešla z jejich píle a námahy. Ale oni ji dají do stodol svých pánů a mají velkou radost z toho, že mohou svým pánům říci: ´Pane, všechny tvé sýpky jsou již plné, ale polovina úrody je ještě na poli! Co s ní máme udělat?´ A jejich radost bude ještě větší, když jim pán řekne: ´Chválím vás za vaši velkou a nezištnou píli a snahu. Jděte a přiveďte sem stavitele, aby mi v co nejkratší době postavili zásobárny, a já toto požehnání pole uchovám na léta, která by snad mohla být požehnaná výtěžkem méně, než byl tento rok!´

Hleď, služebnictvu v tomto případě nepatří nic, oni nemají žádné stodoly ani zásobárny, a přeci pracují za menší mzdu, jakoby to bylo pro jejich sýpky; oni totiž vědí, že ani oni nebudou muset trpět nouzí, pokud jejich pán bude mít zásobárny plné. A vidíš, v konání poctivého služebníka spočívá celý vztah každého opravdového člověka k sobě, k bližnímu i k Bohu.   

 Opravdový sloužící se stará 6 díly o sebe, 60 díly o své spolusloužící, aby mu byli příznivě nakloněni, a o svého (nadřízeného) pána 600 díly. Avšak tím se, aniž by chtěl, přesto stará (všemi) 666 díly o sebe. Neboť jeho spolusloužící budou svému druhu, u něhož vycítí nejméně sebelásky, projevovat nejvíce náklonnosti a pán (=chlebodárce) ho brzy nad všechny povýší. Ale na sloužícího, který se stará jenom o vlastní kapsu, při práci je samozřejmě poslední a své ruce přikládá jenom k té nejlehčí práci, budou jeho druhové pohlížet nevraživě a jeho pán (=chlebodárce) si bezpochyby také všimne, že tento sobecký sloužící je líný holomek. Proto také ho nikdy nepovýší nad své ostatní služebnictvo, ba naopak, sníží mu mzdu a u svého (=jídelního) stolu ho vykáže na to nejposlednější místo. A pokud se tento sobecký, líný pacholek nepolepší, bude se špatným vysvědčením propuštěn ze služby, a poté jen stěží kdy dostane opět nějakou službu. Jestliže však ještě má alespoň jediného přítele, vůči kterému se projevoval nezištně, může ho tento vzít do svého příbytku, za což ho pán nebude plísnit.   

Každý člověk má a musí mít jistou míru sebelásky, jinak by nemohl žít. Avšak, jak bylo ukázáno, pouze tu nejmenší možnou míru. Pouhý jeden stupínek výše už tu její ryzí proporci ruší. A tak na vahách božského řádu je tato záležitost přesně navlas vyvážena! Nyní, když ti byly ukázány hranice, uvidíme, jak je budeš doopravdy zachovávat.“

Jidáš praví: „K tomu je však zapotřebí také mnoho té nejhlubší moudrosti, aby člověk dokázal posoudit, zda svou sebeláskou vystihl přesnou míru! Jak to může omezený (neprozíravý) člověk posoudit?“

Pán odpoví: „Ať činí s bezelstnou (poctivou) vůlí to, co dovede; to, co mu pochybí, mu již bude přidáno Bohem.“ 

Účel, jenž posvěcuje

Tyto základy lásky i celou její podstatu odhaluje až do nejzazší hloubky také následující rozhovor Pána s jedním jiným učedníkem, jenž se jmenoval Ahab. Na závěr nádherného podobenství o lásce dvou synů – jednoho nezištného a toho druhého egoistického – k společné matce Pán připojil tento doplněk: „Kdo Mne nemiluje pro Mne Samotného tak, jako tento pravý, upřímný syn miloval svou matku, nepřijde tam, kde budu Já. Člověk musí milovat Boha bez ziskuchtivosti („výdělkářství“), jak i jeho miluje Bůh, jinak vůbec nebude Boha hoden!“

Na to Ahab odvětí: „To je vznešená a hluboká pravda. Ale přesto bych chtěl k tomu podotknout, že úplně netečná láska (=nejevící zájem o nic) nemůže existovat, alespoň u lidí ne. Neboť pokud jsem o lásce přemýšlel, pak přeci jen tato láska, byť bude sebečistší, se více či méně vždy vydává na lup. 

Podívej, já Tě přeci bezpochyby miluji tak vroucně, jak Tě jen kdy člověk dokáže milovat; dokonce kdyby to bylo možné, chtěl bych si Tě z čisté lásky úplně vtěsnat do svého srdce! Ale nyní se ptám, zda mohu totéž pociťovat vůči nějakému jinému, zcela lhostejnému člověku? Musím připustit, že – ne! A proč ne, proč to cítím jenom u Tebe? 

Odpověď se nabízí sama od sebe: vím, Kým jsi a co dovedeš, a nyní také vím, co mohu díky Tobě a dodržováním Tvého učení dosáhnout. A to je tudíž také nepochybný důvod mé vroucí lásky k Tobě. Neboť kdybys (Ty) nebyl tím, Kým jsi, má láska k Tobě by zajisté byla podstatně menší. Proto mám a projevuji o Tebe tak převeliký zájem, a proto Tě chci milovat, a také Tě miluji! 

Nehodlám tvrdit, že Tě snad miluji pouze pro nějaký mimořádný prospěch, protože všechno na světě přeci opouštím jenom kvůli lásce k Tobě. Ale přesto se zde má láska vydává na zcela zvláštní lup; neboť po Tobě prahne, jelikož pro ni znamenáš více než celý svět!

Podstatný rys (charakter) lásky je pokaždé určován vyšší hodnotou, a to buď materiální, nebo duchovní. Kupec, který hledal perly, vše prodal a koupil si tu velkou perlu, kterou právě objevil. Proč asi? Protože měla mnohem větší hodnotu než všechno, co vlastnil předtím. Toto je zajisté ušlechtilé zaměření (lidského) zájmu, ale přesto zůstává zaujetím o věc (náklonností), a bez něj – přinejmenším u člověka – neexistuje žádná láska. Kdo by mi chtěl namluvit, že existuje nezainteresovaná láska, která má své místo snad nanejvýš u Boha, tomu řeknu: ´Příteli, zajisté jsi obsáhl velkou moudrost, ale o věcech lásky jsi zaručeně ještě nikdy důkladně nepřemýšlel! ´

Ano, božská, opravdová (věrná) láska se od té ďábelské samozřejmě velice liší, naprosto podstatně ale v tom, že božská láska sice stejně jako ta ďábelská také olupuje (uchvacuje), ale ona zase všechno dává zpět! Ona hromadí pouze proto, aby mohla opět vracet, kdežto pekelná láska olupuje pro vlastní chřtán, ale nehodlá nic vrátit.

Pokud si osvojíme nebeskou lásku, budeme také vědět, že tím nemůžeme utrpět žádnou ztrátu (ani škodu), nýbrž že v každém ohledu můžeme získat o to více, oč více dáváme. 
To se pak podobáme jámě, která se hloubí do půdy: čím více zeminy se z ní vydoluje, o to více se bude zvětšovat její vnitřní prostor pro přijetí (absorbování) světla a nebeského vzduchu. – Pane, myslím, že v tom nemám nepravdu. Co tomu říká Tvá nekonečně vyšší Moudrost?“

Pán řekne: „Nic, než že v tom máš úplnou pravdu! Neboť kdyby láska nebyla tak či onak lupičem, pak by to nebyla žádná láska. Každá láska se dožaduje svého a chce vlastnit. Ale v účelu tohoto (při)vlastnění spočívá nekonečný rozdíl. A ten navěky odděluje nebe a peklo od sebe!“ 

Mnoho vědění nebo hodně skutků?
Projevem nedostatku rozumné míry a v podstatě skrytou formou sebelásky je také  

neúměrné nebo časté čtení, poslouchání a studium některých pasivních (planých) plamenných řečníků (=„bohatýrů moudrosti“ nebo „žonglérů slova“). Na jejich adresu Pán říká:

 „Pokud někdo ví z Mé nauky pouze málo, ale okamžitě podle ní koná, ten z ní bude mít větší a skutečnější (=živější) užitek než ten, který o Mně a o Mé nauce mluví sice se vší úctou, ale nikdy se nedokáže odhodlat ke skutku. Ten první díky svému jednání podle toho mála, co slyšel, oživí ve své duši právě to, co vyslechl. Toto malé zrníčko brzo přinese velkou žeň živoucího ducha, kterou už žádná zlá moc nebude s to nikdy zničit. Naproti tomu ten druhý velebitel Mé nauky, sužován duchovním hladem, sesbírá také všechny ostatní nauky, nakupí je na jednu hromadu, a přesto přitom umře na duchovní hlad. Jestliže Mne pak jeho duše v dalším životě na onom světě bezpečně pozná, proč si tedy už zde, na Zemi, svou vlastní aktivitou neosvojila pravého ducha Mých slov v celé plnosti jejich pravdy?

Předpokládejme takový případ, že někdo nebude znát z Mé nauky nic víc, než to, že Boha je třeba milovat nade vše a svého bližního jako sebe sama, a s opravdovou vážností si pak usmyslí: ´Hle, to je dobrá (srozumitelná) nauka, od nynějška budu jednat bezvýhradně podle ní!´ Tento člověk tedy nyní takto koná a snaží se k tomu přimět i celé své okolí, jednak vlastním příkladem a jednak svým zcela prostým ponaučováním a ze svého domu tak vytvoří opravdový prototyp čili ukázkové místo Bohu oddaných lidí. Jaké plody se zakrátko objeví díky takovému chvályhodnému počínání? Lidé zde žijí v míru a nikdo se nevyvyšuje nad druhého. Rozumný (moudrý člověk) se s opravdovou trpělivostí a láskou snaží pozvednout toho neznalého (=vzdělat ho na svou úroveň), a těší ho, že může dodávat síly slabšímu. A jelikož toto všechno se děje ve skutečné realitě, zaznamenává se to také do života duše. Duše se tím stává stále aktivnější a vitálnější. K čím větší aktivitě dochází v duši, tím více se v ní vyjasňuje, neboť základním prvkem života duše je činorodý oheň ducha.  

Dospěje-li takový člověk svou činorodou láskou nakonec ke vší moudrosti, způsobila to snad ta okolnost, že každé z Mých slov přejímal přesně a v nezměněné podobě? O, nikoli! K jeho sluchu se přeci nedostalo nic jiného než pouze zákon lásky. Svědomité a skutečné dodržování tohoto zákona pro něj vydobylo to ostatní!“ (VEJ sv. 5, kap. 122n.)

Namísto útěku ze světa moudré využití okolností

Z tohoto zorného úhlu je třeba pochopit také to, že věčně aktivnímu Stvořiteli a Udržovateli nekonečnosti se nemůže zamlouvat takový život ve víře, který horuje pro askezi nebo se utíká do odloučenosti klášterů. Vždyť ani Sám Pán se nestranil světa – naopak, v zájmu dosažení co největšího účinku Svého působení se postavil přímo doprostřed davů lidí a světlo radostného poselství poskytl tak všem potřebným a těm, kteří, vnitřně připravení, je byli s to přijmout. A tak tomu, jenž opravdově miluje Boha a bližního, bude temné odříkání se světa u středověkých asketů a jiných fanatiků vzdálené stejně tak jako u křesťanských a buddhistických poustevníků a mnichů jejich život a rozjímání v ústraní. 

Ve Velkém evangeliu říká Pán: „Kdo tedy mé Slovo přijímá absolutně, v plném rozsahu, podle Něho žije a jedná, aniž by se přitom od Něho odchýlil, přijímá tím do svého nitra Mne Samotného i s Mou veškerou Láskou, Moudrostí, Mocí a Sílou, čímž se stává opravdovým Božím dítětem, jemuž Nebeský Otec neupře vůbec nic, co má On Sám. Budete-li tohle mít neustále na paměti, snadno se z vás stanou vítězi nad hmotným světem! Tím z vás však nemíním učinit lidi, kteří věší hlavu nebo proklínají celý svět – nýbrž pouze jeho moudré uživatele!

Neměl by snad být nazýván pošetilcem (=bláznem) takový člověk, který by si natolik oblíbil nějaký užitečný nástroj na provozování své umělecké dovednosti, že by jej vůbec nechtěl používat pro daný účel, nýbrž by ho uchovával ve skřínce, jen aby mu nezrezivěl a nepozbyl tím svou krásu? Pro vás je svět oním nástrojem, s nímž, pokud jej budete účelně používat, dokážete vytvořit docela mnoho dobrého a velkolepého. Ale jakožto Mí učedníci musíte tento nástroj používat tak, jak jsem vás to učil Já jakožto váš jediný opravdový Učitel. Použijete-li jej jinak, bude se tento nástroj podobat velice ostrému noži v rukou nedospělých dětí a až příliš snadno vám zasadí smrtelnou ránu, kterou jen stěží bude s to vyléčit nějaký lékař. Ale pokud jej použijete správně, připraví a zajistí vám věčný život.“  (VEJ sv. 1, kap.  83/3n.)

„Ovšemže se člověk může stáhnout ze světa či zcela z něj zmizet stejně jako poustevníci na Karmelu nebo Siónu, kteří ani nepohlédnou na žádnou ženu a živí se nuzně kořínky, bobulemi, divokým medem a svatojánským chlebem. Dokonce se kvůli Božímu království také vyklešťují, protože pak nemohou upadnout do  žádného pokušení, při kterém by mohli přestoupit některý z Mojžíšových zákonů. Proto také nemají žádné vlastnictví, žádné rodiče, žádné ženy ani děti, ba dokonce ani žádnou mužnost (odvahu, nebojácnost). Obývají divoké horské rokliny, aby krása bujných zemských plání nedráždila jejich smysly. Jeden s druhým nepromluví, aby snad někomu nevyklouzlo z úst slovo, které by ho mohlo pohoršit nebo rozhněvat jeho souseda.

Za takových maximálně bláhových (=hloupých), nesmyslných životních okolností a při takové přepjaté ochraně před možností dopustit se hříchu je jen přirozené, že dodržují Mojžíšovy zákony; ale pro čí užitek a komu ku prospěchu? Říkám vám: nic z toho nikterak neprospívá ani jim ani jiným lidem! Neboť ty mnohotvárné síly, schopnosti a nadání nedal Bůh člověku proto, aby je jako poustevník prospal v nějaké klášterní cele či poustevně, nýbrž proto, aby byl podle zjevené Boží vůle přičinlivý a tím ku prospěchu sobě a svému bližnímu. 

Vždyť Bůh člověku přeci nikdy neřekl: ´Zmrzač se a vyklešti, aby tě tělo ženy nedráždilo a aby ses vyvaroval smilstva a nevěry! ´ Naopak, když Bůh dal Adamovi Evu, řekl mu: ´Jděte, množte se a zalidněte Zemi! ´

Člověk musí tudíž konat ve světě a musí dobrovolně odolávat jeho zlovolným svodům. Jeho duše pak na základě toho zesílí a pronikne jí síla Božího ducha. Ale díky životu lenochoda žádný člověk nikdy nedospěje k věčnému životu, jehož předpokladem je nejvýše možná a nejdokonalejší aktivita ve všech nesčetně mnohých vrstvách a sférách života. 

Takoví lidé (poustevníci) samozřejmě hřeší stejně tak málo jako kámen, ale je to snad záslužnost onoho kamene? Jednou však duše bude muset odložit své zchátralé tělo; co bude pak na onom světě dělat se svou naprostou ochablostí a celkovou zahálčivostí? Tam bude pak přeci postavena před zkoušky všeho druhu, které by ji měly podnítit k úplné a opravdové životní aktivitě. A tyto zkoušky budou pro duši na onom světě ještě tvrdší než ty zdejší, protože v duchovním světě se všechno, co si duše myslí a co chce, bude duši už také prezentovat naprosto stejně jako ve skutečnosti. Pokud například někoho již v pozemském životě pouhá myšlenka na hezkou, mladou ženu jeho souseda naplní palčivou vášní, jak tomu bude pak na onom světě, jestliže se mu takové pomyšlení na manželku souseda znázorní zcela podle jeho přání a vůle v dokonalé, třebaže jen zdánlivé skutečnosti! – Proto tedy ona zbožná nečinnost poustevníků a samotářů žijících v ústraní není k ničemu, protože v Mých očích nemá žádnou cenu pro věčný život!“  (VEJ sv. 7, kap. 156/4n.) 

Činorodá aktivita nadevše

Proto ve spisech Nového zjevení nalézáme stále znovu působivá slova zvelebující význam a důležitost činorodého života podle Božího řádu. Ve ´Velkém evangeliu´ se od Pána doslechneme toto:

„Moji milí přátelé a bratři, opětovně vám radím: Jedině dělnost a opět dělnost pro obecné blaho lidí! Neboť veškerý život je plodem neustálé a nikdy neutuchající činnosti Boží, a proto může být udržován a uchován pro věčné trvání pouze opravdovou aktivitou, kdežto z nečinnosti nemůže vzejít nic jiného než smrt. 
Položte si ruce na srdce a pozorujte, jak je dnem i nocí aktivní! Od jeho činnosti totiž závisí samotný život těla. Začne-li se však srdce jednou zastavovat, pak to asi bude znamenat konec přirozeného života těla. A tak jako klid (=znehybnění) tělesného srdce je zjevnou smrtí těla, stejně je také klid duševního srdce znamením pro smrt duše. 

Srdce duše však znamená lásku a jeho pulzování se projevuje dokonalou aktivitou lásky.  Nepřetržitá aktivita lásky je tedy nikdy neustávajícím tlukotem duševního srdce. Čím horlivěji tluče srdce duše, tím více života se rodí v duši. A pokud se tím vytvoří dostatečně vysoký stupeň života, který se vyrovná božskému, tomu nejvyššímu, pak takový stupeň života probudí život božského ducha v duši. Tento duch jakožto ryzí život se poté vylévá do duše, jež se mu svou aktivitou lásky stala rovnou, a v člověku se začne naplno rozvíjet věčný, nikdy nezničitelný život. Hleďte, k tomu všemu dochází na základě (dělné) činnosti, avšak nikdy ne ze zahálčivého klidu!  Proto se tomuto klidu vyhýbejte a vyhledávejte skutečnou aktivitu. A vaší odměnou bude život věčný!“ (VEJ sv. 1, kap. 221/5n.) 

Cestou lásky k duchovnímu znovuzrození

Způsob, jakým se před putujícími na cestě ryzí, činorodé lásky poznenáhlu rozevírá duchovní znovuzrození a svítá věčný den blaženého života v Bohu, přibližuje Pán ve ´Velkém evangeliu´ na obrazu východu Slunce:  

„Pohleďte, východ Slunce má značnou podobnost s duchovním jitrem lidského života a s východem duchovního Slunce nebes v duši!  Když člověk slyší Boží Slovo, začíná v jeho duši svítat. Jestliže slyšenému slovu věří, to se v něm už vyjasňuje. Poté začne pociťovat stále větší radost z této nauky a sám začne být aktivní. Tyto činy se nyní jako ranní červánky zbarvují do červena láskou a na základě toho se v člověku ještě více rozjasňuje. Naplněn radostí z dobra a pravdy z Boha dospívá člověk ke stále jasnějšímu poznání Boha a jeho srdce naplno vzplane láskou k Bohu. A toto se úplně podobá nyní již zářivě jasnému červánku. Poznatky o Bohu a na jejich základě také o sobě samém a svém vlastním znamenitém cíli (důležitém určení) se u něj vystupňují tak, jako se obrysy okolní krásné krajiny Země stávají nyní už zřetelně rozeznatelnými díky velkému jasu ranních červánků. 

  A poté se (obloha) rozjasňuje stále vice. Obláčky nejblíže k vycházejícímu Slunci – podobné skutkům z ryzí lásky k Bohu – dostávají jasně zářící zlatou barvu. Nakonec je celý východ zaplaven jeho září. A hleďte, Slunce samo, ve vší slávě svého světla a majestátnosti, stoupá nahoru nad horizont.  A jako se z noci působením síly slunečního světla znovu zrodí nový den, tak také člověk se zrodí znovu působením síly Božího Slova a svou stále se stupňující láskou k Bohu a k bližnímu. Neboť právě v tom je podstata duchovního znovuzrození v člověku, že čím dál, tím stále víc poznává Boha a také Ho stále více miluje.

Dosáhne-li ve svém srdci opravdové, vroucí nadšení, pak v něm vzejde Boží duch zrovna jako to ranní Slunce a v člověku nastává jasný den. Ale ten není jako den této Země, který s večerem opět skončí, nýbrž to je pak věčný den života a dokonalé nové zrození nebo znovuzrození Božího ducha v duši člověka.  

Vpravdě vám pravím: u koho z vás rozbřeskne takový den v jeho duši, ten již smrt neuvidí, nepocítí ji ani ji navěky nezakusí. A při opouštění svého těla se bude podobat vězni, jenž byl omilostněn a jeho žalářník mu s laskavým výrazem tváře otevře dveře vězení a řekne: ´Povstaň, neboť jsi svobodný! Zde si oblékni tento oděv cti, opusť toto vězení a propříště kráčej svobodně (upřímně) před tváří Toho, Jenž ti prokázal takovou milost!´

A jak je poté vězeň rozradostněn zajisté na nejvyšší míru, stejně tak a ještě více se bude radovat i v duchu znovuzrozený člověk, když k němu přijde Můj anděl a řekne mu: ´Nesmrtelný bratře, povstaň, oblékni si toto světelné roucho cti v Bohu a nadále kráčej svobodně a samostatně v plnosti věčného života pře Boží tváří! ´.“  
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KRÁL ABGARUS 
A JEHO CESTA K DOKONALOSTI
Opravdová cesta ke spáse skrze lásku k Bohu a bližnímu, jakou líčí jedinečná korespondence Ježíše s Abgarem Ukkamou, knížetem z Edessy, která nám byla zachovaná (=navrácená) díky přepisu Jakobem Lorberem, nás zasáhne až do hloubi srdce. 
 V zájmu bližšího osvětlení této nauky o spáse nyní ve stručnosti připomeneme obsah této drahocenné písemné památky.

Z historických dokladů se dozvídáme, že Abgar Ukkama byl pohanským králem Arménů v Mezopotámii.  A také to, že poté, co ho na jedné cestě do Persie postihla těžká nemoc (zřejmě lepra), trvale churavěl a z jeho neduhů mu nedokázal pomoci žádný pozemský lékař, pročež nakonec ještě ochrnul na obě nohy. Takže těžké, pozemské útrapy člověka, jenž byl právě v nejlepších letech svého života! 

Většinou právě takhle začíná nebeský Otec u všech z nás s naší výchovou a přetvářením našeho srdce.  Těm z nás, kteří v tomto přirozeném stavu žijí většinou naprosto ponoření do blaha a zájmů tohoto světa, nebrání dostávat se do nesnází, aby nás pak od vnějších věcí nasměroval do nitra, aby nás od světa a jeho dočasnosti obrátil k duchu a k věčnosti a nakonec nás dovedl k tomu, že začneme hledat Jeho, všemohoucího Pomocníka a Zachránce. 

A tak se také stalo, že když se onen pohan Abgarus prostřednictvím svých sloužících dozvěděl o zázračném léčiteli Ježíši, nadaném božskými silami, napsal dotyčnému naléhavou prosbu: „Když jsem uslyšel o Tobě tyto věci, ve svém nitru jsem usoudil, že jsi buď Bohem, Jenž sestoupil s nebe, anebo že Ty, Jenž konáš tyto věci, jsi asi přinejmenším Synem velkého Boha. A tak Tě tímto listem chci požádat, aby ses obtěžoval ke mně a vyléčil nemoc, jíž trpím … Kéž Tě všichni nosí na rukou a v srdcích! Očekávám Tě s nesmírnou touhou ve svém srdci!“

Na toto volání v tísni odpověděl Pán písemně prostřednictvím jednoho ze svých učedníků takto: „Abgare, jsi blažený, protože Mne jsi (ještě ani) neviděl a přesto máš víru!“ Takže když Pán uviděl u tohoto Abgara, jenž se dostal do tak velkých potíží, jeho víru, prohlásil ho za blaženého, tj. hájeného a bedlivě opatrovaného Bohem –  v  Božím bezpečí. 

Jaká tedy byla Abgarova víra, do níž mohl Pán vložit tak velkou důvěru? V žádném případě to nebyla lehkomyslná slepá víra, protože Abgarus se prostřednictvím svých sloužících důkladně poinformoval na onoho židovského léčitele i na jeho zázračné činy, schopnosti a smýšlení. A také nešlo o to, že by to, co o Něm slyšel, pouze pokládal za pravdu nebo že by tomu uvěřil pouze rozumem; naopak, utrpením těžce zkoušený a dobrosrdečný kníže se nechal svou vnitřní Boží jiskrou poučit, že tento moudrý, dobrý a mocný zachránce (Spasitel-Mesiáš) je s určitostí Bohem nebo Božím Synem. Abgarus dospěl k poznání své víry a díky tomu ve svém srdci pocítil, že po Něm „velice teskně touží“, tedy nikoli díky pouhému rozumovému přesvědčení, nýbrž vírou svého srdce, a zmocnila se ho ryzí, upřímná láska. – A pouze proto, že jeho víra byla natolik (vhodně) způsobilá a protože jeho zbožná láska spočívala na pevném základu jeho vlastního poznání, mohl Ježíš tomuto volajícímu odpovědět: „Jsi blažený, neboť máš víru!“ 

Jenomže Abgarus byl samozřejmě ještě teprve na začátku vývoje své víry a lásky. To se ještě domníval, že Ježíš jakožto lékař s Božím vnuknutím (také: Bohem prozářený) mu musí být k dispozici osobně a fyzicky, aby ho mohl vyléčit. Vždyť také ve svém volání o pomoc neměl na mysli nic jiného než pouze vyléčení své fyzické osoby. A tak mu Ježíš ve své první odpovědi dal také onu podivuhodnou instrukci, která nemohla Abgara zajisté nikterak uspokojit: „Měj však trpělivost ve své nevážné nemoci! Jakmile budu vzat na nebesa, hned pošlu k Tobě učedníka, jenž Tvou nemoc vyléčí a Tobě i všem, kteří jsou u Tebe, dá pevné zdraví!“  

Nejeden z nás by v reakci na takovou zprávu řekl: To je mi tedy pěkný spasitel! Taková nic neříkající slova útěchy mi mohl napsat každý. A ještě k tomu se mám na základě své víry stát také blaženým? Ne, s tímto zázračným léčitelem to nebude k ničemu. To, co mi o něm vyprávěli, to všechno budou určitě jenom báchorky!

Je možné, že v první chvíli se patrně také v Abgarově duši ozval podobný hlas. Jenomže král, který se díky svému utrpení obrátil do svého nitra, záhy ve svém srdci uslyšel tichý šepot Božího hlasu – ten Hlas mu odpověď Pána objasnil v pravém světle a natolik posílil jeho důvěru a lásku, že v této zkoušce jeho víra už nebyla nikterak zviklána.

*

Když krátce poté nevyléčitelná horečnatá nemoc zachvátila jeho nejstaršího syna a dědice trůnu, Abgarus se s tímto velkým zármutkem opětovně obrátil na Ježíše a napsal Mu: „Vím, že Ty – jak mne o tom ujistil také můj posel – léčíš takové nemocné bez léků, pouze svým slovem a vůlí dokonce i na dálku.  O, Ježíši, dobrý Spasiteli, opravdový Synu nejvyššího Boha, dej tedy, aby se také můj syn, jenž Tě tolik miluje, že by pro Tebe šel dokonce na smrt, opět uzdravil mocným slovem Tvé vůle! O Ježíši, dobrý Spasiteli! Jen mne tentokrát, jelikož jsem také nemocen, neodkazuj na dobu Tvého zvěstovaného nanebevstoupení, ale mému synovi pomoz ihned!“   

Zde vidíme, do jaké míry zesílila Abgarova víra, přestože on sám nebyl vyléčen ze své nemoci. Díky tomuto zdokonalení ve víře a lásce dává Pán volajícímu o pomoc ihned tuto odpověď: „Abgare, Tvá víra je vskutku veliká! Proto by se Tvému synovi opravdu mohlo dařit lépe. A jelikož jsem u Tebe našel lásky více než v (celém) Izraeli, také Já pro Tebe udělám více, než by se Ti vůbec mohlo jen zdát!“ V čem spočívá tohle slíbené „konání navíc“, které za svou lásku utržíme?

„Svého syna,“ píše Pán dále prostřednictvím svého učedníka, „sice fyzicky („podle těla“) z tohoto světa ztratíš, ale duchovně („podle ducha“) ho tisícinásobně získáš v Mém věčném království!“ 

Komu z nás by se tohle už také nepřihodilo? Je to tak, že když své srdce zcela obrátíme k Bohu, pak „podle těla“ ve světě pozbýváme. Neboť chceme-li uchopit to věčné a nikdy nepomíjející, nemůžeme se upoutávat na věci dočasné a pomíjivé. A tak nám náš nebeský Otec, jestliže nás chce připravit na to, že v Jeho duchovním království budeme žít z nebeské blaženosti, již zde na tomto světě „omezuje příděly“.  

Vždyť také Abgara Pán posiluje tímto dalším příslibem: „Ale jenom si nemysli, že pokud Tvůj syn zemře, že zemře doopravdy! Ne, nikoli! Naopak, i když zemře, teprve pak se probudí ze smrtelného spánku tohoto světa do opravdového, věčného života v Mém království, jež je duchovní, a nikoli tělesné (=pozemské)!“

Tato slova opět platí také nám všem, těm z nás, kteří z lásky k Bohu obětujeme to pozemské a proděláváme. V takovém případě tedy mysleme neustále na tento vzkaz Páně a na příslib, který dal Abgarovi!

*

V případě oddaného učedníka Abgara postoupil Pán při jeho školení ještě v téže písemné odpovědi o stupeň dále, pročež mu závěrem Svého dopisu nechává napsat: „V příštích dnech však přijde do Tvého města nuzný mladík. Ujmi se ho, tím potěšíš Mé srdce. A čiň mu dobro proto, že Já projevuji tak velkou milost Tvému synovi a kvůli jeho lásce mu umožním odejít tam, kam půjdu i Já poté, co Mne vyvýší na kůlu.“   

Jak to, že právě tato okolnost byla nyní podnětem pro pokročení ve výchově k lásce? Podíváme-li se zpětně na Abgarův první dopis Ježíšovi, uvidíme, že ve svém prvním volání o pomoc volal tento kníže o pomoc pouze pro sebe sama. To znamená, že tehdy v něm, v tomto začátečníkovi ve věcech víry a lásky, byla zprvu živá ještě toliko sebeláska a ta ho přiměla k tomu, aby se na zázračného židovského léčitele obrátil v zájmu vlastní fyzické záchrany. Stejně to zpravidla začíná také u všech z nás. Z nutnosti vlastní tísně, v níž se ocitneme díky moudrému Božímu vedení, a když selžou všechny ostatní prostředky, hledáme pomoc u neviditelného Boha, Jenž přebývá v našich srdcích. A Ten, Jehož hledáme, zpravidla požehná Svou milostí už tomuto začátku tím, že lano, které Mu hází naše sebeláska, ukotvuje v pevném základu Svého života.  Ale to není všechno, s čím by se Bůh uspokojil. Naše láska se z (centra) našeho Já musí rozšiřovat stále dál, aby obsáhla nejen naše nejbližší, ale nakonec všechny bytosti stvoření našeho nebeského Otce.    

V  Abgarově druhém dopise, který byl voláním o pomoc pro jeho syna, jsme proto spatřili chápavého a učenlivého žáka věčné lásky, jak už pokročil na následující vyšší stupínek, k lásce ke svému synu, stojícímu jeho srdci nejblíže. Tato láska k vlastním dětem je totiž už takovým druhem lásky k bližnímu, pomocí níž nebeský Otec učí lidi (a již také živočišné duše ve vyšších přírodních říších) tomu, aby se přestali ohlížet na sebe sama a projevy svého láskyplného (=milujícího) snažení zaměřili na jiné bytosti, zejména na své děti nebo mláďata.  

Tento druh lásky k bližnímu, která se soustřeďuje na vlastní potomky nebo jiné pokrevní příbuzné, je nejnižším stupněm lásky a ve svém základu má samozřejmě ještě značnou míru sebelásky. Náš nebeský Otec ji považuje pouze za začátek, který je ještě hodně vzdálený od toho, abychom se v Jeho očích mohli jevit dokonalí. Není totiž nikterak vzácným jevem to, že díky tomuto druhu lásky člověk zůstane vězet ve svém duchovním vývoji a jeho láska, kterou hýčká vlastní děti nebo příbuzné, je ve skutečnosti láskou k sobě samému. 

Proto Pán v započatém „kurzu spásy“ pokročí se svými učenlivými, chápavými žáky okamžitě o stupeň dále. Poněvadž nyní se Abgarovi naskýtá příležitost rozprostřít svou lásku na docela neznámého chudého vandrovníka (r Wanderburche=cestující tovaryš), jednoho z nejmenších! Tomuto má činit dobro!    

A opět by snad mnohý z nás řekl: To je mi pěkná náhrada za mého syna a dědice! – Jak se však zachová Abgarus v této škole víry, lásky a duchovní spásy? 

*

Odpověď nalezneme v třetím dopise. V něm Abgarus děkuje za božský příslib ohledně svého syna a připojuje docela krátkou zmínku o tom, že ohlášený mladý člověk se už nalézá u něj a že je o něj „co nejlépe postaráno“. Takže Abgarus v souladu s přáním Páně přijal onoho chudého vandrovníka, který byl po dlouhé cestě bezpochyby úplně utrmácený, velice laskavě a poskytl mu svou nejlepší péči a zabezpečení. Takové jednání nám ukazuje, že král Abgarus  od lásky k sobě samému a ke svým pokrevně spřízněným (lidem) pokročil k naprosto nesobecké lásce vůči cizímu bližnímu, jednomu z těch nejmenších.  

A dále nás tentýž Abgarův dopis nyní informuje o něčem velice zajímavém: že totiž právě prostřednictvím onoho chudého mladíka se král a jeho syn podivuhodným způsobem dostali k věrnému portrétu Pána Ježíše.

„V mém městě,“ sděluje Abgarus, „žije jeden velice významný umělec, který se věnuje malířství. Tento umělec podle (pouhého) popisu onoho mladíka okamžitě namaloval Tvou hlavu i s poprsím. Když mne ten nešťastný mladý člověk ubezpečil, že Ty, Pane, vypadáš zrovna tak jako na tomto vyobrazení, naše překvapení (mé i mého syna) z té podobizny bylo o to příjemnější.“ 

Co má nyní znamenat tato záležitost z duchovního hlediska? Skutečnost, že Abgarus obdržel obraz, znamená, že také v nás všech, pokud postoupíme od sebelásky k ryzí lásce k bližnímu, se nyní v podobě čisté duchovní jiskry vplozené do naší duše, stane živě rozpoznatelným přesvědčivý (=výmluvný) obraz Páně – nám pro spásu a nejvyšší blaženost.  

Na tuto poslední Abgarovu zprávu Pán mu nechává odepsat: „O Abgare, kdybys věděl a dokázal pochopit, jak velice Tě za to miluji a jak velkou radost jsi způsobil Mému věčnému Otcovskému srdci, zmocnila by se Tě tak velká a zdrcující blaženost, že bys už nedokázal žít!“

A o velké lásce k Bohu, která se teď u Abgara projevila společně s bratrskou láskou, Pán píše: „Ti, jež věří tomu, že Má nauka vyšla z Boha, budou probuzeni v den Posledního soudu, jelikož každého zastihne jeho spravedlivý soud. Ale ti, jež Mne milují jako Ty, smrt nikdy nezakusí, naopak: z tohoto života v těle budou rychlostí té nejrychlejší myšlenky vyzvednutí (=vyvýšeni) do nejjasnějšího, věčného života a budou přebývat u Mě, jejich Otce od Věčnosti.“    

*

A tak po obdržení těchto nádherných mnohoslibných slov a oblažujícího portrétu Páně mohl Abgarus ve svém následujícím, čtvrtém dopise Pánovi s hlubokým mírem v duši napsat, že před několika dny jeho syn skonal a jeho poslední prosbou bylo, aby Abgarus vyjádřil Pánovi co nejvřelejší poděkování za to, že ho skutečně nechal skonat tak velice milosrdnou smrtí. Syn prý umíral s pocitem nebeské radosti a jeho posledními slovy bylo zvolání: „Jedině Ty, ano, Ty jsi na věčné věky moji láskou! Já žiju, já budu živ skrze Tebe, v Tobě – navěky!“ 

Po tomto radostí naplněném obětování toho nejmilejšího, co mu svět poskytl, po tomto projevu víry vrchovatě naplněné důvěrou a po vyjevení jeho horoucí lásky nás tato korespondence informuje ještě o další nové, nicméně mnohem významnější okolnosti: zatímco dosavadní dopisy nepsal Pán osobně, nýbrž je nechával psát svým učedníkům, nyní přichází vlastnoruční odpověď Páně, a sice v řečtině, která byla dorozumívacím jazykem pohanských národů, kdežto předchozí dopisy byly koncipovány v židovském jazyce. 

 Také v tomto zdánlivě nepodstatném postupu nacházíme analogické ponaučení! Jestliže se dostaneme tak daleko (a budeme připraveni), že v neotřesitelné víře a horoucí lásce k Pánovi obětujeme všechno pozemské, dokonce i to, co nám je nejdražší, a naprosto se zbavíme egoistického osobního vlastnictví, pak Pán, Jenž až dosud s námi komunikoval prostřednictvím Svých služebníků (ochranných duchů a andělů), přijde osobně a promluví k nám v komůrce našeho srdce, avšak už ne v „starožidovském jazyce“, to jest už ne prostřednictvím vnějšího, biblického slova Božího, nýbrž Svým vnitřním slovem v  jazyce našeho vlastního srdce (analogicky k běžnému dorozumívacímu jazyku, kterým byla v Abgarově době řečtina). 

A o čem nás tento hlas poučuje? „Buď i nadále mimořádně milosrdný, pak také ty nalezneš nesmírné milosrdenství! Nezapomínej na nuzné! Ti všichni jsou Mými bratry! Co vykonáš pro ně, to činíš Mně, a Já ti to stonásobně oplatím. Hledej to velké, tedy Mé království, pak dostaneš také to malé tohoto světa! Pokud však hledáš to malé, nemůžeš být shledán hodným toho velkého!“ 

Tato slova, která Pán nyní adresuje Abgarovi osobně, navíc s velice význačným oslovením „Můj milovaný synu a bratře“ a v jeho obecně srozumitelném jazyce, jsou vlastní podstatou také všech Jeho ponaučení, která adresuje nám.   

 *

V případě Abgara však Pán opět, ještě v témže dopise, pokročí hned dále, a to k nejvyššímu a poslednímu stupni lásky k bližnímu, k lásce k nepříteli, když zdánlivě jakoby zcela náhodou připojuje: „V tvém vězení se ale nachází zločinec, který si podle Tvého moudrého zákona zasloužil smrt. Nicméně Já Ti říkám, že láska a slitování stojí výše než moudrost a spravedlnost! Jednej s ním proto podle ducha lásky a slitování, pak se sjednotíš se Mnou a s Tím, Jenž je ve Mně, z Něhož Já vycházím jako člověk rovný Tobě.“  

Inu, tohle opět nebyl žádný nepatrný požadavek na Abgara (=přehnaná troufalost). Náš královský přítel byl postaven před novou, nesmírně těžkou zkoušku pro jeho srdce, protože při svém zdokonalování na cestě ke spáse by se měl nyní ještě naučit také to nejtěžší: se zločincem, který se provinil proti státu, když králi ukládal o jeho trůn i o život, tedy s maximálně nebezpečným člověkem, kterého Abgarus nyní držel ve vězení, s takovým neměl zacházet podle (světské) moudrosti a spravedlnosti, ale s láskou a milosrdenstvím! Avšak Abgarus obstál i při této výuce a zkoušce. Již po třech týdnech v pátém dopise mohl napsat Pánovi: „Toho velkého delikventa a provinilce proti státu jsem na Tvé přání nejenom ihned dostal z vězení, nýbrž jsem ho také nechal přivést do mé školy a k mému stolu. Posoudit, zdalipak jsem tím učinil zadost (vyhověl), nebo zdali jsem toho dobra snad učinil až příliš, na tohle můj lidský rozum nedostačuje. Proto i s touto drobností (=s tímto kouskem) přicházím, Pane, k Tobě, abys mi co nejmilostivěji podal o tom tu správnou vědomost.“

A jelikož na tomto stupni lásky smí Abgarus nyní poznat v Ježíši, Jenž je svým zevnějškem docela prostým člověkem, nekonečnou Boží bytost, Jež stvořila celý vesmír a Jež je jeho suverénním Vládcem, z vděčnosti svého srdce by teď chtěl okamžitě a v celém svém státě zavést všechno, co by mu Pán přikázal.     

Díky takové naprosté odevzdanosti Pán Svému „milovanému synu a bratru Abgarovi“ ve Své odpovědi slibuje, že jemu, pohanovi, (On) dá úplné světlo a dokonalou blaženost Božích dětí, a přitom mu odhaluje podstatu celého Svého království a veškeré spásy, a sice těmito slovy: „Můj zákon není nic jiného než láska!“ – Přirozeně, píše se dále v dopise, že v Boží vůli, vycházející z tohoto základního zákona, spočívá pak ještě mnohé, co Abgarus nyní ještě není s to pochopit.  Ale když na něj zakrátko sestoupí Duch Boží, On ho pak o všem poučí. S tím provinilcem to prý Abgarus udělal zcela správně. „Neboť pohleď, vždyť Já činím s vámi pohany totéž. Tvůj skutek Ti bude příhodným zrcadlem toho, co Já činím již nyní, a později budu činit ještě v hojnosti.“   

*

A tak jelikož Abgarus na základě takového šlechetného zacházení se svým nejhorším nepřítelem dospěl na nejvyšší stupeň lásky (Božích) bytostí, měli bychom se domnívat, že ze světského hlediska se mu daří co nejlépe (a je při dobrém zdraví) a že jeho láska, kterou rozprostřel nad celým svým národem, se nyní také může ničím nerušená projevovat. Ale Abgarův šestý dopis a jeho volání o pomoc nám avizuje – opět velice pozoruhodně a analogicky – něco zcela jiného! Neboť tento tolik zkoušený člověk v dopise píše:  

„O, Pane, odpusť mi mou troufalou dotěrnost! Ale vždyť Ty sám víš, že (právě ti) dobří lékaři mají s lidmi vždycky nejvíc práce. Proto také já mohu jenom Tobě přednést momentální nesnáze svého státu.  Hle, před deseti dny jsme zde zažili zemětřesení, které sice na první pohled nezanechalo nijaké zjevné stopy. Avšak za několik dní se veškerá voda začala zakalovat a každý, kdo se z ní napil, dostal bolesti hlavy, a poté zůstal zcela pomatený. Dosud nebylo možné dosáhnout žádného zlepšení (ani zjednat nápravu). Proto Tě, Pane, se vší pokorou a zkroušeností svého srdce prosím, abys mně a mému lidu pomohl z těchto nesnází!“

Tato Abgarova slova vzbuzují naši pozornost tím, že po této nové katastrofě vůbec nepředstupuje před Pána s rozmrzelostí, ani k Němu nemluví s duchovní zpupností: Pane, proč dopouštíš, aby mne postihlo něco takového?! Naopak, navzdory novému neštěstí, které postihlo jeho zemi, Abgarus s naprostou a pevnou důvěrou píše dále: „O, Pane, vím, že Tobě jsou podřízeny všechny dobré i zlé síly a že musí ustoupit před jediným pokynutím Tvé ruky.“ V rámci této těžké zkoušky i v jejím průběhu tedy vidíme, jak Abgarova víra, která se v prvních dopisech jen pomalu vynořuje na světlo, nyní pokročila k naprostému uvědomění a maximální důvěře!

A tato korespondence nám nyní – opět velice příznačně – dále sděluje: „Když si Pán přečetl tento dopis, velice se pobouřil a hlasitě zvolal: ´O, Satana! Jak dlouho ještě budeš pokoušet Boha, tvého Pána! A abys opět zakusil(a), že Já jsem Tvým Pánem, tak budiž od této chvíle učiněn konec tvé zlobě v této zemi! ´ “ – A Abgarovi Pán napíše: „Tento ošklivý, zlovolný kousek Ti nevyvedl Tvůj nepřítel, nýbrž ten Můj! Ale už neměj obavy! Neboť v zájmu Tvém a v zájmu Tvého lidu jsem ho nyní porazil!“

Co nám chce naznačit tato odpověď Páně a co znamenají všechny tyto právě popisované události? A jaký význam mají pro Abgarův život a pro vývoj jeho duše? 

Když totiž kníže tohoto světa, Boží protipól, zpozoruje hrozící nebezpečí, že nějaká hodnotná a ceněná duše chce v důsledku vyzrání své víry a lásky z jeho sféry nadobro vyváznout, uvede do pohybu všechno možné, aby tento únik zmařil. Jelikož však takovou duši, která je duchovní, tj. má víru v Boha a přechovává k Němu lásku, už nemůže uchopit bezprostředně a zviklat její víru, zkouší to s materiální bází člověka – s „půdou“ jako základem. A tak vší silou způsobí náramně silné zemětřesení, v jehož důsledku otřese hmotnou existencí člověka, snaží se ji zničit, a kromě toho – když tohle nevede k cíli – otráví prameny a studny, tj. snaží se zahubit člověka záplavami jedovatých pomluv (nactiutrháním). – Copak není tahle praxe právě tím, co tak velice často pozorujeme v duchovním životě jako skutečný fakt?  Je docela dobře možné, že už všichni jsme ji v nějaké míře zakusili.  

Když se však člověk nenechá zviklat ani takovou extrémní zkouškou své pokory a spíše o to víc vloží svou důvěru v nebeského Otce a v Jeho všemohoucnost, pak nastane onen moment, kdy zlo nad ním ztratí svou veškerou moc, svou moc pokušitele i utiskovatele, a kdy pak Pán pro takového člověka „porazí a spoutá nepřítele“ – protože pro tuto nyní zcela vyzrálou duši v budoucnu už nebude zapotřebí síly protipólu ani jako výchovného prostředku ani v zájmu její stabilizace.    

Tento hluboký smysl jeho posledních zkušeností vysvětluje Pán Abgarovi těmito božskými slovy: „Pohleď, jelikož Mne miluješ, potkala Tě zloba. Protože však Tvá láska ke Mně v útrapách zesílila, v důsledku toho Tvá láska také zvítězila nad vší silou pekla, a Tys nyní od takových pekelných útrap a protivenství osvobozen na věčné časy!“ 

*

Jakmile Abgarus obdržel toto hlubokomyslné poučení o podivuhodných Božích cestách při vedení a výchově člověka, v jeho srdci nenašlo místo už nic jiného než jedině a výlučně Pán! S bezmeznou vděčností a láskou dovede už pouze provolávat: „O, Bože můj, Pane můj, Tys´ jediný, Jenž vyplňuje celé mé srdce, Tys´absolutním ztělesněním všech mých myšlenek!“ Nedokáže myslet na nic jiného než na Pána a na Jeho blížící se úděl na kříži, a jeho jedinou myšlenkou je už pouze jedno přání: „O, Pane, dej mi znát, co mám pro Tebe učinit! Tvá svatá vůle budiž na věky věků!“ Zde tedy spatřujeme Abgara, jak plane tím nejvyšším duchovním žárem a maximální ochotou dokonalých andělů, kteří pohlížejí už jenom na Pána, pro sebe sama si nepřejí už nic, zato jsou dokonale připraveni už jen na to, aby plnili Boží vůli.

 „Pane, dej mi znát, co mám pro Tebe učinit!“ Tohle je vrchol dosažený spásnou cestou víry a lásky, vrchol zdokonalení, na němž stojí jako andělé a knížata andělů právě ti duchové, kteří ve fyzickém těle prošli obtížnou pozemskou školou života a – protože se řídili božským vedením – dosáhli cíle. V zájmu dovršení jejich úkolů jim nyní Pán může naplno odhalit i ta nejhlubší tajemství Svého plánu stvoření a spásy. A tak Pán ve své poslední písemné odpovědi (také) Abgarovi zjevuje, že – i proč – se všechno musí s Ním, Pánem, udát takhle. Otevírá se před ním mystérium kříže: „Jen ať Tě nevyleká Můj kříž, na který budu přibit! Neboť pohleď, právě tento kříž se má na všechny nastávající věky stát základním kamenem Božího království a současně i bránou do tohoto království.“  

Nicméně k Abgarovi se dostává také předpověď vítězoslavného závěru té nesmírně významné události: „Mé tělo bude mrtvé pouze tři dny. Třetího dne však budu opět vzkříšen z (říše) mrtvých – povstanu jako věčný vítěz nad smrtí a peklem (=jako jejich přemožitel) a Můj všemocný soud postihne všechny původce zla.  Ale před očima těch, kteří jsou svým  srdcem sjednocení se Mnou, pak doširoka otevřu brány nebes!“

*

Když nyní z těchto výšin pohlédneme retrospektivně na celou korespondenci, která nám byla zachovaná díky Jakobu Lorberovi, uvidíme, že v tomto nevelkém, a přesto hlubokomyslném evangeliu je nám formou příběhu z opravdového života velice srozumitelně a vroucně dáno jasné a přesvědčivé ponaučení o jedině správné cestě spásy vedoucí spolehlivě k Bohu.  Spatřujeme v něm všechny stupně duchovního vývoje – od prosté víry v zázračného a božsky oduševnělého léčitele až k bezpodmínečnému a neotřesitelnému poznání (Ježíšovy) všeobjímající lásky, všezahrnující moudrosti až po víru v Boží všemohoucnost v Ježíši; a na druhé straně také všechny druhy a stupně lásky – od sebelásky zaměřené pouze na vlastní fyzické vyléčení až k nejvyššímu stupni duchovní, absolutně ryzí a sebeobětující lásky Ježíše.   

Kdo z těch, kteří tento nádherný malý spisek poznali tímto způsobem, by mohl ještě pochybovat o tom, že tato písemnost opravdu není dílem lidí, ani duchů, ba ani démonů, nýbrž že takové světlo mohlo k nám přijít pouze z nejvyššího nebe, pouze z nejčistšího zdroje božské pravdy a lásky. Naším přáním je, aby tohle brzo uznali mnozí lidé, nejlépe už všichni, aby se dostali na cestu spásy a aby na ní pohřbili své krátkozraké názory a spory; aby si svými skutky a obrácením osvojili toto evangelium, které pohanského krále Abgara dovedlo před otevřenou bránu nebes! 

   IX
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MANŽELSTVÍ TOHOTO SVĚTA A TO NEBESKÉ

I když nám – obyvatelům této Země, tak často zmítané bouřemi – je díky spisům nebeského posla Jakoba Lorbera dobře znám zásadní význam spásné nauky lásky, přesto si stále znovu klademe otázku: Co máme podle ní v té či oné životní situaci dělat?

Nicméně na všechny otázky toho druhu nám spisy Nového zjevení dávají velice jasné a přesvědčivé vysvětlení. Z hlediska základního svatého zákona celého stvoření – přikázání lásky k Bohu a lásky k bližnímu (=bratrské lásky) – jsou nám zde po pravdě tím nejskvělejším způsobem Samotným Pánem a Mistrem života, dobrotivým Otcem veškerenstva, osvětlovány všechny okolnosti života, do nichž se my, lidé, zde na Zemi dostáváme. Při čtení spisů se nám zdá, jako by mávnutím kouzelného proutku byl najednou odstraněn veškerý chaotický nepořádek nebo byly rozuzleny všechny spletité zmatky a jako by nám rázem byla odhalena všechna tajemství. V problémech a nesnázích, v nichž my, zrozenci Země, nenalézáme žádné řešení, se nám v tomto božském světle všechno vyjasní (=vyčeří) a jsou nám zjeveny netušené cesty osvobozujícího poznání. 

Jednou z nejdůležitějších oblastí, která nám je tímto způsobem objasňována, je celoživotní svazek muže a ženy – manželství.

Tuto základní a prvotní buňku národního seskupení, na níž spočívá život rodiny a tím i celého národa, postihuje dnes, v době velkých celosvětových změn, většinou naprostý úpadek a rozvrat. Zaslepený člověk (=duch), podléhající tlaku neblahých duchovních i hospodářských poměrů, chce z nejposvátnějšího svazku srdcí, uzavíraného na věčnost, učinit pouze časově vymezený vztah pohlaví sloužící prchavým smyslovým potřebám. Když se však manželství odejme jeho hlavní atribut – jeho trvání na dobu pozemskou i na věčnosti, pak se roztříští základna života celého národa. 

A tak dnes jen stěží nalezneme jinou oblast života, která by měla více zapotřebí vlastní očistu v opravdovém světle spásy než manželství a rodina. Z tohoto důvodu zajisté každý filantrop či humanista o to více uvítá tato důležitá a hlubokomyslná zjevení. Ponaučení nového Božího slova o manželství se vyznačují tím, že při reflexích o tomto vztahu nás od počátku staví před jediné možné hledisko – manželský svazek nám ukazují v širokém vzájemném vztahu (a v příčinné souvislosti) celého božského plánu stvoření, a tím nám umožňují získat nekonečně jasné přesvědčení o jeho věčně svatém účelu.  

Proč rozdělení na dvě pohlaví?

Kdo se zamýšlí nad životem stvoření, tomu se vnucuje otázka: proč tedy Bůh stvořil bytosti mužského a ženského pohlaví, když toto (rozdvojení bytostí) mělo posléze za následek (=přivedlo ke zrání) to, čemu říkáme nedostatek lásky a manželská krize?

Díky Jakobu Lorberovi totiž víme, že prvotně stvoření duchové neboli „pra-duchové“, kteří vzešli z Božích rukou „na počátku“ stvoření, slučují ve svých skvěle a mnohotvárně uzpůsobených bytostech mužsky-pozitivní i žensky-negativní princip. 
 A jak známo, ještě dnes má tuto dispozici většina rostlinných druhů. V kalichu jejich květů uvidíme jako v nějakém posvátném chrámu souladně vedle sebe mužské i ženské orgány života. Avšak zatímco tento druh rozmnožování tvoří v rostlinné říši ještě obecnou zákonitost – zde existují pouze výjimky z tohoto pravidla, v další vyšší přírodní říši – v říši živočišné – už vidíme princip oddělení obou pohlaví jako samostatných tvorů. A stejně tak je tomu i u člověka, který v materiálním světě završuje stupnici vývoje duší, aby se pak po fyzické smrti rozvíjel dále jako bytost onoho světa a vypracovával  se v dokonalého anděla a v Boží dítě.   

Rozčlenění pohlaví na dvě samostatné mužské-samčí a ženské-samičí bytosti či tvory, objevující se už v rostlinné říši, pokračující pak v říši živočišné a trvale existující u člověka, má své pochopitelné důvody. A opět díky Lorberovi víme, že přírodní duše, které vzestupují přes rostlinnou a živočišnou říši, procházením přes jednotlivá stadia vývoje se od jednoho stupně k druhému stále více obohacují a přijímají stále nové životní jiskry. Tato skutečnost pak na vyšších úrovních nakonec poskytne Stvořiteli možnost odlišit plodící mužské elementy od těch ženských, rodících (=plod vyzrávajících), a z každé části vytvořit úplně samostatnou bytost, která má výrazné vlastní dispozice. A jelikož v Božím stvoření je všechno zharmonizováno se základní a hlavní božskou kvalitou vzájemné a vstřícné lásky, která slouží bližnímu, pak také toto odlišení pohlaví nemá žádný jiný důvod než ten, že rozdělením na dvě poloviny se nyní umožní oběma bytostem, aby se vzájemně doplňovaly a vzájemně si vycházely vstříc a sloužily. Totiž na základě toho, že nyní každá polovina pro dosažení své celistvosti a dokonalosti potřebuje po stránce duchovní i fyzické právě to, co Stvořitel dal té druhé polovině, obě části si mohou a také musí vzájemně vycházet vstříc a sloužit, a proto budou jeden druhého hledat, budou se milovat a spolu rozmlouvat. Výchova ke vstřícné lásce je tedy duchovním důvodem odlišení pohlaví, ke kterému Stvořitel přistoupil na vyšších stupních existence.   

Ve vztahu k člověku je tato skutečnost předznačena už v Písmu všeobecně známými slovy: „I řekl Hospodin Bůh: ´Není dobré, aby člověk byl sám. Učiním mu pomoc jemu rovnou. ´ … I uvedl Hospodin Bůh na člověka mrákotu, až usnul. Vzal jedno z jeho žeber a uzavřel to místo masem. A Hospodin Bůh utvořil z žebra, které vzal z člověka, ženu a přivedl ji k němu. Člověk zvolal: „Toto je kost z mých kostí a tělo z mého těla! Ať ´muženou´ se nazývá, vždyť z muže vzata jest.“ 

Manželství srdcí

Zprávy Svatého Písma i sdělení Nového zjevení o stvoření první dvojice dokonalých lidí však vrhají světlo také na mystérium manželství, které se týká bez výjimky nás všech jako jejich potomků. Jestliže je Eva „vzata“ z Adamova žebra, pak je nasnadě, že také každá jiná žena je vzata z nějakého určitého (jí určeného) muže, aby se stala jeho věčnou „pomocnicí“ a tvořila jeho jediný adekvátní a ideální doplněk. Nebo jinými slovy: Bůh stvořil pro každého muže z jeho vlastní podstaty ženu, která je Stvořitelem a nebeským Otcem muži (před)určená jako jeho protějšek pro manželství i jako jeho věčná životní družka. 

Pokud si připomeneme, že základní podstatou nejniternějšího, duševního života každého lidského jedince není viditelné tělo, ani duše, která vzestoupila ze soudu hmoty, nýbrž ryzí, božský duch, pak je rovněž docela přijatelná představa, že o věčný, manželský doplněk každého člověka se Bůh postaral již v jeho duchovním základu, kdy byl duch ženy vzat z ducha muže, jí předurčeného, a tak každý opravdový, Bohem vyvolený manžel může společně s Adamem zvolat: „Hle, tento druh (družka?) je duchem z mého ducha!“

Díky vysvětlením, která nám podává Nové zjevení o duchu člověka (i když v Lorberových spisech to snad ani není výslovně nikde uvedeno), budeme s to pochopit cesty, jakými Prozřetelnost Stvořitele toto spojení realizuje u každé dvojice lidí jednotlivě.   

Už jsme se zmiňovali o tom, že u všech z oněch prvotně stvořených „praduchů“ byl a je v plném rozsahu přítomen mužsky-pozitivní i žensky-negativní princip. A tak, podle Lorbera, každý prvotní anděl sám v sobě reprezentuje „to nejdokonalejší manželství Božích nebes“. A proto, jak se uvádí ve ´Velkém evangeliu´, záleží pouze a jedině na těchto bytostech, zda se chtějí projevit v mužské nebo ženské podobě. 
    
Pokud si připomeneme, co nám bylo zjeveno o stvoření Adama a Evy, dospějeme k názoru, že Bůh u každého jednotlivého prvotního ducha na jistém stupni jeho vývoje oddělí mužsky-pozitivní (samčí) a žensky-negativní (samičí) součásti jeho bytosti a každou z nich vyšle na svět na samostatnou, nezávislou cestu životem, aby procházením rozmanitými přírodními stupni hmotného života vyprostily duši ze soudu hmoty a cestou pokory a lásky ji dovedly ke zdokonalení.

Mužsky-pozitivní součást bytosti prvotně stvořeného ducha bude muset procházet svou školou života jako muž a ta žensky-negativní součást jako žena. Nicméně jednoho dne, v  rozhodné době své zralosti se na základě Božího rozhodnutí budou moci obě poloviny patřící původně k sobě opět sejít, a to buď na tomto světě, nebo na onom, obohacené o duševní prvky, které byly vykoupené posvátnou (duchovní) andělskou láskou a vytříbené k božské dokonalosti. To, že naleží k sobě, poznají samy na základě důvěrného pocitu pramenícího z nejhlubšího nitra svého srdce. A takový svazek ducha s duchem založený na lásce pak bude – když se oba na základě svého cítění a přičinlivého snažení dokonale sjednotí také duševně – opět jako v prvopočátku „tím nejdokonalejším manželstvím Božích nebes“.   

Takové duchovní manželství neboli manželství srdcí bude věčné a nerozlučitelné, protože je uzavřené Samotným Bohem, a pro obě strany bude dokonale oblažující. A i kdyby onen muž či žena chtěli zbrousit celou nekonečnost, nikde by nenašli takový protějšek, který by se k nim hodil lépe a obšťastnil by je více než právě tato polovička, kterou nesmírně laskavý Stvořitel pro ně stvořil už na samém prvopočátku. 

Manželství tělesná a světská

Ovšemže v době, v níž právě žijeme, je jen málo lidem dopřáno to obrovské štěstí, že již v tomto pozemském životě naleznou svou skutečnou, pravou duchovní polovinu, svůj duál. Dnes totiž stejně jako za časů Noemových většina duší, jak u mužů, tak i u žen, už neupřednostňuje vedení duchem, naopak, nechávají se řídit svým tělem a smyslovými (=světskými) choutkami. Jejich myšlení, cítění i snažení není zaměřeno na Boha; ve svém druhu, v manželovi či manželce si necení jeho-její nádhernou, nebeskou schopnost milovat Boha a bližního, ale místo toho v manželství hledají pouze uspokojení své smyslové nátury nebo svých světských požadavků.  Partnera pro manželství si vybírají většinou podle vnější, fyzické krásy, podle pozemského bohatství nebo obecně uznávaného postavení, také podle jejich možností zaopatřit partnera-partnerku a podobně. Taková manželství jsou pak přirozeně na hony vzdálená těm manželským svazkům, které byly uzavřeny na základě vzájemné lásky; také nedávají žádnou záruku, že naplní svůj účel a že budou trvat věčně, právě naopak, jejich údělem je dočasnost, pomíjivost jako je tomu u všeho fyzického. Takoví manželé také nikdy nebudou moci prožívat onen hluboký pocit hřejivého štěstí z existence partnera, jenž je doplňuje; takový hluboký cit, jaký je duchovně spojené dvojici dopřán dokonce i v dobách duševních střetů a sporů (výměny názorů).  

Existují ještě různé jiné důvody spojené s vývojem a vyspělostí (lidí), které nejednomu pozitivně smýšlejícímu člověku (=lidskému dítěti) neumožňují, aby už v tomto pozemském životě nalezl svůj opravdový protějšek pro manželství. Je také docela možné, že na této skutečnosti mají svůj podíl jisté okolnosti z předchozí existence dotyčného nebo z dřívějšího života člověka tvořícího jeho protějšek, jeho duál. A jelikož jenom málo lidí dokáže z lásky k Bohu s důvěrou čekat (=hovět důvěřivému čekání), pak tito lidé v pozemském životě také často uzavírají taková manželství, která nenesou nerozlomitelnou pečeť božského poslání. 

Manželská láska

Nehledě na to, zda se jedná o manželství uzavřené z lásky nebo o manželství na základě „tělesnosti“ či manželství „světské“, ve všech případech je tento svazek velice důležitou školou života pro muže i pro ženu. V tomto manželství se oba zúčastnění na základě vzájemného sloužení, tj. vycházení vstříc, mají naučit ještě větší lásce, než je to možné v životě svobodných jedinců; lásce, jež je ochotná se přičiňovat a podepírat manžela-manželku i děti, které z manželství vzejdou. A tak také spisy Nového zjevení nabádají manžely k vzájemné nesobecké, činorodé lásce, jež je Boží vůlí a základní podmínkou každého šťastného manželského svazku v dobrých i zlých časech. 

 Nikoli přehnané zbožňování, nýbrž opravdová a oddaná péče je to, čím je v manželství povinován jeden partner vůči tomu druhému. „Pouhá láska k ženě,“ píše se ve spisu ´Robert Blum´ (sv. 2, kap. 157), „je sobecká láska. Neboť kdo se nechá natolik strhnout láskou k ženě, že vedle ní ho pak láska k bližnímu a na jejím základě láska k Bohu obtěžuje, ten v bytosti oné ženy miluje sám sebe. Proto nedopusť, aby tě nadmíru spoutala okouzlující podoba nějaké ženy, v opačném případě zanikneš v slabosti ženy, zatímco by přeci z ženy měla právě tvou sílou vzejít bytost společně s tebou a v tobě!“

Také apoštol Pavel ve svém Listu Laodicejským, který byl dlouhou dobu ztracený a opětovně byl zveřejněný až díky Jakobu Lorberovi, píše obdobně: „Ale slyšte také vy, ženy laodicejské: Tak žádá Pán, náš Bůh od věčnosti, abyste svým manželům byly podřízené v Kristu, našem Pánu; neboť v muži máte Hlavu Kristovu. Avšak vy, mužové, milujte své ženy náležitou mírou a nebuďte vůči nim přísní. Ale také to u svých žen s láskou nepřehánějte (=nepřekračujte snesitelnou míru), protože pak byste kvůli ní mohli zapomenout na Pána.“

Pohlavní styk v manželství

(=manželské obcování)

Z těchto vznešených hledisek božského plánu stvoření a utváření člověka jsou ve spisech Nového zjevení manželským dvojicím poskytovány závažné informace a udělovány důležité rady také o dalším hlavním účelu jejich svazku – o zplození zdravého a životaschopného potomstva.  

„Jestliže život člověka není žádným laškováním ani šprýmem, nýbrž má posvátnou a závažnou důležitost, pak ani akt jeho početí nemůže být pouhou milostnou hrou, ale také musí být pouze velice opravdovým a posvátným aktem. Pochopíš-li správně (jeho) podstatu, pak se ti záhy všechno objasní samo od sebe!

Pohnutkou provádění aktu plození by neměly být příjemné pocity, nýbrž jedině vůle počít člověka; neboť ony pocity jsou pouze průvodním fenoménem, který je pro smyslovou náturu člověka nezbytnou motivací k vyššímu účelu aktu plození.  

Pokud tě pobízí tento hlavní důvod, jdi a konej, pak nebudeš mít hřích! Ale přesto musíš při tom zohlednit ještě mnohé jiné věci. Toto počínání se nikdy nesmí dít mimo rámec opravdové lásky k bližnímu. Tudíž každý, kdo chce žít podle Božího řádu a zalíbení, musí i při počínání, které je v souladu s tímto řádem a neodporuje mravní čistotě, věnovat pozornost ještě všem dalším vedlejším lidským okolnostem, nechce-li se prohřešit proti některému přikázání lásky k bližnímu.“ ( VEJ sv. 3, kap. 215/1n.) 

„V zájmu zplození řádného a zdravého plodu musí dvojice dospělých lidí cítit vzájemnou a opravdovou duševní spřízněnost. Jsou-li muž i žena svým srdcem (tj. v duchu) i svou duší podobného založení, měli by také uzavřít manželství a podle řádu přírody přistupovat k aktu plození pouze za tím účelem, aby se jim podařilo získat živý plod podle své vlastní podoby. Více aktů než je právě k tomu zapotřebí, je proti Božímu řádu i proti přírodě, a proto je zlem a hříchem.  

A pokud nějaký bujný „rozsévač“ (=ploditel) ke své trýzni ještě navíc nedokáže přirozeným způsobem uhasit svůj mučivý oheň, tomu poradím půst jako nejlepší přirozený prostředek (podle vzoru Jana Křtitele), též časté koupání ve studené vodě a velice vroucí modlitbu za zmírnění tohoto soužení, pak bude svých útrap záhy zbaven. Každý jiný způsob zbavování se (=hašení) této náruživosti je však zvrhlost a plodí další zlo a hřích. 

Současně by se však také rodičům mělo klást na srdce, aby své děti nevystavovali riziku dráždivých popudů. Neboť hořlavý materiál může snadno zachvátit požár. Pokud ale už se oheň rozhoří jasným plamenem ze všech stran, o jeho nějakém rychlém uhašení často už nemůže být ani řeč. A žádný žár nevzplane bez oběti; škody se ukážou, až když je uhašen! 

Proto by se hlavně svobodné dívky měly řádně oblékat, a neměly by se nosit (=vykračovat si) dráždivě nastrojené. Mladé dívky a jinoši by se neměli oddávat lenošení, neboť nečinnost je povždy příčinou všech hříchů.“ 
 – A pro obě pohlaví je nevyhnutelný také prostý, mírný a přirozený způsob výživy (=daný přírodou). 

Trpělivost v manželství

Ovšemže splňovat požadavky, které jsou v manželství kladené na sebelásku obou  partnerů, na to lidská povaha nebude ještě tak brzo zralá. Tohle konstatování platí zejména v takových dobách, jakou je ta naše současná, kdy jsou naše smysly nadmíru drážděny obrovskou nabídkou snadno dostupných potěšení a jiných nepřirozených zvráceností civilizace, pročež duše, které se oddělily od Boha a víry, už neznají žádnou opravdovou blaženost ani radost ze života a z nepomíjejících statků ducha. Vykořeněný člověk (zvrácený a dočista oddaný tomuto světu) nedokáže pochopit, proč by své žhavé touhy a pudy měl krotit kvůli věčnému řádu jakéhosi neznámého boha. Avšak i takový člověk, který je už více přístupný duchovním věcem, bude muset v tomto světě, odpůrcem tak enormně uváděném do pokušení, často těžce zápolit o vznešený cíl mravní čistoty – podle toho, jaké má přirozené založení, věk a zkušenosti.      

Proto ve Velkém evangeliu (VEJ sv. 3, kap. 66n.) Pán ve Svém „Řádu pohlavního života“ klade jednomu pokročilejšímu manželovi na srdce trpělivost, šetrnou ohleduplnost a láskyplnou benevolenci jako povinnost opravdové manželské lásky: „Trpělivost je vždy lepší než to nejlepší právo.“

Manželské poradenství
Oč dnes v souvislosti s mnoha problémy a nesnázemi manželského života usilují mnozí prozíraví psychologové (=humanisté, filantropové) – státní manželské poradenství, to už před téměř sto lety Otec světla opětovně navrhoval lidem prostřednictvím Jakoba Lorbera ve ´Velkém evangeliu´ jako dobře známou nauku Páně.

„Stát,“ vysvětluje Pán římskému místodržícímu Cyreniovi, „by měl vydat zákonný předpis v tom smyslu, aby se v manželství pokud možno zachovávala mravní stránka a aby lidem, kteří jsou zatížení (velmi velkými) tělesnými nebo duševními neduhy, nebylo povoleno uzavírat sňatky. Z takových manželství totiž nemůže nikdy vzejít úplně požehnaná generace.

Proto by se měli všichni, i ti, kteří jsou jinak bez úhony, podrobit zkoušce, zda se ženich s nevěstou k sobě hodí. Pokud pověřený a moudrý dohlížitel (=zkušební znalec) během tohoto prověřování zjistí jakékoli překážky, měl by pozdržet vydání povolení k manželskému svazku, uchazečům o manželství by měl (s citem) zdůraznit jeho neblahé důsledky a dát jim na srozuměnou, že povolení k sňatku nebude moci být vydáno do té doby, dokud budou přetrvávat ony nezdravé okolnosti. Také by státem zplnomocněný a uzavíráním sňatků pověřený úředník měl uchazečům o manželství dostatečně jasně vysvětlit, jakou důležitost má sňatek pro jejich život a jaký je jeho vznešený a božský účel.

Pokud se ukáže, že na základě takového poučení uchazeči o manželství vše rozumně zváží (=vystřízliví), odstraní stávající překážky a chtějí být spojení sňatkem jedině na základě oboustranných lidských hodnot, teprve nyní může onen úředník, zplnomocněný pro uzavírání sňatků, vydat svolení k plně právoplatnému manželskému svazku. Také má jejich slib věrnosti zaznamenat do knihy na znamení nerozlučitelnosti manželství. A jeho povinností bude informovat se (=mít vědomí) i v budoucnu o další situaci v manželství a bdít nad tím, jak se bude dále vyvíjet.   

Z toho důvodu se do úřadu pro uzavírání sňatků nemají dosazovat přespolní pověřenci, kteří neznají poměry v obci, nýbrž pouze domácí, kteří nejlépe znají všechny obyvatele obce, mladé i staré. Tak se nejlépe zabrání uzavírání nevhodných sňatků, pročež se takové obci dostane mnoho požehnání. Proto by také bylo vhodné, aby se v každé větší obci zřídil soud pro věci manželské, v jehož kompetenci by byly všechny záležitosti týkající se sňatků a manželství. Je samozřejmé, že takový soud by musel být maximálně bezúhonný a v jeho čele by všude musel být činorodý a Bohem osvícený člověk.

Tento člověk by měl dohlížet také na to, aby do manželského svazku nikdy nevstupoval muž mladší 24 let a dívka mladší 20 let. Toto je totiž ten nejnižší věk, jaký je potřebný pro nezbytnou vyspělost uchazečů o manželství, mají-li uzavřít kvalitní a také duchovně trvalý svazek. Povinností takového dozírajícího (=vrchního) soudce bude dále výchova dětí v jeho obci, kterou by měl mít bedlivě a s láskou v srdci na zřeteli, a také adekvátními prostředky by měl předcházet všem mrzutostem. Zatvrzelé bude trestat a horlivce bude za všechno dobré a správné chválit a očividně bude poukazovat na požehnání jejich náležitě vedených domácností.

 Bude-li soud pro věci manželství tímto způsobem zastávat svůj úřad osvíceným rozumem, vyplynou z toho obrovské morální i přirozené výhody také pro celý stát a jeho pomazanou hlavu. Neboť budou-li manželství udržována v  dobrém (uspořádaném) stavu, pak z nich vzejdou také děti v dobrém stavu. A ze  zdárných dětí se pak stanou pořádní občané státu, kteří se ve svých srdcích mohou stát také dokonalými občany Božího Království. A tím bude uspokojeno všechno, co může božský řád požadovat od lidí této Země.“ (VEJ sv. 3, kap. 72/8n.)
Rozvod manželství

Ze zorného úhlu trpělivosti a (vy)trvalé lásky se ve spisech Nového poselství pojednává také o rozvodu manželství. 
„Já nejsem,“ říká Pán ve spisu ´Mládí Ježíšovo´(kap. 102/11n.), „pánem toho, co patří světu. Proto ve všem světském jste podle Mne svobodní. Jestliže jste ve svých srdcích k sobě pojali vzájemnou opravdovou, ryzí lásku, pak byste ji už neměli rozbíjet. Pro manželství u Mne neplatí žádný jiný zákon, než pouze ten, který je vepsán do vašich srdcí planoucím písmem ducha. Pokud jste se už při prvním pohledu poznali a spojili podle tohoto živoucího zákona (tj. prostřednictvím hlasu božského ducha), pak už se nerozlučujte, nechcete-li se v Mých očích prohřešit. Já však žádný pouze světský manželský svazek nepovažuji za platný, pro Mne je takovým jedině pouto srdcí. Kdo toto pouto rozruší, je v Mých očích skutečným cizoložníkem. … A běda takové lásce, jejímž základem je svět. Taková budiž prokleta!“  

Obecně tudíž platí: „Co Bůh spojil, to ať žádný člověk už nerozlučuje, pročež pravé, z ducha a s duchem uzavřené manželství zůstává navěky nerozlučitelné.“ (VEJ sv. 1, kap. 236, 19) – „Jestliže mladým manželům zachutnal med manželství, pak se (při vzniklých životních potížích) musí uspokojit také s jeho žlučí. Vždyť ten manželský med je beztak nejchatrnějším zlomkem tohoto svazku; teprve když se jeho součástí stane žlučovitost, pak teprve začíná ona pravá (=zlatá) vážnost života. Pokud by nenastala, pak by to se semenem pro nebesa dopadlo špatně. Často totiž až v těch nejurputnějších útrapách života se teprve začíná aktivovat a rozvíjet duchovní semeno, které by se ve stabilním medovém životě udusilo.“  (VEJ sv. 3, kap. 70)

Pouze v několika málo obzvláště choulostivých případech, z nichž ty nejdůležitější příklady jsou uvedeny ve ´Velkém evangeliu´, sv. 3, kap. 70, může být takové manželství pro pozemský život rozvedeno z části nebo úplně. 

Naproti tomu o světských manželstvích a o jejich rozvázání Pán říká: „ Čistě světské manželství beztak není před Bohem žádným svazkem, a tudíž je zrušitelné jako světští lidé a všechny jejich svazky.“ (VEJ sv. 1, kap. 236, 19)
Na tento rozdíl se klade velký důraz a ve zkratce ho nacházíme také ve zprávě, kterou Jakob Lorber obdržel v ´Dodatcích´ na straně 95. Na otázku, zda je manželský svazek navěky nerozlučitelný, následuje odpověď: „Samozřejmě, jestliže bylo uzavřeno z opravdové, ryzí lásky především s ohledem na Mne a se zřetelem na duchovní hodnotu člověka nebo bylo jako takové alespoň manifestováno. Nejedná-li se o nic takového, pak pro to, čemu se říká manželství, nebe nemá vůbec žádné označení ani ocenění, zato o to významnější bude pro peklo. Toto ať každý dobře slyší!“ 

Nicméně pro rozvázání či zánik světských manželství jakož i pro všechna manželství obecně platí přirozeně také světské zákony. „Neboť dokud člověk není zcela znovuzrozený v duchu, vnější zákony státu jsou pro něj nezbytné, protože v něm pěstují pokoru a trpělivost, kterou nezbytně potřebuje k dosažení znovuzrození; na druhé straně však tyto zákony také zabraňují, aby nepoučitelný a nebezpečný (=temný a zlověstný) člověk nezpůsoboval svým bližním příliš velké zlo, a proto na základě přísně stanovených pravidel každému vyměří, co mu patří, a trestají toho, kdo proti nim jedná úmyslně.“ (VEJ sv. 8, kap. 22/5.)   

„Každý jednotlivec, který žije jako člen nějakého velkého společenství, se proto musí přizpůsobit zákonům udržujícím pořádek a učinit si z nich své vlastní životní zásady.“ (Tři dny v chrámu, kap. 22/5) 

Kromě těchto zákonů samozřejmě platí obecná přikázání trpělivosti, dobromyslnosti a obětavé, činorodé lásky k bližnímu stanovená Bohem také pro manžely světsky uzavřených sňatků.  A pokud se v manželství už narodily děti, z této okolnosti budou muset obzvláště vyplynout povinnosti a ohledy jak během trvání manželství, tak i při problémech s jeho rozlukou. Ve všech takových případech spisy Nového zjevení, aniž by stanovovaly nějaký přísný zákon, pobízejí manželské dvojice k tomu, aby v upřímné modlitbě, s pomocí hlasu Svatého Ducha ve svých srdcích nacházeli bohulibá pravidla – vymezení i postupy. Také v manželství má totiž všechno rozumnou míru a účel, který opravdově nalezneme pouze s Boží pomocí skrze Jeho vnitřní hlas. Avšak podle vysokých mravních požadavků Ježíšovy nauky musí pro všechna manželství, ta světská jakož i ta uzavřená z lásky, platit zásada, že rozvod v tomto pozemském životě smí přicházet v úvahu pouze jako nejkrajnější prostředek uspořádání naprosto neudržitelných poměrů – právě z toho důvodu, že toto manželské soužití (=životní společenství) je mimořádnou vysokou školou vstřícné (=sloužící, pomáhající) trpělivosti, dobromyslnosti a vytrvalé lásky.

Manželství v budoucím životě

Jak to ale bude s manželským svazkem na druhém břehu pozemského života? – „Čí ženou bude po vzkříšení?“ ptali se Pána již saducejští.

I když pro věčný život na onom světě před Bohem platí pouze opravdové manželství srdcí založené na spřízněnosti ducha, přeci jen to nenaznačuje, že by sňatky na základě rozumu a světská manželství neměly v posmrtné existenci také svůj význam a důležitost. Díky Lorberovi se však dozvídáme, že u lidí, kteří umírají bez pokání a lítosti (=neočištění), právě v tom posmrtném životě, který má sloužit jejich očistě, hrají ty pozemské manželské vztahy ještě často významnou roli. Člověk, u něhož dominují smyslové zkušenosti a požitky, totiž za jistých okolností ještě dlouho není s to odpoutat se od objektu své vášně, a takový, který baží po poctách, po moci nebo po penězích, se neodpoutá od manželského partnera, kterého si právě z těchto důvodů vzal. V Lorberových spisech se dočteme o mnoha příkladech takových lidí. 
  A tak nejeden nerozvážný, impulzivní pozemšťan na onom světě pak se zděšením shledá, že manželskému peklu, které si uchystal on sám, neunikne ani v duchovním světě, dokud v této obtížné škole s pomocí nebes definitivně neovládne své slabiny a nectnosti. 

Manželství dokonalých
Manželství založené na tělesné a světské smyslovosti způsobuje „věčné nešvary a soužení“ díky své hmotné a ďábelské podstatě, naproti tomu však manželství postavené na duchovním základu svou podstatou božského a rajského dobra zajišťuje manželům také na onom světě věčný pokoj a věčnou blaženost. 

Jestliže u nějaké dvojice, která se spojila v duchovním manželství srdcí, obě poloviny jejich prvotního ducha, kdysi dávno (od sebe) oddělené, se na základě Božího rozhodnutí v jisté stanovené době po dlouhé životní pouti konečně opět naleznou a jejich duše, uvolněné z hmoty, budou už dokonale zduchovnělé, pak tito duchovně znovuzrození (jedinci) budou „jako Boží andělé v nebi“; to znamená, že nad nimi už nebude mít vládu nic, co je tělesně-smyslové nebo světské či pozemské. Proto také, jak to Pán vysvětloval saduceům, už se nebudou „jeden o druhého ucházet ani se už nebudou nechat oddávat“ z důvodů tělesné žádostivosti nebo ze světských důvodů, jak je obvyklé na Zemi, nýbrž jakožto Bohem spojeni budou zůstávat pospolu v božské harmonii a dokonalosti. 

Vzhledem k tomu, že žádná lidská duše, pokud už jednou byla vytvořená z elementů přírodních říší, už (nikdy) neztrácí svou osobnost, pak totéž platí i pro takovou duchovně znovuzrozenou a dokonalou dvojici, pročež muž i žena už navěky zůstávají oddělenými, samostatnými osobnostmi. 
 Nicméně v důsledku jejich původní duchovní sounáležitosti dojde k tomu, že nyní budou velice skvěle sladění a jeden druhého bude jedinečně, neopakovatelně doplňovat ve vzájemně blahodárném vztahu na celou věčnost. Vznikne tak životní harmonie, hodná velikého Mistra, který Své Stvořitelské dílo už před dávnověkem vymyslel v hloubi Své lásky a s nevyzpytatelnou Moudrostí a Mocí ho Svými podivuhodnými cestami přivedl k dokonalosti.     

Blaze té dvojici, která v nesmírném prostoru stvoření může vytvořit jednu věčnou buňku života a kterou Sám Stvořitel začlenil do Svého nepomíjejícího království života! Věčná Láska stanovila tuto blaženost bez výjimky pro všechny z nás už předem, a my se nyní můžeme už jenom odevzdaně svěřit do svatých rukou Toho, Jenž nás vede.
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MANŽELSKÁ KRIZE
Slovo pro naši dobu

přijaté vnitřním hlasem ducha

Jeden z bičů, kterými Já (Pán) dnes musím trestat pozemské lidstvo, se nazývá krize manželství. Ale ani tento bič národů jsem lidem neupletl Já; naopak, ti, kteří si tento tvrdý prostředek výchovy vyrobili, byli a jsou sami lidé. Kdyby byli naslouchali Mému hlasu a byli poslušni přikázání Mého spásného řádu života, pak by nevěděli nic o chaosu a neklidu v manželství, nýbrž by byli duševně i tělesně zdravými partnery a užívali by si blažené radosti v těsném spojení se Mnou a s Mou božskou sílou.   

Po vlastní cestě do propasti 
Jelikož lidstvo kráčelo vlastními cestami bezvěrectví a sebelásky, ve všech končinách Země (=světových stranách) se proto lidé vzdálili od nejdůležitějších základních linií Mého přirozeného (přírodního) pořádku a téměř úplně se zřekli spojení s Mým Svatým Duchem.  Se zaslepeností a umíněností nemající obdobu ničili životní síly proudící ze Mne a nyní se nalézají na rumišti před hromadou trosek.   

Vytratilo se také štěstí opravdového manželského života. Vždyť už vůbec nerespektovali ani Můj první základní zákon manželství, podle kterého Jsem pro jednoho muže stvořil jenom jednu ženu, jemu (před)určenou k tomu, aby se vzájemně doplňovali. Už nebylo možné hlasem Mého Ducha udržet na uzdě nenasytnost egoistické poživačnosti v lidech (obou pohlaví). A tak nadvládu v člověku pak o to více získali satanští duchové tělesných chtíčů a vnukli mu „rozumové teorie“ o tom, že člověk si musí vychutnat svůj krátký život na Zemi naplno a nevázaně dokud je mladý a ještě je schopen si užívat.     

Tím byl rozrušen již nejvlastnější základ manželství a z muže i ženy se stali ničitelé božského štěstí opravdového, věčného manželství. Začalo pochybné a nezdravé plýtvání s nejvzácnějšími tělními tekutinami (=šťávami, tj. sekrety, výměšky) a sílami obou pohlaví.  Substance (elementární látky) těla a duše, které se měly stát silami vytryskujícími z muže i ženy a naplněnými slastným potěšením a životem, byly žalostně vyčerpávány. Tyto tryskající síly jsou však nejdůležitějším poutem manželství, a právě v nich spočívá ona tajemná, ale mocná přitažlivost pohlaví. 

Tyto tělesně-duševní a rovněž čistě duchovní síly vycházející z člověka, které se vytvářejí ve velice živých a takřka elektricky nabitých životních jiskrách (a v nich i přetrvávají), potřebují muž i žena jeden od druhého a oba z nich mají požitek. Pokud manželé tyto sekrety (=šťávy), z nichž uzrávají jejich životní jiskry, v manželství nebo mimo ně vyplýtvají, je zcela jasné, že od  onoho vytryskování už pak nelze očekávat žádnou vydatnost. Při každodenním styku už pak nemůže ani muž, ani žena od toho druhého získat onen osvěžující, oživující počitek, který v duši probouzí city lásky a živí je. Tím ochabuje vzájemná přitažlivost i láska, dokonce mezi manžely vzniká antipatie, odpor a nenávist. A stadium šťastného, láskou živeného souladu ustupuje duchu nepokoje, hádek a svárů, pročež se z manželství stává nekonečná válka.  Krize manželství je tím dovršena.     

Jestliže do takového manželství přijdou děti, jsou velice rušivým a nevítaným úkazem, a u partnerů se objevuje snaha zabránit jejich početí nebo narození. Avšak Já jsem nedal lidem schopnost plození pro jejich jalové a marnivé potěšení, nýbrž pro rozmnožení jejich rodu. Rozkoš ze vzrušení jsem přidal pouze jako prostředek (vedoucí) k tomuto svatému účelu, ale člověk by neměl své plodivé síly promarnit v rozkoších, naopak, má je v sobě nechat plně dozrát. Pokud je nechce nebo nemůže využít ke zplození nového člověka, pak je má v sobě střádat nebo je má přeměnit na duchovně tvůrčí síly, bez kterých se v každodenním životě neobejde žádný člověk – ani muž, ani žena, pak je může tím nejrozmanitějším způsobem využívat ke svému nejlepšímu prospěchu a blahu.

Opravdové štěstí v Božím řádu

V člověku, který své sperma (=výměšky pro vyklíčení plodu) v sobě střádá a (tyto plodící síly) zduchovňuje, vznikají nové, plodné myšlenky plné světla a síly. A takový mravně čistý (=zdrženlivý) člověk pak k těmto prospěšným myšlenkám dostane rovněž sílu vůle a činorodost, aby je také zdárně realizoval. Skutečným tajemstvím úspěchu je tedy cudnost a zdrženlivost. Kdo vyhazuje peníze do kanálu, stane se brzo žebrákem. A kdo prohýří plodící síly, jež Jsem mu propůjčil Já, toho postihne totéž; kdo je ale střádá, tomu se dostane úžasné mohoucnosti ve všech věcech. Nejenom že se zmnoží a zesílí jeho tvůrčí ideje a činy – také jeho tryskající síly budou nesmírně nabité životními energiemi, které nejenom jeho celé okolní prostředí, ale obzvláště jeho (druhý) manželský partner (partnerka) bude vnímat jako blahé a osvěžující.       

Štěstí a blaho, to vnější i duchovní, vstupuje do takového manželství (otevřenými) dveřmi. A děti nejsou pro takovou (manželskou) dvojici žádnou přítěží ani nevítaným fenoménem, naopak, s radostí jsou přijímány z Božích rukou, a rodiče se pak o ně starají s láskou a vychovávají je s pocitem velké zodpovědnosti. Proto zde nebude scházet ani Boží požehnání. A s jeho podporou tento mravně čistý manželský pár spojený s Bohem bude s to také v těžkých dobách odchovat velký počet zdravých a nadaných děti a vychovat z nich úspěšné lidi, kteří jim pak jednou ve stáří budou oporou i jejich nevyčerpatelným štěstím. 

Takže mravně čistým životem, který bude mít základ ve Mně a v dodržování Mého věčného řádu, může být manželská krize dnešní doby překonána nebo odstraněna. Rovněž problémy s (rodinným) hospodařením, jejichž bezprostřední příčinou je zejména bezuzdné sobectví dnešního lidstva, lze postupně eliminovat uvedeným (mravním) způsobem života. Kdo tedy chce pomáhat lidem i sobě, ten ať usiluje o opětovné spojení se Mnou, s prvotním zdrojem všeho života a opravdového štěstí, a ať dodržuje Má přikázání a normy Mého řádu. V nich spočívá jediný opravdový a skutečně zásadní, rozhodující prostředek spásy celého lidstva.     
Doporučení pro moderní dobu

Dnešní lidé už sice hledají řešení, nicméně jejich východiska pro zjednání nápravy budou přesto velice rozdílná. Ti, kteří jsou naprostými nevěřícími a kteří kalkulují pouze s viditelným světem – tedy tzv. volnomyšlenkáři 
, budou mít na paměti rovněž pouze hmotné prostředky a cesty, a sice takové, které jejich smyslové požitky nedrží na uzdě, ale naopak, ponechávají jim nevázaný průchod. Proklamují snadno rozlučitelné manželské svazky, prevenci početí a co nejbezpečnější potraty (=zamezování porodů). Toto je nefalšovaná satanská, život umrtvující moudrost těchto zaslepenců! Přitom se ještě domnívají, že jednají rozumně, a neberou zřetel na to, jakému strašlivému ničení života tím razí cestu a jak tím destruují rodinu, která je základním článkem národního celku.   

Jiní, kteří jsou ještě poněkud více oddáni křesťanskému duchu, budou odkazováni na Mé přikázání, a v dnešní době bude také přísně vyžadováno jeho zachovávání – alespoň od těch druhých! Jak ale mají prorazit, jestliže svou neživou horlivostí víry už nedokážou lidem vštípit skutečnou lásku ke Mně, nebeskému Otci v Ježíši, a když oni sami mají chladné srdce a jejich víra je vírou z pouhého rozumu? Vždyť tito křesťané, formální (=podle litery) a naoko, nesvedou nic vůči ohromnému množství nevěřících, neboť jejich náboženské proslovy (=kázání) nemají ani opravdové světlo, ani sílu oživujícího ohně; ta se od lidí světa odrazí a zanikne, protože prahnou po neomezených rozkoších smyslů a tyto (duchovní) věci neberou v úvahu.  

Rady pro Boží děti

Z toho plyne, že v nastávající době zřejmě nebude možné, aby lidské společenství dospělo k úspěšnému způsobu řešení všech těchto problémů. Bude se jednat pouze o nouzová opatření nebo nahodilé dílčí počiny (=slátaninu). A každé opatření, které současné sobecké, světské lidstvo učiní, bude mít vedle nepatrných dobrých stránek převážně ty zlé a zhoubné, neboť schází Mé požehnání, a musí scházet.

Proto vy, Moji milovaní, kteří stojíte v Mém světle, nelamte si hlavu tím, co je třeba udělat, aby se zamezilo velké krizi manželství dnešní doby. Tato doba i toto světácké lidstvo musí pominout, ale ještě předtím se musí naplno projevit jeho charakter, aby se lidský rod na základě zkušeností, které z toho vyplynou, poučil, vyzrál a toužebně očekával přijetí Mého božského světla. 

Proto přenechejte lidem tohoto světa jejich rozhodnutí a sami se co nejvěrněji uchylte do Mého, vám důvěrně známého řádu. Tak naleznete to největší blaho rodinného štěstí nejen pro sebe samé, ale příkladem svého života poskytnete velice účinný vzor také zaslepeným lidem tohoto světa a tím urychlíte běh událostí tohoto světa směrem k dobru. 

Stále více bude ožívat nová víra lásky a bude se rozmáhat ve všech národech. A nakonec s Mou pomocí se uchopí vlády ti probuzení a v duchu Mého řádu vytvoří vše nanovo. Poté bude nanovo zjevena také svatá podstata manželství a bude se prosazovat její význam (=zjedná si platnost), pročež manželská krize vymizí odevšad, kde zavládne Můj Duch a Můj řád.

V době mezi těmito událostmi však neposuzujte příliš přísně ty, kteří jsou ještě zaslepení a nevyzrálí, ani ty, kterým zápal jejich přirozeného založení ještě nedovoluje život podle Mého řádu. Já Sám jsem trpělivý, protože velice dobře vím, že jakožto lidské duše jste všichni dušemi padlými a zmatenými a že z těžkého pouta hmoty můžete povstávat jenom zcela pozvolna. Proto také vy buďte sice přísní vůči sobě samým, ale plní ohleduplnosti vůči svým bratrům a sestrám. Ať žádný dále pokročivší manžel(-ka) neodsuzuje a neopouští svého méně vyspělého partnera, nýbrž ať snáší jeho nezralost a slabiny, dokud na základě Mého působení a působením Mých služebníků nevyspěje také on!  

Vždyť Já žádnému člověku nevnucuji Svou vůli, naopak, Já vás v co největší svobodě vychovávám k opravdové samostatnosti a dokonalosti. Vynucené dodržování Mého řádu nemá v Mých očích pražádnou cenu. A pomocí násilí ani vy nedokážete u svého manžela – manželky nebo u někoho jiného ze svých bližních rozvinout (=učinit zralým) vůbec nic dobrého. Avšak vaší pokojné lásce, trpělivosti a vašemu milosrdenství, které budete projevovat také v manželství, (Já) požehnám sílícími paprsky Mého Slunce života a vy pak budete moci zažívat jejich účinek také u duší, u nichž byste se to vůbec neodvažovali očekávat.

Pro dnešek přijměte tedy tyto pokyny k těm problémům současné doby, které vás a mnohé jiné tolik zaměstnávají! Ve světle věčnosti je jednoduché a jasné všechno, co se v zrcadle světa často jeví pochmurně a je plné neblahých tušení. Amen.
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VÝCHOVA DĚTÍ A PÉČE O MLÁDEŽ

Požehnání skutečného rodinného štěstí spočívá nejen na pevném základu manželství a na jeho mravní čistotě, ale obzvláště na správné výchově a péči o děti, která se řídí láskou i rozumem.

Rovněž tato důležitá oblast života, jakou výchova je, nachází ve spisech Nového zjevení významné objasnění. Aspekty, které se při výchově uplatňují, jsou: láskyplná výchova (=srdcem), opravdové osvícení rozumu (intelektuální osvěta) a zpevňování vůle na základě Božího řádu. Jejím cílem není vychovat člověka světského, úspěšného v pozemsky pomíjivých věcech, nýbrž občana nebes zušlechtěného duchem přičinlivé lásky k Bohu a lásky k bližnímu, jenž na základě své moudrosti a činorodosti a provázen božským požehnáním dokonale zvládá také pozemský život. 

Plození dětí
Vždyť již plození dětí je velice zodpovědným, svatým počinem, který dává život novému člověku.

„Proto i při pohlavním styku (=plození) by se mělo velice bedlivě přihlížet k tomu, aby k takovému počínání nedocházelo z popudu nízkého smyslového chtíče, nýbrž z opravdové lásky (srdce) a z duševní náklonnosti – a zadruhé aby žena, která už otěhotněla, během těhotenství a pak ještě dobrých sedm týdnů po porodu svého dítěte nebyla nikterak rušená a aby byla ponechána v klidu. Kdo svou choť obtěžuje během těhotenství, kazí plod již v mateřském těle a vštěpuje do něj ducha neřesti; neboť duch, jenž manžely pobízí a dráždí k tomu, aby souložili i mimo rámec přirozené povinnosti, přechází umocněný do plodu.  

Děti, které byly zplozené čistým (neposkvrněným) způsobem a v mateřském těle se vyvíjely nerušeně, přijdou na svět už fyzicky dokonalejší, protože v dokonale rozvinutém organismu může duše přeci mnohem snadněji pečovat o svůj duchovní krb než v těle úplně zkaženém, které musí ihned začít spravovat a látat. Zadruhé, ona sama o sobě je čistší a plnější světla, protože není znepokojována duchy neřesti, kteří častokrát prostřednictvím každodenního styku byli dodatečně vpravováni (=vplozováni) do těla a také do duše embrya.  

Jak snadno může pak taková duše z opravdové dětské a naprosto nevinné lásky pozvedat svou mysl k Bohu již v nejútlejším dětství! U takových dětí se už v raném dětství začíná vytvářet sféra vnějšího života. Záhy a snadno se stávají jasnovidnými a všechno, co jestvuje v Mém řádu, se začne podvolovat jejich vůli. Čím jsou ve vztahu k nim děti, které byly zkažené již v mateřském těle? Řeknu vám to: Stěží více než lichým způsobem oživené stínové obrazy života! A co je tomu na vině především? To, co jsem vám dosud víc než dost ukazoval jako důsledek smilstva!   

 Kdekoli budete v pozdější době kázat Mé slovo, tam by neměla scházet tato naučení! Neboť od základu obdělávají půdu života (=majetek, pozemek) a oprošťují ji od trnů, hloží a bodláčí, z nichž žádný člověk ještě nikdy nesklidil ani hrozny ani fíky.“  

Vznešenému cíli výchovy opravdových obyvatel nebes podle spisů Nového zjevení odpovídají také:

Zásady správné výchovy

Ve ´Velkém evangeliu´slyšíme přímo z úst Páně: 

„Dítě musí být především vedeno k tomu, aby neprosazovalo (=podřizovalo) svou ještě silně animální, sobeckou svéhlavost, a také nesmí být rozmazlováno. Hlavní příčinou zkažení lidských duší bývá častokrát výchova dětí opičí láskou. Mladý stromek necháváme růst, jak chce, a hýčkáním ještě všemožně napomáháme tomu, aby kmínek mohl vyrůst hodně křivě. Jakmile však kmen už jednou zatvrdne, pak žádné pozdější pokusy ohnout jej už nepomohou. 

Proto ohýbejte své děti už v jejich útlém mládí, kdy jsou snadno povolné, pak bude brzo existovat méně hmotných duší, které nerozumí duchovním věcem a nepřizpůsobují se skutečnému řádu života. … Dítě do sedmého roku je rozhodně spíše živočichem (=zvířátkem) než člověkem, a proto má ještě mnoho živočišných potřeb a málo těch opravdu lidských. Pročež poskytujte dětem pouze to nejnutnější a zavčasu je přivykejte na rozmanitá strádání!  

Umožněte jim, aby se zacvičovali v ledačems dobrém a užitečném, avšak ani tomu nejšikovnějšímu dítěti nedovolte, aby se stalo samolibým a aby se samo přeceňovalo. Nikdy nezveličujte pochvalu těch hodných a schopných, ale ani vůči dětem méně schopným a méně poslušným nebuďte nikdy příliš přísní, naopak – zacházejte s nimi s opravdovou láskou a trpělivostí. Také nepěstujte v dětech, obzvláště pokud jsou tělesně pěkně vyvinuté, ješitnost a pýchu hezkým a drahým oblečením! Udržujte je v čistotě, ale nikdy si z nich nedělejte domácí bůžky!

Tomu, kdo opravdově miluje své děti, musí přeci záležet především na takové výchově, aby jejich duše nebyly pohlceny hmotou, ale aby byly schopné přijmout do sebe Božího Ducha. Proto už od raného mládí navykejte své děti na to, aby pravé Boží Království hledaly v srdci. Tím si je pak vyšňoříte víc než královsky a získáte pro ně ten největší a nejlepší dědičný podíl pro tento čas i pro věčnost!  

Díky takové duchovně zaměřené výchově dosáhne neposkvrněná a mravně naprosto čistá dívka stav počestné matky. A mládenec vstoupí do mužného věku s vyzrálou duší a probuzeným duchem a bude požehnáním pro své nejbližší i pro Zemi a všechno její tvorstvo. Pokud však příliš ustoupíte animálním žádostem a vášním svých dětí, tím do široka otevřete bránu veškerým nepravostem. A jakmile k vám nešvary už jednou vstoupí v houfech, marně budete proti nim bojovat všemi svými zbraněmi, proti jejich moci však nepořídíte nic.“  
    

Přísnost a láska
V duchu opravdové moudrosti je však nezbytné podstatně rozlišovat mezi zacházením s dětmi a mezi přístupem k dospělejší mládeží.

Vzhledem k tomu, že v dnešní době většina dětí nebyla počata v souladu s Božím řádem, nýbrž jsou (to) výplody silných animálních pudů, jejich osláblá duše je značně zatížená nižšími, sobeckými duševními jiskrami a jejich vůle je v důsledku toho zlovolná a tvrdošíjná. Tento plevel se u malých dětí musí co nejdůsledněji vykořenit již v nejranějším věku, a sice přísnou kázní bez jakýchkoli ústupků. Děti jsou totiž ve svém ještě nedospělém věku povinovány rodičům bezpodmínečnou poslušností.
 A s neposlušnými dětmi se musí zacházet s naprostou přísností. „Jejich duševní nemoci,“ říká Pán ve ´Velkém evangeliu´, „mohou být vyléčené nejlépe dobře upravenou disciplínou, při níž by neměl scházet ani karabáč.“ 
  

Avšak pro výbušné a vzteklé děti je lepším trestem přiměřený půst nežli bití. Nic nevyléčí jejich vztek lépe než půst. Přitom by se dětem mělo říkat, že to nebeský Otec poručil, aby se jim nedával chléb, protože byly nehodné. Když Ho poprosí o odpuštění a budou opět hodné, dostanou zase najíst. Pokud se děti uklidní a budou už poslušné, pak se jim má říci, že nebeský Otec má z nich nyní velikou radost. Projeví-li se u dětí velká citová vzrušivost, měly by také v pozdějším věku žít velice střídmě, měly by chodit brzo spát, zdržovat se pití alkoholických nápojů, neměly by jíst maso nečistých zvířat ani chodit na místa nevhodné, indiskrétní podívané (=místa pro vzrušení zevlounů) 
, obzvláště na taková, kde se provozuje dráždivý tanec nebo kde se hazardně hraje. (Země a Měsíc, kap. 62, str. 181n.)

Naproti tomu ve vztahu k vyspělejší mládeži je na místě jiný způsob zacházení. – „Asi každý otec učiní správně, pokud malé, nezbedné děti potrestá karabáčem, ale svým dospělým synům a dcerám by neustále měl být moudrým a klidným učitelem! Jedině v  případě, kdy se dospívající dítě vzepře svým rodičům, mělo by se mu pohrozit. Pokud dojde k nápravě (a dítě se polepší), mělo by se opět nechat na pokoji.“ (Mládí Ježíšovo, kap. 168/13- 16) 

Jinak ale u dětí, které dospěly k poznání Boží vůle, v jejich vztahu k rodičům by se měla „namísto poslušnosti, kterou jsou pak povinovány jedině Bohu“, uplatnit „dětská láska a úcta“.   

„U dospělých lidí se duševní nemoci léčí moudrou a láskyplnou radou, důkladným poučováním, láskyplnými domluvami a objasňováním nevyhnutelných neblahých následků, které se časem dostaví, jestliže (dotyční) se nezbaví slabostí své duše. Pouze v případě, když u velice zatvrzelých, zaslepených a hluchých duší nic z toho nepřinese plody, bude nutné také u dospělých přistoupit k důraznější terapii, jejímž základem však i přesto musí být v plné míře láska k bližnímu. Neboť požehnání léčby může vzejít pouze z ryzí lásky a moudrosti.  Když však ten, jenž vede převýchovu (terapeut-pedagog), jedná ve vzteku a z velké pomstychtivosti, pak je každá námaha zbytečná. Neboť namísto toho, aby se z nemocných duší jejich uzdravením stali opravdoví lidé, následkem (takové převýchovy) jsou zloduchové, jejichž pomstychtivost v budoucnu nedokáže utišit žádná moc.“  (VEJ sv. 1. kap. 79/3n.)

Výchova k pokoře a lásce k Bohu
Hlavní úlohou výchovy mládeže je však nejenom překonávání nízkých pudů a egoistických sklonů, ale také neustálá výchova pozitivních stránek: obrácení dětské mysli k Bohu a probuzení a pěstování pokory a lásky k Bohu. Neboť On, náš nebeský Otec, je Zdrojem všeho bytí a z Něho přeci přijímáme veškeré síly pro svůj život a požehnaný prospěch. Proto s přípravou dětské mysli na Boha musíme začít také už v útlém dětském věku. „Neboť vskutku, pravím vám: výuka v kolébce (tj. v raném dětském věku) má větší hodnotu než všechny vysoké školy světa.“ 

 „Zavčasu učte dítky milovat Otce na nebesích! Ukazujte jim, jak je dobrotivý a láskyplný; jak všechno, co zde je, stvořil On - nejvýš dokonale, krásně a moudře pro blaho lidí a jak velice příznivě je nakloněný obzvláště malým dítkům, které Ho nadevše milují. Upozorňujte je při každé příležitosti na to, že všechno, co se zde děje, ustanovuje nebo dopouští Otec na nebesích! Tak obrátíte srdce maličkých ke Mně a Moje láska v nich začne rychle růst. Vaše nepatrná námaha vám však brzo přinese ty nejryzejší plody.“ 
  

Pán jakožto Boží učitel dětí

Jak lze mysl a prosté chápání dětské duše přivést ke správné představě o Bohu, Stvořiteli veškerenstva a k Otci v Ježíši, to nám ukazuje Samotný Pán v jedné scéně ´Velkého evangelia´, v níž se pozdravil se skupinkou dětí v péči Essenů. Dočteme se tam následovné:

„Poté jsem dítkům požehnal, polaskal je a políbil, nu a chtěl jsem odejít. Ale ony pojaly ke Mně lásku a důvěru, obstoupily Mne a prosily, abych u nich ještě krátkou dobu zůstal. A Já jsem pravil: ´ Přeci těmto prosebníčkům nemohu nic odepřít, a proto s nimi pobudu ještě půl hodiny.´ 

Když to dítky ode Mne uslyšely, velice se zaradovaly a jeden klučina se Mě docela důvěřivě zeptal: Ó, milý, nejvýš dobrý Pane! Tys´ nám předtím říkal něco o převelice dobrotivém duchovním Otci v nebi, že se Ho máme učit poznávat a nade vše milovat. Samozřejmě, že to zcela jistě budeme (činit), jestliže Ho jednou poznáme!  Ale jak Ho poznáme? Kdo nám Ho ukáže? Znáš Ho snad Ty tak dobře? Pak nám Ho popiš, a my Ho pak také hned začneme nade vše milovat.´

Já jsem řekl: ´Inu, Moje milé dětičky, tato věc je ovšem ještě tak trochu obtížná, protože ještě o Něm nemáte žádnou předběžnou představu. Ale Já se přesto pokusím, abych vám Ho přiblížil, a tak Mne nyní velice pozorně poslouchejte:

Otec na nebesích je ten nejryzejší, nejdokonalejší a věčně živý Duch, Jenž nikdy nezapočal (nemá počátek) a také nikdy neskončí (nebude Mu konec). Již od věčnosti Sám od Sebe vytvořil Svou všemohoucností nebe i tuto Zemi a všechno, co na ní existuje. Chce-li nějaký člověk na této Zemi něco vytvořit, musí mít k tomu vhodný materiál a různé nástroje. Otec na nebesích k tomu však nepotřebuje ani již existující materiál, ani žádný nástroj. Jeho materiálem a nástrojem je Jeho všemohoucí vůle.

On přeci stvořil také lidi, kteří Ho mají poznávat a nade vše milovat, aby Od Něho obdrželi věčný život. Ale aby lidé věděli, jak mají spolu žít, Otec na nebesích jim prostřednictvím jistých nebeských poslů, nazývaných proroky, zjevil svou vůli. Kdo podle ní žije a koná, tomu připadne život věčný. Lidé, kteří jsou skutečně zbožní a Otce nade vše milují, ti také podle Jeho přikázání žijí a dosáhnou již v tomto světě toho, že budou slyšet Otcův hlas a také uvidí jeho tvář. 

Proto, Mé milé dětičky, buďte také velice zbožné, a pak se už na tomto světě budete také těšit z takového velkého štěstí!´

Ty maličké děti slíbily, že budou činit všechno, co Jsem jim poradil, jen kdyby mohly Otce na nebesích alespoň jednou uslyšet a zahlédnout, a zeptaly se Mne, zda Jsem často viděl a slyšel Otce na nebesích, a jak prý asi vypadá.   

Nato Jsem Já s vlídným výrazem ve tváři řekl: ´Mé milé dětičky! Já slyším a vidím Otce neustále, a navíc On vypadá úplně stejně jako Já, také Jeho hlas zní tak jako ten Můj. Kdo tedy vidí a slyší Mne, ten vidí a slyší také Otce na nebesích. A proto se jen velice dobře podívejte na Mne, pak budete moci říct, že jste viděly a slyšely Otce na nebesích!´

Nato se děti na Mne pořádně zadívaly a po chvíli řekly: ´Jestliže Otec na nebesích vypadá jako Ty, pak je zajisté velmi dobrotivý, a my Ho již nyní nade vše milujeme!´“ (VEJ sv. 8, kap. 219/12n.)

Výchova lásky k bližnímu
Na základě lásky k Bohu, k Otci všech lidí, by se dítě mělo zavčasu učit také ryzí lásce ke všem spolubližním – k lidem i ostatním tvorům, která se bude projevovat v činech. Neboť v podstatě je to právě tato nesobecky přičinlivá láska k bližnímu, na niž je zaměřen božský plán utváření člověka. A právě na základě činů lásky (=ochotné dělnosti lásky) se máme stát dokonalými jako On Sám. Ve ´Velkém evangeliu´ (sv. 8, kap. 150/14n.) nyní uslyšíme od Pána slova, která mají platnost také pro mladé lidi, a pro výchovu mládeže obzvláště:  

„Především si podlé Mé nauky snažte vytvořit ve svém nitru vnímavost pro život (a jeho pochopení) a posilujte ji! Prociťujte s chudým jeho nouzi a podle svých sil mu ji ulehčete, utěšujte smutné, odívejte nahé, nakrmte hladové, napojte žíznivé! Pomáhejte nemocným, kde jen můžete, osvobozujte zajatce a chudým v duchu hlásejte Mé evangelium! To pozvedne vaši mysl až do nebes a vaše duše se na této nejsprávnější cestě životem brzo sjednotí se svým duchem z Boha a na základě toho bude mít také podíl na jeho veškeré moudrosti a moci. A to zajisté bude znamenat více, nežli znát mnohé (věci) tohoto světa, zato ale zůstat necitlivým vůči svým spolubližním znamená, že sami sebou vydáváme svědectví o tom, jak velice jsme ještě vzdáleni opravdovému životu v duchu.

Říkám vám: jedině živý duch v člověku je ryzí láskou. Kdo tuto lásku a její věčně blahovolný cit stále více pojímá do své samolibé duše a na základě působení této lásky se stává stále mocnějším, odvážnějším a ochotnějším, napomáhá tím úplnému sjednocení ducha s duší. A stane-li se pak duše díky svému převelice jemnému cítění (jemnocitu) rovněž ryzí láskou a moudrostí, znamená to, že už se naprosto sjednotila se svým duchem a v důsledku toho si také s velkou vitalitou (=co nejživoucněji) přivlastnila všechny skvělé schopnosti života a bytí svého ducha. A to má větší cenu než všechny školy světských mudrců této Země!“  
Kultivace intelektu a znalostí

I když podle výše řečeného utváření mysli (=srdce, nitro) na základě pěstování aktivní lásky k Bohu a k bližnímu stojí na vrcholu božských poučení a rad pro výchovu, tím ovšem ještě není řečeno, že by náležitá důležitost neměla připadnout také rozumu-intelektu a osvětě čili výchově ke vzdělanosti. 

Lidskému rozumu, který se nachází v hlavě, je světlo poznání duše zprostředkováno smysly těla, proto přirozeně – jako v podstatě i celá lidská psychika (=duševno) – vykazuje nedokonalost. Kdo se upsal pouhému chladnému rozumu lidské samolibosti a domýšlivosti a nechává se jím ovlivňovat, nedokáže ve světě (roz)poznat nic skutečně dobrého ani to sám konat. Jiné to však bude, jestliže se nechá osvítit a vést božským Duchem přebývajícím v jeho srdci, Jehož podstatou i vůlí je pokora a láska. Pronikavý rozum, osvícený božskou jiskrou ducha, a znalosti, inspirované (=osvícené) také tímto způsobem, jsou Božím požehnáním a darem, díky kterému bude člověk schopen vytvořit mnoho dobrého, prospěšného už v tomto pozemském a pak také v tom budoucím, věčném  království našeho nebeského Otce.  Proto se rozumné intelektuální i vědomostní vzdělávání dětí nesmí zanedbávat:

„Učte děti,“ říká se ve ´Velkém evangeliu´, „nejprve číst, psát, počítat. Poté před nimi odhalujte podobu Země a všude jim ukazujte skutečnou příčinu všeho stvořeného, ale jenom v  rozsahu a množství přiměřeném jejich věku a úrovni chápání. Obohacujte je všemi možnými užitečnými znalostmi, umožňujte jim také nabývat rozmanité zkušenosti a oduševňujte je pro vše dobré a opravdové.“  (VEJ sv. 5, kap. 134/4) 

Pro tento účel by měla každá obec „zřídit vlastní školu a zajistit pro ni sdostatek zkušených a mravně bezúhonných učitelů.“ (VEJ sv. 8, kap.90/1)

Také by se v dětech měl probouzet smysl pro krásu. – „Radovat se rovněž z půvabů a krásy Země (=hezky vyparáděné), to jsem lidem nikdy nezapovídal. Nicméně by přitom ve svých srdcích měli neustále pamatovat na Toho, Jenž tu jejich Zemi učinil tak krásnou; tím se povznese jejich mysl. Kdo tedy takovýma správnýma očima pohlíží na Boží díla, smí z nich také mít své potěšení; mimo to jsou takoví příznivci krásné přírody Země zajisté také hodnotnějšími lidmi, a takové bude snadné přivést ke zralosti pro Boží Království.“  
  

Při jakémkoli intelektuálním i vědomostním vzdělávání se však musí dodržovat rozumná, přiměřená míra.

„Je sice fakt, že uvedené znalosti člověk potřebuje také k tomu, aby dospěl k opravdové životní moudrosti. Ale přitom by se mělo pečlivě dbát na to, aby se tyto (základní) vědomosti a jejich naučení nestaly pro lidi tou hlavní věcí a aby přitom nezapomínali na vnitřní vzdělávání, které probouzí ducha, protože konec konců jedině v takovém spočívá veškerá důležitost pro náš život. Vždyť jaký užitek by člověk měl z toho, kdyby sice přečetl všechny spisy světa a porozuměl jim, kdyby uměl mluvit jazyky všech lidí, ale jeho duše by utrpěla škodu? Proto na Zemi hledejte především Boží království, hledejte je sobě! Všechno ostatní vám pak bude dáno už s Božím královstvím ve vás, ale bez tohoto království člověk nemá vůbec nic, i kdyby vlastnil všechny poklady Země a vědomosti všech moudrých světa. Naproti tomu ten, jenž má Boží království v srdci, ten má všechno. Takový má ty nejvyšší i ty nejhlubší vědomosti v sobě a dosáhne věčný život i jeho sílu, moc a nepomíjející blaženost.“  (VEJ sv. 7, kap. 126/8n.)  

Výchova k cudnosti a mravní čistotě
Spisy Nového zjevení kladou dále důraz na to, že jednou z hlavních povinností vychovatelů mládeže je ochraňovat čistotu jejich duše.

„Tělesná rozkoš je pro všechny lidi více nebo méně hlavním zlem. Z ní prýští mnoho nemocí těla i churavost duše. Proto byste měli odvracet svůj zrak od nebezpečných dráždidel těla, a to tak dlouho, dokud se nestanete pány svých smyslů. Děti však ochraňujte (už) před prvním pádem a pomáhejte jim uchovat si stydlivost, pak v dospělosti dokážou snadněji ovládat své tělo a neklesnou jen tak snadno do hříchu. Jediné opomenutí (nebo omyl) – a duši se zmocní ďábel v těle. Žádného ďábla nelze z  člověka vypudit tak obtížně jako smyslného ďábla těla, kterého lze dostat z těla ven pouze častým půstem a modlením. Proto si uhlídejte, aby se přehnaným paráděním a dráždivým oblečením u dětí nerozněcovaly smyslné vášně. Běda tomu, kdo se prohřeší na přirozené prostotě dětí! Takového rouhače proti (nenucené) přirozenosti mládeže potrestám veškerou mocí Mého hněvu.   

Pokud se tělo už jednou stalo mravně narušeným (=zchátralým), duše ztrácí pevný podklad a nemůže zdárně pokračovat ve svém zdokonalování. Co to pak onu slabou duši stojí práci, než opět vyléčí své zchátralé tělo a zbaví ho všech jizev! A kolik strachu přitom vytrpí, když zpozoruje zchátralost a slabost svého pozemského příbytku. Pohleďte na všechny ty slepé, hluché, na mrzáky, malomocné, postižené dnou! Pohleďte dále na všechny ty děti i dospělé, kteří jsou postiženi různými jinými neduhy těla! To všechno jsou důsledky příliš včasné prohnilosti těla dětí nebo rodičů!“ (VEJ sv. 4, kap. 80/2n.)

Naproti tomu plody mravně čisté výchovy mladých lidí a počestného způsobu jejich života jsou značně velké a plné požehnání. Ve ´Velkém evangeliu´ o tom mluví Pán toto: „Říkám vám, kdyby rodiče uměli vychovávat své děti tak, aby si děti udrželi svou nevinnost a čistotu, okamžitě by jim také byli z nebe dáni učitelé a instruktoři. U patriarchů k tomu docházelo velice často a tu a tam se něco takového dělo ještě i v dnešní době (tj. v době Pánova pobytu na Zemi). Matka Mého těla a také Můj pěstoun (=otec-živitel) Josef, pak starý Simeon, Anna, Zachariáš, jeho žena Alžběta i jeho syn Jan a ještě několik dalších, ti všichni byli bezprostředně vedeni anděly. Ale všichni jmenovaní byli svými rodiči už od kolébky uchováváni v naprosté mravní čistotě i v čistotě jejich duší.“ 

Plody špatné a dobré výchovy 

Pochopitelně, že lidé, kteří se vzdálili od Boha a obrátili se k světu, nemají o těchto věcech ani tušení a své potomstvo nedovedou vychovávat jinak než podle svých světských zkušeností, na základě kterých se oni sami vypracovali ke „štěstí toho světa“ (tj. zbohatli). „Dětem dovolují číst všechno možné, ale to všechno jenom kvůli světu! Vůbec neberou zřetel na citovou výchovu (=nitro, srdce), protože ani rodiče, ale ani samotní vychovatelé, kteří se jim ze zištných důvodů chtějí zavděčit, nemají žádné ponětí o citovosti duše (=o jejím srdci). Na vzdělávání a bystření rozumu v co nejranějším věku se vynakládá všechno. K tomu bývá dítě všemožně pobádáno ještě rozmanitými dárky a častým vyznamenáváním. Navíc se také ve velice raném věku výrazně pěstuje jeho egoismus a ziskuchtivost, nosí nápadné a přepychové oblečení a často se už v desátém roku věku pro samou pýchu nepoznává. Běda chudákovi, který takovému nesprávně vychovanému dítěti neprokáže požadovanou úctu! Ale jak lze pak u takto zkaženého člověka (= lidského dítěte; důvěrně: človíčka) pomýšlet na nějakou opravdovou, vnitřní sílu života? Kde je nadvláda člověka nad přírodou a nad elementy (=prvotní látkou) všeho stvořeného? 

Pokud se však u člověka zušlechťuje především duševno (srdce, citovost) a teprve poté k tomu přistoupí nenuceně uskutečňovaná a velice účinná rozumová výchova, pak se takto probuzený intelekt stává živoucím éterem světla, který obtéká duši stejně, jako světlo obtéká Slunce a na světle se pak objevují veškeré účinky jeho velkolepého působení, kterým oživuje tuto Zemi.  

Při náležitém, správném vzdělávání člověka duše je a zůstává nitrem a setrvává v aktivní činnosti; a to, co nazýváte „rozumem“, je důsledkem navenek proudící vnitřní činnosti duše. Tento vnější projev rozumu poté osvětlí všechny, i ty sebekritičtější vnější okolnosti duše, pročež vůle duše přechází do tohoto vnějšího světla a podivuhodně ovlivňuje veškerý zdar. Neboť tak jako je lidský pořádek ustanoven podle Mého řádu, stejně tak vůle (člověka jestvujícího v Božím řádu) naplněná důvěrou je vůlí vycházející z Mé všemohoucí vůle, které se musí podvolovat veškeré stvoření. Co si pak takový dokonale spořádaný člověk bude přát, to se musí dít v širokém okruhu, protože vnější sféra jeho života je provanuta Mým Duchem, pro Nějž jsou možné všechny věci.“ (VEJ sv. 4, kap. 217/4 – 8)

Vzorové školy pro mládež

S těmito zásadami korespondují také výpovědi o způsobu výchovy na našem Slunci, které se dočteme v Lorberově spisu ´Přirozené Slunce´.  Zde se dozvídáme o svérázných školách vůle, které jsou založené na tom, aby v mladých lidech pěstovali silné, neotřesitelné vypětí vůle buď při překonávání tělesných žádostivostí a nectností (kap. 17/11n.) nebo při pracovní činnosti svázané s Bohem (kap. 31/14n.). –  Za pozornost stojí také školy pro proroky u starobylého lidu Izraele, které jsou popisované ve ´Velkém evangeliu´ (VEJ sv. 9, kap. 56/6 až kap. 57/11).

Nejpodrobnější popis skutečně božské školy duchovního zdokonalování života však nacházíme ve spisu ´Duchovní Slunce´, ve kterém je zobrazeno, jak v duchovní sféře Slunce Boží andělé řídí dospívání a zdokonalování lidských duší, které zemřely v dětském věku (=byly propuštěné ze Země).   

Způsob, jakým si dětské duše zde, v takzvaném „dětském království“, osvojují mluvení a čtení, výklad a význam analogií, nauku o stvoření, nauku o Bohu a člověku a také mravouku s trvalým zaměřením na duchovní zdokonalení jejich duše – toto všechno by bylo velice dobrým vzorem také pro výuku mladistvých na Zemi. 

„Něco takového,“ říká se ve zmiňovaném díle, „můžete přeci předpokládat samo sebou, že zde, v Království dokonalých duchů, je v zájmu dosažení nějakého dobrého účelu podle potřeb učiněno všechno nekonečně moudřeji než na Zemi. A to už z toho prostého důvodu, že zde nezačínáme – obrazně řečeno – počítat od jedné do nekonečna; spíše se zde začíná kdesi v nekonečnu (u Boha) a odtud počítáme do jedné (tj. ke stvořené věci). Anebo, což je totéž, zde nepostupujeme z nitra ven, nýbrž zvnějšku do nitra. 

Na tuto nejlepší cestu odkazuje Pán také všechny lidi na Zemi a poučuje je, aby si osvojili niternou, duchovní výchovu duše. Oni však svatou školu Páně nechávají na pokoji (nezabývají se jí) a raději se po celý život lopotí s nicotným poznáváním mrtvé přírody. Když se pak na konci života zeptají: ´Co významného jsme tedy dosáhli svým namáhavým studiem – jejich vlastní pocit jim pak dá tuto odpověď: ´Dopracovali jsme se toho, že nyní v nejdůležitějším okamžiku našeho života ani nevíme, zda máme očekávat ještě nějaký život nebo ne. Je nebe, peklo a svět duchů jenom báchorkou, anebo na tom všem snad přeci něco je? Není-li na tom nic, co pak s námi bude? A je-li přeci na tom něco, kam se pak dostaneme – nahoru nebo dolů?  

Pohleďte, toto jsou zaručené plody světské, vnější učenosti. Avšak pro dosažení znovuzrození v duchu, bez kterého se do nebe nedostane nikdo, je nezbytné onu svatou školu života, kterou lidem Země vlastními ústy hlásal a svou krví zpečetil velký Mistr veškerého života, brát na vědomí i se všemi jejími stránkami.“ (Duchovní Slunce sv. 2, kap. 71, str. 300)

Vrcholný příklad božského zdokonalení života


Nejvznešenější ukázku božského zdokonalení života nám svou věčně zářící velkolepostí dává průběh života Ježíše, samotného Pána a Mistra. V Lorberově spisu ´Mládí Ježíšovo´, který je obnovenou variantou ztraceného Jakubova Evangelia, se k nám dostává podrobné líčení Ježíšova dětství až do 12. roku jeho života. Poslední kapitola (299) v krátkém přehledu referuje o další, rozhodující době Ježíšova mládí: 

„Inu, jak žil ježíš, Pán, od Svého dvanáctého do třicátého roku?

Neustále v sobě velice živě pociťoval všemohoucí Božství. V  duchu věděl, že všechno, co obsáhne nekonečnost, je a navěky musí být podřízeno Jeho i sebejemnějšímu pokynu. K tomu ještě měl ve Své duši obrovskou touhu nad vším vládnout. Největšími slabinami Jeho (lidské) duše byla pýcha, touha po moci a absolutní svobodě, sklon k blahobytnému životu, touha po ženách a ještě mnoho podobných neduhů, ale také hněv. 
 

Ale z vůle Své duše bojoval proti všem těmto velice silným, smrtelným pudům. 

Pýchu pokořoval chudobou; ale jak drastický byl tento nástroj pro Toho, Komu patřilo všechno a Kdo však přesto nesměl nic nazvat ´Svým´!  Touhu vládnout krotil ochotnou poslušností vůči těm, kteří ve vztahu k Němu – jako ostatně všichni lidé – nebyli ničím. Svou věčně nejvyšší, absolutní svobodu zdolával tím, že se lidem propůjčoval jako pacholek k těm nejpodřadnějším pracím. 

Sklon k blahobytnému životu potíral častým půstem – z nouze, ale také ze svobodné vůle Jeho duše. Touhu po ženách přemáhal nezřídka těžkou prací, skrovnou stravou, modlitbou a (společenskými) kontakty s moudrými muži. Právě v tomto ohledu musel snášet ukrutně mnoho, protože Jeho vzhled i tón Jeho řeči byl velice příjemný. A tak každé dívce, která se k Němu chtěla přiblížit, musel pokaždé říct: ´Noli me tangere!´“ 

A jelikož ještě mimoto jediným pohledem prohlédl zlobu lidí a spatřoval jejich lstivost a pokrytectví, prohnanost a sobectví, je také pochopitelné, že byl velmi vznětlivý a bylo snadné urazit Ho a popudit. Ale tehdy umírňoval Svou Božskou mysl láskou a smilováním. A tak vedl život plný nejtvrdšího sebezapírání, aby jeho prostřednictvím znovu nastolil rozvrácený věčný řád.“

A tak Pán tím, že nikdy nepodlehl pokušení hříchu, dosáhl již ve Svém třicátém roce takový stupeň duchovního znovuzrození, tj. sjednocení Své duše s Božím Duchem přebývajícím v Jeho nitru, že nyní se mohl ujmout Svého svatého poslání jako Učitel, Léčitel a Spasitel světa (a začít je plnit). 

Ale tento vznešený, vysoký cíl platí odpovídající mírou také pro každého z nás lidí. Ve ´Velkém evangeliu´ nám Pán sděluje s veškerou vážností Své nekonečné lásky: 

„Každý člověk by měl být nejpozději do svého třicátého roku hotov s utvářením svého Já natolik, aby si věčný, absolutně svobodný a blažený život po smrti těla uvědomoval s tak naprostou jistotou jako orel svůj neomezený let ve vzdušných výškách.“  (VEJ sv. 2, kap. 210/14)
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KULTIVACE VÍRY

Pro dosažení dokonalosti, jakou nám svým příkladem stanovil Ježíš Kristus, má velkou důležitost opravdová kultivace víry. Také o této oblasti se ve spisech Nového zjevení dostává důkladného poučení každému člověku, který o to poctivě usiluje.

Vždyť víra, ta uvážlivá, opravdová a živá víra je přeci onou základnou, na níž musí začít náš duchovní vývoj a na níž musí být založen náš život i s našimi veškerými snahami, náklonnostmi a oblibami i očekáváními! Právě základna víry je však v dnešní době obzvláštní měrou napadána světem bez víry a těmi nejostřejšími zbraněmi. „Není snad vaše víra,“ jak dennodenně pokřikují na Boží děti, „pouhou fikcí, klamnou domněnkou (přeludem)? Kde jsou důkazy, že Bůh má vládu nad tímto světem (a spravuje ho) a jako Otec a Vychovatel Svých dětí se stará o lidstvo a o jeho štěstí i neštěstí?

Náš rozum sice dovede akceptovat univerzálního ducha jakožto konstruktéra a stavitele vesmírů a se zřetelem na účelnost a dokonalost stvořených výtvorů a soustav se dokonce může na něj i logicky fixovat (domáhat se Ho). Ale že by tento univerzální bůh, který vytvořil nemyslitelně obrovské sluneční systémy a vše udržuje v chodu, měl starost také o tento lidský prach, který lne ke kůře našeho nuzného nebeského tělesa jako pára, a že by přitom ještě pamatoval jednotlivě na každého člověka, to jsou přeci spekulace, které zdravému lidskému rozumu nemohou být jen tak hned jasné, a navíc se zdá, že mu přímo odporují!

Máme a smíme v tomto neúprosném světě drsné reality a slepých přírodních zákonů vůbec věřit tomu, co nevíme zcela určitě? Nevystavujeme se tím nebezpečí, že se ztratíme ve svých snech, v bezbřehé fantazii a že nás pohltí faktická realita života?“

Toto jsou otázky, které ve skutečnosti zůstávají trvale důležité, a právě dnes, více než kdykoli předtím, vyžadují srozumitelné objasnění a posouzení.
Slepá víra
Církevní trendy a směry naší doby jakož i většina sekt, ale o nic méně také společenství fanatických „bezvěrců“, vyžadují od svých přívrženců bezpodmínečnou, slepou víru v jejich dogmata a věrovyznání, ať už jsou afirmativní, tj. souhlasná, nebo negující, tedy zamítavá.

Církve křesťanských konfesí například přiznávají, že jejich hlavní dogma, nauku o trojjediném Bohu (tj. ve třech osobách) nelze pochopit rozumem. Přesto od každého svého člena bezpodmínečně vyžadují, aby se pevně držel této nauky, která se stala dokonce hlavním základem celé jejich věrouky. Dále vyžadují víru v „dědičný hřích“ a v „pokračování života“ po smrti, aniž by pro ně předložili jiné důkazy než Slovo Písma, Bible. Ale jak dopadá toto písemné svědectví v očích toho, kdo nedokáže uvěřit, že Svatá Bible má charakter zjevení, a komu se Božství v těchto knihách musí nejprve dokazovat? Poskytují církve takovýmto více kriticky zaměřeným lidem osvícené rozumové důvody pro své mnohé věroučné teorie včetně teorie o spasení? Bohužel ne! – Tak jako se zkoumavým lidem rozumově neosvětluje trojjediná podstata Božství, stejně tak se jim – ani v církvích ani v sektách – nevysvětluje přesvědčivě ani tajemství dědičného hříchu, oběť na kříži, vzkříšení, pokračování života nebo znovuzrození. Prostě říkají: „Věř a budiž spasen!“ Anebo: „Nevěř a buď zatracen!“  

Poněkud více rozumu vkládají do své nevíry lidé svobodomyslní, ti tzv. volnomyšlenkáři (ateisté). Říkají: Bůh neexistuje! Všechno se zakládá pouze na hmotě a energii a na působení slepých přírodních zákonů. – Toto je jejich dogma. Nicméně, i když se tito „volnomyšlenkáři“ budou jakkoli všemožně snažit, aby tyto teorie dokázali vědecky, přesto se jim navzdory jejich veškeré důmyslnosti nepovedlo vysvětlit svět bez onoho Stavitele vesmírů ani žádný (přírodní) zákon bez jeho Zákonodárce, ba ani dovodit, jak z hmoty a energie vzniká oduševnělý, duchovní život. Proto popravdě řečeno, víra „volnomyšlenkářů“ – jak to osvícená věda dokázala dnes už ve všech oblastech přírodních poznatků – je rovněž ubohou slepou vírou, která se projevuje obzvláště neblaze právě proto, že její stoupenci, většinou pouze polovzdělaní lidé, si domýšlejí, že mají v rukou vědeckou pravdu a že stojí na pevném základu svých poznatků, přitom se však vydávají bezútěšnému a mravně zkaženému světonázoru, který z člověka dělá oběť nesmyslného a nemilosrdného stroje světa.

Slepou víru tedy spatřujeme na obou stranách takzvaného kulturního lidstva. Musí to tak být a má nebo musí to tak zůstat? Nemůže člověk v této pozemské existenci nabýt vůbec žádné lepší poznání? 
Víra z rozumu
Nauka o víře, kterou nám prostřednictvím Jakoba Lorbera umožňují poznat spisy Nového zjevení, se ve srovnání s naukou křesťanské církve i mnoha jiných náboženství vyznačují tím, že naprosto zavrhuje každou slepou víru a že usiluje o to, aby každému člověku (člověku jako Božímu dítěti) byly podle jeho vyspělosti a úrovně chápavosti co nejjasněji srozumitelné všechny složky víry.

Není v ní žádné mystické temno, žádné tajnůstkářství „zasvěcených“, žádní kněží ani laici, žádní ilumináti na jedné a obyčejní smrtelníci na druhé straně, žádný „vnitřní a vnější kruh“, žádná „esoterická a exoterická škola“! Naopak, ve spisech Nového zjevení chce Otec Světla ze Své velké Lásky a Moudrosti každému, kdo opravdově hledá Boha, na podkladě rozumu odhalit a objasnit celou Svou podstatu i Své tvůrčí působení, také cíl spásy a cestu ke spáse, tento pozemský svět i ten posmrtný, a to tak jasně, přesvědčivě a živě (natrvalo), aby se zapálilo každé srdce, každý rozum, každá vůle a aby se každé Boží dítě mohlo s naprostým porozuměním a s plnou vitalitou vydat na cestu ke svému zdokonalení, ke svobodě a do vznešenosti obyvatel nebes.

„Pokud je u člověka rozum nedostatečně vyvinutý a víra je pro něj pouze poslušností jeho srdce a vůle,“ říká Otec Světla ve ´Velkém evangeliu´, „s takovým člověkem se pak musí jednat se vší opatrností, aby neustrnul v ošidném bludu nebo aby se nedostal na to nejstrašlivější scestí – jak se to stává u pohanů a v této (Ježíšově) době jsou toho smutným příkladem také mnozí Židé.“  (VEJ sv. 1, kap. 155/1) 

„Proto pravý stoupenec Mé nauky by nikdy neměl přijímat nic bez důkladného předchozího ověření. Teprve až si o všem udělá zevrubný úsudek a přesvědčivý názor, měl by si osvojit to dobré a pravdivé a podle toho pak moudře a rozumně jednat. Na základě toho dospěje zcela jistě k takovému prospěchu, který lze plným právem velebit jako požehnání z nebes a také jej doporučovat ostatním.“  (VEJ sv. 5, kap. 88/1)  

Učební metoda Mistra
„Já Jsem přeci od věčnosti Pánem a Mistrem a vy Mne nyní jako takového také dokonale poznáváte. Mohl bych vám teď říci to i ono, nepřímo (oklikou) či přímo, že je to bílé nebo černé – a vy byste Mi to uvěřili, neboť nyní jste vnitřně přesvědčeni o tom, Kdo jsem. Tu by tedy takzvaná autoritativní víra, víra v osobnost, byla zajisté na správném místě. Ale kdo z vás může říci, že Já jsem od vás někdy vyžadoval takovou víru? Zajisté, Já vyžaduji víru, ale nikoli víru slepou, ani mrtvou, nýbrž tu skrz naskrz živou!    

Učím vás pravdám, z nichž žádná ještě nikdy nepřišla světu na mysl. Přitom však neříkám: ´Věříš tomu?´ - nýbrž: ´Porozuměl jsi tomu?´- A jestliže řekneš: ´Pane, to a ono je mi na tom ještě nejasné,´ tu ti všemi prostředky, jaké mi stojí k dispozici, onu záležitost vysvětluji tak dlouho, dokud ji od samého základu plně nepochopíš, a teprve poté jdu o krok dále.

Každému z vás bych sice mohl hned zpočátku podat takové vysvětlení, že by nauku, kterou vám přednáším, musel pochopit ihned a úplně. Ale Já také vím to, co a kolik toho je každý z vás schopen unést najednou, a proto předávám najednou jenom tolik, kolik jednotlivě dokážete pochopit. Rovněž semenu nechávám čas, aby dozrálo a zapustilo kořeny, a Sám Sobě ukládám, abych nesděloval nic nového dříve, než bude důkladně pochopeno to předchozí. Poskytuji vám čas na to, abyste si prověřili vše, co jsem vám deklaroval a ukázal. A Sám vám říkám: ´Zkoumejte vše a podržte si to dobré a pravdivé!´  
Činím-li to však Já Sám, oč více to musíte činit vy, kteří nikdy nebudete s to prohlédnout myšlenky lidí stejně jako Já!“  (VEJ sv. 5, kap. 88/2 - 4) 
Světlo rozumu 

– 

vynikající přínos nauky Nového zjevení
V četných spisech Nového zjevení, zprostředkovaného Jakobem Lorberem, velkým poslem nebeského světla pravdy, jsou křesťanům i nekřesťanům tím nejskvělejším způsobem objasňovány a osvětlovány i všechny takové otázky víry a života, které se dosud nacházely v bolestně stísňující temnotě. Rozumu i srdci (nitru, cítění) se zde dostává plné zadostiučinění! 

Boží podstata, proces stvoření, cíl spásy, smysl lidského života, cesta ke spáse v tomto pozemském životě i po smrti – toto všechno Sám Pán Svými vlastními ústy probírá a vysvětluje ve všech Lorberových spisech, ale obzvláště ve ´Velkém evangeliu´, do takové hloubky a tak srozumitelně, že každý, kdo opravdově hledá Boha, dokáže tuto nauku pochopit od základu a může jí být oblažen. I ten docela prostoduchý člověk, jenž snad navštěvoval pouze základní školu ve svém nejbližším okolí, ve kterém žil, nalezne veškeré světlo a plné uspokojení v ponaučení „Milujte Lásku, Jež vám umožnila vzniknout a chce vás zdokonalit do  nejvyšší blaženosti!“. Ale tato do hloubi jdoucí vysvětlení nauky lásky pomocí teorií o stvoření a o záhrobním životě zajisté oblaží a posílí (ve víře) také osobu leckterého filozofa nebo vědeckého vzdělance či výzkumníka.   

Pokora jako podmínka pochopení

Je samozřejmě, že pro přístup do této svatyně nejjasnějšího poznání je stanoven docela důležitý požadavek! Tato podmínka velí: Dolů z trůnu dosavadní (=staré) luciferské pýchy a samolibé lidské domýšlivosti! 

Díky pýše a nafoukané domýšlivosti se Lucifer, (kdysi) velký duch světla, vzdálil od Boha a odešel z řádu Boží lásky. On a celá jeho družina, k níž patří také naše duše, se sami oloupili o proudění života prvotního Světla, které je vyživovalo, když unikli z okruhu působení tohoto Zdroje. Proto také podle neměnného řádu života v říši božské existence má pýcha a samolibost i dnes stále ještě tytéž důsledky jako v pradávné době: domýšlivý, panovačný duch, který se ve své domýšlivosti odvrací od Božího Zdroje světla a života a nabubřele si zakládá na svých znalostech a dovednostech, nebude s to přijmout a svým rozumem obsáhnout ani toto světlo poznání, které se vylévá do nových, významných zjevení Páně, protože sám se zahaluje tvrdým, neproniknutelným pancířem svých myšlenek a představ odporujících Bohu a ovládaných materializmem, a takříkajíc se opevňuje vězením své vlastní reality.

Ve ´Velkém evangeliu´ právě toto Pán důrazně a s velkou vážností předkládá několika kněžkám Apolla, „velice zběhlým ve světské moudrosti“ (v němčině: die Weltweisheit = filozofie). 

„Dokud budete setrvávat ve své domýšlivosti, namísto života budete v sobě cítit pouze věčnou smrt. Neboť pýcha žene duši vší silou do hmoty jejího těla. A duše, jež se sama v sobě stále více nafukuje, se díky tomu zcela sjednotí se svým tělem, a v takovém stavu pak nedokáže cítit nic jiného než smrt hmoty. Jaká slova, jaké činy a jaká znamení pak mají být s to, aby takovéto duši, naplněné smrtí, poskytly důkazy o tom, že po smrti těla bude žít dále a že existuje jediný a opravdový Bůh? Zajisté si myslíte, že vševědoucí a všemohoucí Bůh by přeci mohl dát člověku světlo na jakékoliv cestě, aby spatřil, jak to s ním vypadá. To Bůh činí pokaždé. Ale lidská pýcha nepřipustí, aby si člověk tohle všechno uvědomil.“  (VEJ sv. 6, kap. 111/2n) 
Rozum hlavy a rozum srdce 

(racionalita a intuice 
)

Při veškerém hledání pravdy je nutno brát na vědomí velký rozdíl mezi mdlým, ošidným rozumem naší hlavy (myšlením) a jasným světlem ducha našeho srdce. 

Vždyť naše duše, jak víme díky Lorberovi, která vznikla z myriád životních jisker a vzestoupila ze soudu hmoty, je svou podstatou vlastně ještě materiálně slepá a zlá. Není v ní nic dobrého a ještě má málo světla. Má pouze nepatrnou inteligenci, jejíž pomocí může prostřednictvím svých tělesných smyslů pohlížet do světa, a s jistou dávkou logiky dokáže spojovat své postřehy a uchovávat je často ve velice skrovné paměti. Většina smyslů duševního poznávání světa má své sídlo v hlavě a zde (v mozku) se nachází rovněž pracovna logického myšlení a archiv naší paměti. A tak tuto schopnost poznávání nazýváme „hlavovým rozumem“ (tj. rozumovým chápáním nebo racionalitou). 

Aby však naše duše mohla dělat pokroky v poznávání božské opravdovosti (pravdy) a božského dobra a také pokročit v prospěšném chtění a konání, je do ní vložen ryzí Boží duch jako její průvodce, který ji povede ke zdokonalení a který je v neustálém spojení s prvotním ohněm a prvotním světlem věčné Lásky (Boha-Otce) stejně tak jako paprsek světla se Sluncem. Tento ryzí Boží duch v člověku je díky svému spojení s Bohem vševědoucí, zná hlubiny Božství, tajemství stvoření, věčný život, cíl spásy i cestu ke spáse, a proto může dávat duši příslušná vysvětlení, může ji vést a zdokonalovat. A jelikož jeho příbytek je v srdci, tuto schopnost poznávání, zaměřenou na ducha, nazýváme „rozumem srdce“ nebo „vnitřním světlem“ (tj. intuicí). 

Ke které z obou stránek poznávání – ke světu nebo k duchu – chce duše obrátit svou pozornost z větší části, to záleží na její svobodné vůli. Pokud zaměří svůj pohled na vnější stránku, na svět, a prozkoumává ho pouze svým nedostačujícím „hlavovým rozumem“, pak poznává pouze povrch věcí a vztahů a nespatřuje jejich hlubší souvislosti ani skutečné primární síly a zákony. Zůstává jí ukryta především základní duchovní prapříčina a prvotní podstata všeho existujícího, protože jí samotné ještě schází ryzí duchovní dokonalost, a jak známo, pouze stejně uzpůsobené bytosti si mohou rozumět a dokážou se úplně pochopit.

Vnitřní zdroj světla a života

Výsledek bude úplně jiný, jestliže duše zaměří svou pozornost více do nitra, k ryzímu duchu, jenž přebývá v komůrce srdce, k té Boží jiskře, ke „Kristu v nás“ – a od něj se nechá poučovat a naplnit láskou, moudrostí a sílou. Zde je to vnitřní zřídlo spásy, zřízené Bohem, ze kterého může duše člověka – slabá a slepá, protože vypadla z Božího řádu – čerpat opravdový věčný život. Pomocí síly tohoto poznání pronikne do hlubin Božství, stvoření i života, nalezne skutečné souvislosti a základní zákony života – obzvláště onen velký, věčný základní zákon Lásky. Její ucelené vnímání světa tím získá teplo, život a radostné nadšení. A toto všechno se brzy projeví zásadním způsobem například také v našem vědeckém obraze světa, v životě naší víry a v celém způsobu našeho života. Všude vzplane a zazáří slunce věčného Božského Ducha a vykouzlí nám zázraky života.
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VNĚJŠÍ SLOVO BOŽÍ

Když se farizeové ptali Pána „Kdy přijde Boží Království?“, odpověděl jim: „Boží království nepřichází vnějším okázalým projevem (tak, abyste to mohli vypozorovat). Také nebude možné říci: ´Hle, je zde nebo tam!´ Neboť vězte: Boží Království je uvnitř vás!“ 

Co mínil Pán touto odpovědí, to ovšem dnes nevědí všichni křesťané. V mnoha překladech Bible tato závěrečná slova znějí: „Boží Království je mezi vámi.“ Tím je řečeno, že Boží Království přišlo k lidem v osobě Ježíše Krista – což je myšlenka, která sama o sobě sice není chybná, jelikož však na tomto místě (evangelia) Pán chtěl toto hlubokomyslné poučení zpřístupnit farizeům, kteří soulad s Bohem předpokládali na základě vnějších skutků podle zákona a rovněž očekávali, že příchod Mesiáše a jeho národního království se udá s okázalou pompou, pak snad je přeci jen správnější Luterův překlad, který poukazuje na pravé, skutečné vnitřní Království Boží v srdci každého člověka – jedině z nitra srdce lze totiž poznat a vydobýt si společné Boží Království. Toto Boží Království je také v každém farizeovi, v každém hříšníkovi! 

Co ale měl Pán vlastně na mysli tímto „vnitřním Božím Královstvím“? Ve světle Nového zjevení to pro nás nemůže být žádnou záhadou. Pán tím mínil ryzího ducha, jenž byl vložen do duše každého jednotlivého člověka – tu „jiskru Božího Ducha“, jenž je povolán k tomu, aby se v našem nitru stal neomezeným králem a nebeským průvodcem naší bytosti, který ji dovede k dokonalosti. Události vánoční doby a jejich alegorická zobrazení nás o tom poučují celá dlouhá léta:

Nuzný chlév v Betlémě je naším tělem. Lidé a zvířata ve chlévě naznačují naši duši. Děťátko v jesličkách je naše čistá, božská duchovní jiskra. – A nyní půjde o to, abychom se s pomocí všech rozmanitých sil naší duše naučili to Boží Děťátko (Ježíška) takhle poznávat, milovat Je, bedlivě Je opatrovat a pečovat o Ně. Děťátko pak bude přibývat na lásce, moudrosti, síle a moci a nakonec převezme královskou vládu nad celou říší naší duše i našeho života.   

Děťátko v jesličkách, ta jiskra Božího ducha v naší duši, je samozřejmě jenom zdánlivou – pro naše lidské vědomí fiktivní – slabou a nedospělou bytostí. Ve skutečnosti to je ryzí prvotní duch z nitra srdce, tj. z nejniternější základní podstaty Boha, vševědoucí a všemohoucí „Bůh v malém měřítku“. Pouze v zájmu naší svobody a vlastního sebeurčení budí tento ryzí, božský duch dojem bezmocného děťátka odkázaného na naši pomoc.  A jak můžeme nyní v zájmu naší vlastní věčné spásy dosáhnout toho, aby toto děťátko začalo vydatně růst, tj. aby duch prostoupil naším nitrem, získal moc a nadvládu v naší duši a nakonec se stal skutečně neomezeným králem v celé naší bytosti? 

Na tuto nejdůležitější základní otázku života dávají velice srozumitelnou odpověď spisy Nového zjevení a poučují nás o tom, jaké jsou prostředky a způsoby správné péče o duši.  

O bádání v knize přírody
Jelikož člověk veškerá svá pozorování zaměřuje většinou pouze na vnější svět, který ho obklopuje, musí ještě předtím, než začne objevovat onu Boží jiskru ve svém srdci, rozpoznat existenci a působení božské moci především ve vnějším světě, který mu je znám z vlastní, osobní zkušenosti. A tak východiskem jeho péče o víru bude nejprve hledání stop Boží existence v jejím vnějším projevu, v knize přírody a života.  

Jeden významný vědec (=znalec světské moudrosti) na základě svých četných pozorování vyřkl s jistou nenuceností tuto větu: „Pozorovat přírodu a život jenom tak trochu, částečně, to vás odvede od Boha!“, což znamená, že při povrchním pozorování procesů v přírodě a životě se nám toto dění jeví pouze jako působení slepé, mechanické přírodní zákonitosti. „Ale,“ pokračuje tento vědec dále na základě vlastních zkušeností, „hojné, intenzivní pozorování přírody a života vás k Bohu dovede!“, což znamená, že hloubavému badateli se v nesčetných výtvorech stvoření otevírají tak náramné divy a zázraky moudrosti a účelnosti, že s trochou rozumu (=pokud bude při rozumu) nemůže jinak než uznat, že všude kolem působí nadevše moudrý Stvořitel plný lásky, trpělivosti a činorodosti jako Mistr všech výtvorů.  

Toto jsme přeci zažívali také v nedávné době při názorové proměně ve vědeckém světě. Byli jsme svědky toho, jak se mnoho předních vědců odvrátilo od výkladu světa bez Boha, který chtěl veškerou existenci a veškeré vznikání v přírodě vysvětlovat na základě neduchovních přírodních sil (=elementů) a pomocí slepých, mechanicky působících přírodních zákonů. „Strom vědy“ byl v této době požehnán novými, hlubšími poznatky. 
  Vědcům bylo umožněno poznat, že základní prvky přírodního světa (elektrony a atomy) mají duchovní povahu a že to byla nějaká moudrá a mohutná síla, která z těchto „prvotních Božích myšlenek“ s mistrovskou dovedností vytvořila zázračné výtvory viditelného světa přírody, které dále rozvíjí do stále vyšších forem života. 

Pro lidstvo, které se noří do hlubšího bádání, se široké zemské pláně i stavba nebeské klenby dnes opět stávají nádherným evangeliem Boží moudrosti a Boží lásky. A tak také dnes, jako kdysi velký astronom Johannes Keppler, mnoho osvícených milovníků přírody opět říká: „Každý pohled na hvězdnou oblohu je pro mne důkazem existence Boha a Jeho působení!“

Poučování prostřednictvím Božích poslů

Kromě řeči stvoření, která mocně působí na kultivaci lidské duše, je to však především slovo zjevení zvěstované Božími proroky, které poslouží stejnému účelu. Obecně totiž většina lidí dovede Knihu přírody a života zcela správně pochopit pouze na základě tohoto slova a jeho posvátných ponaučení. 
 

„Kdyby Bůh,“ píše se ve ´Velkém evangeliu´, „lidem nikdy a žádným způsobem nedával zjevení, pak by nevíra lidí v Boha byla naprosto opodstatněná, a pokud by ji někdo hlásal, plným právem by mu mohli říci: ´Co nám je do tvého smyšleného Boha?  Pokud někdo takový je, tak ať se ukáže a vyjeví nám, co od nás chce! ´ Když se ale vrátíme až k Adamovi, nalezneme mnoho historických údobí, kdy se Bůh tím nejpozoruhodnějším způsobem manifestoval lidem a zvěstovával jim svou vůli i záměr, který měl s lidmi (té doby) v úmyslu. Protože ale lidem musí být ponechána svobodná vůle, člověk nenaložil s Božským slovem jinak než se slovem kteréhokoli člověka. Malá část lidí měla sice po jistou dobu toto Slovo ve vážnosti, ale většina na ně záhy úplně zapomněla a vše pokládala za pouhý výmysl, užívala si plnými doušky světské radosti a ty moudré měla za blázny a fantasty, kteří pro nejvýše nejisté a neprokazatelné Království nebes pošlapávají skutečné království nebes tohoto světa!“ (VEJ sv. 6, kap. 149/7n.)
Bůh však přesto nikdy nepolevil a prostřednictvím úst probuzených proroků se tím nejrozmanitějším způsobem projevoval lidem stále znovu.

Praví a falešní proroci
Odlišit pravé proroky od těch falešných je pokaždé docela snadné – podle jejich ovoce.

„Pravý prorok nebude nikdy sobecký a každá pýcha mu bude vzdálená. S velkou vděčností přijme, co mu dobří a ušlechtilí lidé darují na živobytí. Nikdy však od nikoho nebude vyžadovat žádné stanovené poplatky, protože ví, že jsou v očích Boha hanebné a že Bůh přeci dokáže své služebníky uživit (prostřednictvím dobře smýšlejících lidí)! Falešný prorok si ale nechá zaplatit za všechno (=za každý krok), za každý takzvaně bohoslužebný úkon fingovaně věnovaný blahu lidstva.

Falešný prorok bude hřímat Božími soudy a dokonce ve jménu Boha bude soudit ohněm a mečem. Avšak pravý prorok nebude nikoho soudit, naopak, bez sebemenšího sobeckého zaujetí bude hříšníky napomínat k pokání a nebude dělat žádné rozdíly mezi velkými a malými (tj. mezi „vznešenými“ a prostými lidmi), protože pro něj je důležitý jenom Bůh a Jeho Slovo – všechno ostatní je pro něj samolibá zaslepenost.

Pravého proroka nemůže nikdy nikdo urazit. Jako beránek bude snášet všechno, cokoli, co mu svět kdy způsobí. Jenom proti lži a pýše vzkypí ohnivým rozhorlením a obojí bude vždycky pranýřovat. – Naproti tomu falešný prorok je trvale úhlavním nepřítelem pravdy a každého vydatnějšího pokroku v myšlení a konání. Nikdo kromě něj nemá mít žádné zkušenosti, aby každý byl nucen chodit ve všech záležitostech k němu pro drahou radu za peníze.“ 

Praví proroci existovali vždy a ještě existují zpravidla u všech národů. Neboť všichni lidé, bez ohledu na rasu a barvu kůže, jsou Božími dětmi. ON je všechny poučuje formou i způsobem přiměřeným jejich osobitostem, schopnostem a chápavosti.

„Hleďte,“ říká Pán ve ´Velkém evangeliu´, „náboženství cizích národů, např. Turků, Peršanů, Hinduistů, Číňanů, Japonců – jak velice jsou odlišné od náboženství, které jsem dětem dal Já z nebe všech nebí. A přesto také v nich působí tentýž Boží Duch, i když je ukrytý mnohem hlouběji!“  (VEJ sv. 1, kap. 134/17)

Pro kultivaci víry má proto velký význam také Boží Slovo sepsané ve svatých spisech všech národů. A důležitým prostředkem pro posílení duše každého člověka je čtení spisů božských zjevení. 

Spisy Božích zjevení

„Kdo jí Můj chléb“ – tato slova se vztahují obzvláště na přijetí nebeského chleba podávaného v pravých spisech (Božích) zjevení. V tomto ohledu slouží křesťanskému světu především Bible. Ovšemže spisy, které byly lidem Izraele sepisované v průběhu doby trvající více než tisíc let a sestavené do (sbírky) Starého zákona, nemohou být ve všech částech hodnoceny jako ryzí Boží Slovo. Mojžíšovy knihy byly dokonce pozdějšími kněžími přepracovávány a doplňovány o stanovy chrámu, čímž byly tímto politováníhodným způsobem zkresleny.   

Na adresu chrámových vykladačů zákona říká Pán ve ´Velkém evangeliu´ tato slova: „Jak jste jen mohli mít takovou troufalost, že jste si dovolili pozměnit Mojžíšův zákon podle svého vlastního uvážení a pro svůj hmotný prospěch tak hrozně, že nyní se skutečně nezachoval už ani háček z toho, co učil a nařídil Mojžíš i proroci! Jsou-li vám Mojžíšovy zákony a jeho knihy tak převelice svaté, proč jste tedy Mojžíšovu šestou a sedmou knihu 
 a ryzí, prorocký dodatek zavrhli jako „nepravý“ a na jeho místo jste dosadili svůj lidský výtvor?“ 

Božskou nauku spásy v  ryzejší podobě, jež odpovídá potřebám naší doby (VEJ sv. 4, kap. 100/7), podávají spisy Nového zákona. Ale ani zde nemáme nikde k dispozici úplně doslovné znění „původních evangelií“. 

„Originály,“ jak se dozvídáme, „byly moudře sprovoděny ze světa z toho prostého důvodu, aby se s těmito relikviemi nemohlo provádět žádné modlářství. … Neboť pravím vám, bylo by s nimi prováděno ještě mnohem větší modlářství než s tak řečeným Svatým hrobem v Jeruzalémě.“  (VEJ sv. 1, kap. 134/14)

Ve spisu Nebeské dary, ve sv. 3/337, nám Samotný Pán doporučuje v první řadě 

Evangelium podle Jana
„Přidržujete se,“ ukládá se nám zde, „(především) jenom evangelisty Jana! Neboť toto evangelium stejně jako ´Zjevení´ jsou napsány vlastní rukou tohoto učedníka. – Samozřejmě, že během doby, po kterou Jan putoval se Mnou, sepsal pouze útržkovité části, ve kterých zaznamenával jenom to nejdůležitější.  Ale poté ve svém tak řečeném vyhnanství na ostrovu Patmos (=poloostrovu) – kam ho uklidil jeden spravedlivý a vlivný Říman před zběsilým pronásledováním Židy – mohl v řecké tvrzi Cado po boku Marie své Evangelium bez problémů náležitě uspořádat a jeho textem zvěstovat budoucí generaci tolik, kolik pro své blaho nezbytně potřebuje. Předně však na jeho konci řekl, že Já jsem toho konal a učil ještě mnohem více, co by svět, kdyby se to sepsalo, nedokázal obsáhnout. Touto pádnou poznámkou zakončil své Evangelium přibližně v době, kdy Římané zničili Jeruzalém (v roce 70 po Kristu).  

Poté žil Jan ještě drahnou dobu a svá vidění sepsal na pergamen pod názvem „Zjevení Janovo“. Jelikož však v této době už dosáhl věku více než sto let, příležitostně ho v psaní podporoval jeden jeho přítel, křestním jménem Jan, který mu byl velice nakloněn. 

 A tak nyní víte, jak to podle pravdy bylo s Janem a jeho spisem. On byl, je a zůstane (kvůli svému čistému duchu lásky) Mým oblíbencem. A kdo žije a koná podle jeho Evangelia, toho budu pokládat za jemu rovného.“ (Str. 356/357) 
        

Podle (výše zmíněného) spisu Nebeské dary (sv. 3) má pak závažnou hodnotu také                                                    

Evangelium podle Marka

Dočteme se v něm toto: „ Po Janovi je nutno nejvíce brát na zřetel Marka. Protože to, co on podává v takové stručnosti, to načerpal ponejvíce z listů a z nauky apoštola Pavla.“

Podle všeho byl Marek žákem a spolupracovníkem Pavla, jak dnes předpokládají také mnozí zkoumatelé evangelií; ztotožňují ho s oním Janem, zvaným Marek, o kterém je zmínka na několika místech ve ´Skutcích apoštolů´, ale i v Pavlových ´Listech´.                                                                    

Jestliže se ale v ´Nebeských darech´ (sv. 3, str. 338) uvádí, že „evangelista Marek čerpal z listů a z nauky apoštola Pavla“, pak tím přirozeně nejsou míněny Pavlovy apoštolské listy, protože z nich mohl Marek převzít do sdělení svého evangelia evidentně jenom velice málo. Spíše se nabízí předpoklad, že apoštol Pavel pro účely své mise mezi pohany a tudíž pro vlastní praktické využití sesbíral od ostatních apoštolů a jiných očitých svědků co možná nejvíce faktů a skutečností z Ježíšova života, z Jeho působení i nauky; a představu, kterou si vytvořil na základě jejich líčení, pak doplnil tím, co mu bylo zjeveno vnitřně hlasem Ducha (1. Korinťanům 11/23). Takže díky  Pavlově aktivitě tímto způsobem vzniklo znění původní zprávy, kterou Pavel pak používal při svých misiích, a pro stejný účel ji svěřil také svým žákům a spolupracovníkům. Z tohoto důležitého zdroje pak čerpal pro své evangelium zřejmě nejenom Marek, nýbrž – jak to dokazují příslušné texty – také autor Evangelia podle Matouše a stejně tak evangelista Lukáš. Proto popravdě se nám jeví jako nanejvýš oprávněné, když přisoudíme vysokou argumentační hodnotu právě tomuto podání (jakožto duchovnímu dědictví).   

Evangelium podle Matouše

Na toto – Matoušovo – Evangelium, které sestavovatelé biblických spisů postavili pro jeho obsahovou hutnost na samý začátek Nového zákona, se v Lorberových spisech nachází rovněž mnoho významných poukazů. 

Tak například ve ´Velkém evangeliu´ (sv. 10, kap. 157/2) z jedné scény vyplyne, že jeho bezprostředním autorem není apoštol Matouš, nýbrž jiný muž stejného jména.   

Další důležité informace o apoštolu Matoušovi a o jeho původním evangeliu se dočteme v Lorberově spisu ´Nebeské dary´ (sv. 3, str. 338):

„Jelikož Matouš byl zdatný v psaní,“ říká se tam, „a už se nechtěl ode Mne odloučit, přijal jsem ho jako písaře. Ale více jako zapisovače konkrétních událostí, zatímco Můj Jan měl zaznamenávat Slovo, tj. to, co Jsem vyučoval. Matouš měl totiž dobrou paměť na fakta, ale pro nauku byla nedokonalá.   

Tento apoštol Matouš sestavil své Evangelium do náležitého a správného pořádku sám, a pak (po smrti Páně) se s ním vydal na cestu do jihovýchodních oblastí Asie. Ale poté v Jeruzalému, v Galilei, v Samarii, pak také v Tyru a Sidonu důležitě vystoupilo na veřejnost pět Matoušů, z nichž každý napsal jakési své „Evangelium podle Matouše“. Nejpřijatelnější z nich bylo bezesporu to, které se objevilo v Sidonu. Ostatní čtyři byla na velkém církevním koncilu v Nicaea (řecky: Nikaia, dnes turecký Iznik – pozn. překl.) zamítnuta, protože nebyla v souladu ani se sidonským, ani se neshodovala navzájem mezi sebou, a tudíž jako poměrně nejlepší bylo ponecháno to sidonské. Avšak i toto Evangelium je zčásti apokryfním, ačkoli jeho pisatel se všemožně vynasnažil, aby všechny události (=celou záležitost) vylíčil co nejpravdivěji.    

On sám vlastně napsal čtrnáct evangelií, každé podle toho, kdo z těch rádoby očitých svědků mu (dané) události popisoval. Z těchto čtrnácti pak sepsal patnácté, které po posouzení mnoha odborníky bylo prohlášeno nejdůležitějším a nejpravdivějším. A tak faktickým autorem dnešního Matoušova evangelia je tento nepravý, Pseudo-Matouš, jenž se vlastně jmenoval L´Rabbas. 

Skutečné původní evangelium apoštola Matouše se však dnes nachází ve velké sbírce knih a spisů jednoho význačného horského města v Zadní Indii; bohužel však k této kolekci mají přístup pouze velekněží, kteří jsou podřízení nejvyššímu knězi božství Brahmá. Birmané (toto jméno je zřejmě podle názvu nějaké lokality nebo jazykové skupiny v Burmě – pozn. překl.) jsou jediní, kteří vlastní jeho pravý, ale hodně zkrácený přepis. 

Nyní asi chcete také vědět, jak apoštol Matouš v těchto končinách Indie skončil (zda zemřel)? Dařilo se mu tam docela dobře, nicméně své učení směl předávat pouze kněžím, ale žádným jiným lidem. Avšak ve stáří vystihl jistou příležitost – byl veden Mým Duchem – a uprchl k Birmanům, které učil Božské moudrosti a pak pro ně napsal také ono výše zmiňované krátké evangelium.“

Lukášovo Evangelium
Lukášovo Evangelium je rovněž pozdějším souborem, který vznikl kompilací s využitím Pavlova - Markova Evangelia a jiných zdrojů. 

„Tento spis,“ říká se v ´Dodatcích´, „je souborem skutečných událostí, které se Lukáš na základě vlastního pátrání v Jeruzalému a jeho okolí dozvěděl o Mě a o Mých skutcích i o Mém učení od různých lidí. Lukáš poté sám a podle své vlastní metodiky tyto poznatky uspořádal. 

V době, kdy apoštol Pavel na různých místech Řecka kázal Mé Slovo, Lukáš byl velice naléhavě požádán svým přítelem Teofilem, který také bydlel v Řecku, aby nashromáždil spolehlivé informace, které tam o Mně kolovaly, zaznamenal je, a poté mu je odeslal.  

Když se dopis dostal Lukášovi do rukou, s velkou vážností se ujal této záležitosti a vyptával se (lidí) na všechno, co se týkalo Mé osoby a Mé nauky. Avšak to, co napsal, také nezískal nijak snadno, ani přímo z úst Mých skutečných učedníků, nýbrž většinou od jiných lidí, kteří se Mne a Mé nauky drželi a z nichž Mě někteří znali zčásti ještě osobně, ale z větší části se k nim zprávy o Mém učení dostávali od Mých učedníků. Mezi Mým pobytem na Zemi v lidském těle a dokončením Lukášova Evangelia uběhlo totiž pětatřicet let, a teprve po uplynutí této doby mohl Lukáš odeslat svůj spis svému příteli Teofilovi do Řecka.   

Avšak stejné okolnosti, za jakých Lukáš mohl sepisovat Evangelium, snad ještě více platily pro jeho ´Skutky apoštolů´, které sepsal rovněž na požádání svého přítele Teofila, a to až v poslední fázi svého života, tedy v době, kdy se v Jeruzalému nenacházel už ani jeden z Mých prvních apoštolů a učedníků.     

A tak se také stalo, že jednak v Lukášově Evangeliu, ale pak ještě více v těch pozdějších ´Skutcích apoštolů´ se vyskytly smyšlenky a nadsázky, o kterých Mí skuteční apoštolové a učedníci sami věděli jen málo, anebo o nich nevěděli vůbec nic. V Jeruzalému se totiž zdržovali velice málo, vyskytovali se spíše v Galilei, Samarii a v jiných oblastech, které byly od Jeruzaléma více vzdálené.

Co se ale týká duchovního založení našeho evangelisty Lukáše, tak to byl zcela naplněn horlivostí pro Mou věc. A proto byl, je a zůstane velice spolehlivým zdrojem prokazování Mé lásky a milosti jak pro jeho dobu, tak také i pro dobu současnou. Neboť ve spisech Staré smlouvy se vyznal lépe než leckterý vysoce uznávaný chrámový vykladač zákona, a tak také Mé skutky, když se zvěst o nich dostala (až) k němu, dovedl snadno posoudit jako opravdové a jako takové je pak těm druhým, kteří se na něj kvůli tomu obrátili s žádostí, také vylíčil.“ 

Litera zabíjí, duch oživuje
Třebaže v důsledku okolností spojených se vznikem evangelií se do těchto zpráv vloudilo také ledacos rozporuplného (což při pozorném srovnání textů nemůže nikomu uniknout), přesto však jádro Ježíšovy nauky – nauka o lásce a spáse jakožto její „duchovní esence“ – je jasně vystiženo a zřetelně formulováno ve všech spisech Nového zákona, pročež je srozumitelné pro každého, kdo upřímně hledá pravdu.

Ač spisy byly v průběhu staletí četnými opisovači a překladateli i nadále mnohokrát obměňovány, přesto z nich ještě i dnes nádherně vyzařuje pozemské putování (našeho) Spasitele a Vykupitele přinášejícího nejsvětější lásku a Jeho poselství se u našich srdcí rozeznívá věčnými, nehynoucími slovy.  

„Duch, který spočíval v původních rukopisech,“ říká sám Pán ve ´Velkém evangeliu´, „je v plném rozsahu uchován také v pozdějších opisech. Ale na znacích písmen (na liteře) beztak nikterak nezáleží, nýbrž pouze na duchu. Nebo je snad rozdíl, jestliže Boží Duch se svými účinky projevuje v tak nekonečně mnohotvárných a rozmanitě se lišících formách již zde, na Zemi, nebo ještě více na nějakém slunci? Hleďte, ustavičně je a zůstává jeden a tentýž Svatý Duch! A stejně tak je tomu také s pozdějšími odpisy Mého Slova. I když svou vnější formou snad vypadají sebenepodobněji, přesto v nejskrytějším nitru jsou naplněny stejným, jediným Duchem. A více není zapotřebí.“ 
                                             

Boží světlo Nového zjevení
Takový následovník Boha, který díky svobodě svého opravdového ducha lásky unikl z pout a ze sevření litery slova, bude pak také s to pochopit ona velká odhalení, která Boží Láska nabídla dnešnímu lidstvu i pokolením budoucnosti ve spisech Nového zjevení prostřednictvím Jakoba Lorbera a jiných, aby ryze božským výkladem a doplněním prosvětlila veškerou temnotu a vše nedokonalé učinila dokonalým. 

V těchto spisech, které oživují a rozjasňují světlo Bible, je nám opětovně a v absolutní srozumitelnosti a čistotě navrácena pravá nauka, kterou před zhruba 2000 lety zvěstoval a Svým vlastním životem uplatňoval Ježíš Kristus, Samotný nebeský Otec, Jenž se stal člověkem. Podle příslibu (Jan 14/26) nás v těchto spisech Svatý Duch poučuje o „všem dalším“ a „připomíná nám všechno, co Ježíš Sám učil a konal“. V těchto spisech jsou odstraněny veškeré nedostatky i neúplnost dosavadních zpráv, a tak všechny lidské výklady i všechna dogmata se stávají zbytečnými a ztrácejí svou platnost. Spisy s mimořádnou a nad slunce jasnější srozumitelností a s duchovním rozmachem zdůrazňují a staví do popředí onu základní pravdu a stěžejní, fundamentální zákon, jímž je už dříve připomínaná skutečnost, že Boží základní podstatou je věčně činná láska, a proto se člověk může k Němu přiblížit pouze projevením ryzí, nesobecké a přičinlivé lásky, a tak být spasen. – V zájmu objasnění této hlavní, rozhodující pravdy o spáse je lidstvu umožněno dalekosáhle nahlédnout do velkých tajemství Boží podstaty, spatřovat posvátné zázraky i cíle dalšího rozvíjení stvoření a také tajemství našeho zdokonalování v záhrobním světě.  

Kdo na základě usilovného čtení těchto spisů nasytí a posílí svou duši také tímto novým chlebem, u toho musí (nevyhnutně) začít doutnat – a také bude ožívat – jiskra božského Ducha lásky, která nakonec prostoupí celým člověkem. Poté může v nitru člověka započít zcela nový duchovní život, který se z jeho nitra bude projevovat i navenek a v činech i působení božské lásky bude stále intenzivněji vydávat o sobě svědectví. 
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O ŽIVÉM VNITŘNÍM SLOVU BOŽÍM 
Poučení, které nezbytně potřebujeme k očistě a zdokonalení naší bytosti, nám nebeský Vychovatel lidstva a Tvůrce duší poskytuje v první řadě prostřednictvím zjevení Svého vnějšího Slova, jak jsme to shledali v předchozí kapitole. Tento jeden druh instruktáže, která se nám nabízí zvenčí – v knize přírody a ve spisech zjevení všech národů a všech dob, by však nemohla mít dokonalý účinek, kdybychom nebyli neustále vedeni (poučováni) Božím hlasem ze svého nitra.

Vnitřní poučování, které se dostává každému člověku, nazýváme živoucím vnitřním Božím Slovem. Ježíš to při svém loučení se světem přislíbil svým tehdejším učedníkům a ještě zcela obzvláště nám ostatním těmito slovy:

„Jestliže Mě milujete, budete zachovávat Má přikázání! Pak Já požádám Otce a On vám dá jiného Přímluvce, aby s vámi zůstal na věky – Ducha pravdy. Svět ho nemůže přijmout, poněvadž ho neslyší ani nepoznává. Vy jej znáte, proto s vámi zůstává a bude ve vás navěky. … Kdo přijal Má přikázání a zachovává je, ten Mě miluje. Kdo Mne ale miluje, ten bude milován Mým Otcem, a Já ho budu také milovat a dám se mu poznat! … Ale Přímluvce, Duch svatý, kterého pošle Otec v Mém jménu, ten vás naučí všemu dalšímu a připomene vám vše, co jsem vám řekl Já!“ (Jan 14/15-26).

V těchto Ježíšových slovech je řečeno nekonečně více, ba dokonce všechno, co člověk musí vědět o vnitřním Božím Slovu.
Bible o vnitřním slovu

Důkladné vysvětlení o živoucím vnitřním slovu nám z vlastní bohaté zkušenosti dává německý mystik Johannes Tennhardt (1661 – 1720) v jednom malém spisku, který ještě i dnes patří k tomu nejlepšímu, co bylo řečeno o tajemném Božím hlasu. 

Tento malý spis vznikl na základě bohatých Tennhardtových zkušeností a s využitím katechetické metody otázek a odpovědí i četných poukazů na Svaté Písmo pojednává o všem důležitém, co bychom měli vědět. 

V první řadě se dozvídáme toto:

„Je takové vnitřní slovo snad také základem Bible?

Ano, dostačujícím základem Svatého Písma, jakož i zkušenosti. Protože celé Svaté Písmo (v podstatě) vyplynulo z vnitřního slova a vlastně není ničím jiným než projevem (trvalým záznamem) vnitřního Božího slova. Neboť co takové slovo pravilo niterně v prorocích, evangelistech a apoštolech, to oni navenek (veřejně, formálně) hlásali a zaznamenávali, z čehož pak vznikla kniha Bible. O tom tě může poučit známý výrok Petra: ´Svatí Boží lidé mluvili pobízeni Svatým Duchem. ´ (2. Petr 1/19 – 21); 2. Timoteovi 3/16)

Měli třeba proroci a jiní svatí lidé ve Starém zákoně už také toto vnitřní Slovo?

Ano, všichni Boží lidé je měli v sobě, počínaje Adamem až ke Kristovi, jak nám to dává najevo výše uvedený Petrův výrok, ale i to, o čem Petr píše v 1. dopise 1/10: „Po tomto požehnání (blaženosti) se sháněli a po něm pátrali proroci, kteří prorokovali o milosti vám odkázané, a zkoumali, na kterou dobu poukazuje Duch Krista, který byl v nich přítomný.“                                                                                                                                                                          

Lze něco takového dovodit také ze Starého zákona?  

Ano, neboť takto líbezně mluvil David v Žalmech Izraele: „Duch Páně promluvil skrze mne a jeho řeč je na mém jazyku“ (2. Samuel 23/1 – 3.) Viz také na mnoha jiných místech: 4. Mojžíš 12/6 – 8; Samuel 3, 1, 7, 21; Nehemiáš 9/30; Job 42/5; Ezdráš 5/1; Amos 3/7- 8. 

Nicméně se zdá, že tato místa se o prorocích zmiňují jako o výjimečných Božích poslech, kteří jediní měli toto vnitřní Slovo?

Ačkoli proroci jakožto zvláštní Boží poslové měli pochopitelně přímější (a důvěrnější) přístup k Bohu a tudíž dostávali toto vnitřní slovo na vyšší úrovni, přesto ani ostatní zbožní a Bohu věrní lidé (=duše) ho neměli nedostatek, a díky němu se do jisté míry všichni také stali proroky a stoupenci Boha. (Kniha moudrosti 7, 27; 5. Mojžíš 8, 3 a 30/11 – 14, Římanům 10/6 – 8)    

Nepřestalo se toto vnitřní slovo zjevovat ani v Novém zákoně?

Teprve tady se ukázalo zcela naplno zřetelným ve svatém člověku – poté co se samotné Slovo stalo člověkem. (Jan 1/14; Lukáš 17/20 – 21; Koloským 1, 25; 1. Korintským 2/7 – 8)

Je ale možné, že – usuzujíc podle kapitoly 2 a dalších v knize ´Skutky apoštolů´ – slovo se tak neobyčejně projevilo (=vyniklo) pouze na počátku Nového zákona, u apoštolů a apoštolských svědků Ježíše Krista? 

Ne, ba naopak, také u všech opravdových a poctivých křesťanů následujících dob až do dnešního dne! A ovšemže jakýmkoli způsobem u každého podle jeho schopnosti a podle toho, jak je k  projevení slova uzpůsoben. 

Podle čeho lze dokázat něco takového?

Jednak z textů Jan 14/21; 14/26; 6/45; 1. Jan 2, 20, 27; Židům 2/10 – 11; Joel 2/28 – 29; a tak dále; pak také obzvláště (úředně) potvrzenými příklady z (historicky) doložených církevních dějin doby Nového zákona, podle nichž se vždy vyskytovali lidé, kterých si opravdoví křesťané vysoce vážili pro jejich dosvědčené vnitřní slovo, ale ti neupřímní je pod všemi možnými označeními a záminkami zavrhovali a prohlašovali za kacíře. 

Je snad také ještě v dnešní době možné najít takové lidi, kteří toto vnitřní slovo doopravdy mají a slyší v sobě mluvit Boha?

O ano, a takoví bývají povětšinou dosti poznamenáni pronásledováním, které je proti nim nařízeno; ačkoli v utajení mohou existovat ještě také mnozí, kteří byli poctěni milostí, že byli (vnitřně) oslovení a Slovo v nich promlouvá. (Žalm 31/20 – 21)“

Jak se projevuje vnitřní slovo v srdci člověka? 

O tom Tennhardt říká:

„To by se skrze Boží milost dalo snadněji zažít než vypovědět. Ale abychom to ozřejmili jedním slovem, pak je to s ním asi tak, jak se o tom píše v 2. Korintským 4/6; 1. Královská 19/9 – 13; Skutky 2/1 2.

Je způsob zjevování tohoto vnitřního slova stejný u všech Božích dětí?

Nikoli, spíše naopak; u jednoho se ohlašuje tichým a jemným šepotem nebo příjemným vzrušivým pohybem, který prostoupí tělo i duši; v jiném zase slovem sice slyšitelným a pronikavě výrazným, avšak díky jeho charakteru a původu nevyslovitelným (2. Korintským 12/1 – 4; Zjevení 1/1 – 10). Dokonce v každém člověku se vyjevuje nyní tak, podruhé jinak, podle toho, nakolik je dotyčný pro Boží působení a vnuknutí způsobilý a nakolik je potřebuje (Galatským 1/12). 

Je možné slyšet takové slovo ve všech dobách a kdykoli po něm dychtíme?  

Co se týká toho, zda je hlas onoho slova postřehnutelný, pak jej neslyšíme stále, a nejméně tehdy, chceme-li z vlastní duchovní samolibosti vědět třeba něco o různých malichernostech – nýbrž spíše při důležitých záležitostech a při velkých tělesných a obzvláště duševních potížích, to se obvykle u dobromyslných srdcí otevře poprvé a pro jejich věčnou spásu a útěchu je ujistí o opravdové vnitřní přítomnosti jejich Boha a Otce. Přitom však nesmíme popřít, že čím více se duše oddá tomuto vnitřnímu slovu při každém kontaktu a při všech jeho promluvách a čím blíže se dostane k Bohu v Kristu Ježíši a jeho svatým následníkům, o to více a častěji bude také poctěna tím, že toto Slovo v sobě uslyší.“ (Jan 14/15 – 23)

Nebezpečí iluzornosti vnitřního sluchu
Proč tento vnitřní hlas nemohou vnímat všichni lidé jasně a zřetelně, to je pochopitelné. Tak jako vnější slovo přijímáme vnějším sluchovým orgánem, tak také vnitřní slovo Ducha vnímáme vnitřním, duchovním sluchem – a sice tím, který je jakožto součást naší duše zaměřený do nitra k  našemu božskému duchu, tedy – myslí srdce. (Srovnej zde kap. 48, str. 78 - Rozum hlavy a rozum srdce)  

Na tento vnitřní sluch naší duše však dotírají také jiné duchovní hlasy, nedoléhá k němu 

pouze hlas Božího Ducha Svatého. Jakožto citlivý nástroj vnímání je otevřený také hlasu naší vlastní lidské duše a rovněž hlasům různých bytostí z velkého světa duchů, který nás neustále obklopuje. 

Proto tento náš vnitřní sluch podléhá mnoha klamům. Naše nedokonalá duše mu našeptává své bláznivé, nevyzrálé názory a svá sobecká přání i předsevzetí. Rovněž bytosti duchovního světa dorážejí na náš vnitřní sluch se svými názory a touhami, které mají ještě mnohonásobně nevyzrálejší, dokonce démonický charakter. A tak v našem vnitřním sluchu dochází často k velké a nebezpečné změti hlasů; taktéž dějiny křesťanství dokládají celou spoustu příkladů toho, jak právě na základě tohoto nevědomého a mnohostranného ovlivňování lidské duše duševním sluchem bylo způsobeno mnoho chaotického neklidu a neštěstí. 

Proto v nás docela vyvolává zármutek, že Bůh u lidí připouští, aby Jeho ryzí vnitřní Slovo bylo takovým způsobem znesvěcováno (=zkalováno). Proč se toto vzácné poučování hledající lidské duše musí prosazovat takto a proč je provázeno škodlivými vlivy, které vedou na scestí a které nás nakonec přivedou do nebezpečných úskalí nebo do propasti? Nebylo by lepší, kdyby vnitřní hlas Boží k nám přicházel bez cizorodých vlivů (=nepromísen) – jako tak říkajíc chemicky čistý zdroj absolutně nepopiratelné pravdy, jejíž životní síle by nikdo nedokázal vzdorovat?

Jemný šepot božské moudrosti

Takovýto způsob poučování by byl pro nás lidi zajisté tím nejskvělejším prostředkem, jak nás dovést rychle a bez (zbytečného) klopýtnutí do cíle božského pořádku. Ale jak by to pak bylo s naším nejvzácnějším vlastnictvím – se svobodou a samostatností našeho úsudku a naší vůle a také se samostatností našeho hledání a ověřování? Přeci nekonečná Boží Láska z nás nechce vychovat otroky Své vůle ani žádné mechanické tvory – stroje, ale v nekonečně moudré škole výchovy se z nás mají stát věrné podoby Boží, tj. mají z nás vyzrát dokonale svobodné a samostatně myslící bytosti, aktivní svou tvůrčí činností. Proto ten ryzí Boží hlas v našem srdci k nám smí přicházet také pouze tichounce a nestrojeně jako slabý šepot a nikterak nesmí být bráněno tomu, aby se k nám přiblížily i jiné vlivy s jejich předstíranou pravdou – tak se neustálými a potřebnými zkouškami posiluje úsudek našeho srdce a cvičí se v rozlišování božské pravdy od škodlivého (=zhoubného) zdání pravdy. 

Nebudeme se ale s  Bohem hádat kvůli tomu, že náš vnitřní sluch učinil volně přístupným také záludným hlasům a vlivům naší vlastní nedokonalé duše i hlasům ze světa nízkých duchů; raději se vynasnažíme, abychom se naučili odlišovat tyto klamavé hlasy od věčně ryzího Božího hlasu. 

Přeci nám bylo řečeno, jak docílíme to, aby se vnitřní hlas Boží stal v nás intenzívnějším a aby zmohutněl: tak, že ona prostá přikázání pokory a lásky vnějšího Božího slova přijmeme z celého srdce a budeme je oddaně a přičinlivě dodržovat ve všech životních situacích. „Ten, jenž Mě někdo miluje,“ hovoří Ježíš, „se bude řídit Mými přikázáními, a Můj Otec ho bude milovat a My (oba) k němu přijdeme a  - budeme s ním přebývat!“

Jak lze dospět k vnitřnímu slovu?

Jedinou cestou k dosažení této Boží přízně je dodržování přikázání, obzvláště přikázání lásky k Bohu a k bližnímu (Matouš 22/36n.), jak v Evangeliu podle Jana (14/21) podtrhuje s velkým důrazem sám Pán. – Také Pavel, jenž v 1. Listu Korintským (kap. 12n.) mluví obšírně o „darech Ducha“, říká: „Usilujte proto snažně o tyto nejvyšší dary! A nyní vám ukážu ještě jednu naprosto nesrovnatelnou cestu, cestu Lásky! Usilujte o lásku a hleďte si duchovních darů, ale nejvíce toho, abyste získali vnitřní slovo!“ 

A u Tennhardta, zkušeného praktika, čteme:

„Jak tedy dojdeme ke slyšení vnitřního slova, anebo jak se máme připravit na to, abychom je mohli v sobě skutečně uslyšet?

Nejlepší přípravou (k jeho přijetí) bude, když především bedlivě a věrně (přesně) uposlechneme své vlastní, Bohem hnuté svědomí ve všem, co nám radí nebo co nám zakazuje. (Lukáš 16/10 – 12) – Poté k tomu náleží zejména:

1. Popření nebo odložení světské (pozemské) lásky (Lukáš 14/33)

2. Mravní čistota (=cudnost) a mírnost ve všech věcech (Kniha Moudrosti 1/4 - 7; Lukáš 21/34; Římanům 13/11 – 14)

3. Náležitá (=poctivá) bdělost (Žalm 57/8 – 9; Lukáš 12/35 – 36)

4. Ale ponejvíce opravdová a nepřetržitá vnitřní modlitba, která však musí být spíše věčnou tichou, poklidnou touhou, trpělivým hladem a žízní po této milosti než množstvím slov. (Žalm 42/2-3; Kniha moudrosti 9; Sirachovec 51/18; Lukáš 11/9 – 13)

 Jestliže ale i přes takovéto osvědčování (prokazování oddanosti) přece jen nic neuslyšíme, jak máme pak pohlížet na tohle?  

Je-li tvé srdce i tvé osvědčení poctivé a má-li také tvá záležitost mimořádnou důležitost, pak se v tobě nepochybně otevře Slovo Páně, ať již to bude zřetelným hlasem nebo spásonosnou myšlenkou anebo duchovním hnutím duše, pokaždé podle toho, jak je libo nebeskému Otci a jak je to únosné pro tebe. Přitom se ale musíš střežit toho, aby sis ty sám nevytvořil božskou odpověď podle libosti a podle své vlastní vůle, anebo aby sis ji nenechal namluvit nějakým cizorodým a falešným duchem! Pokud ale nikdy neuslyšíš vůbec nic, zkoumej sám sebe, zda na tobě neulpívá ještě nějaká skrytá vina, která je tomu na překážku, a zda nemáš v sobě nějaký utajený a stále trvající hřích, který tebe a tvého Boha od sebe odděluje a který pak musíš v hloubi svého srdce co nejdříve odčinit pokorou a pokáním. (Izajáš 1/12 – 18; Zjevení 3/14 – 19)  

Kdyby však ani z tohoto nic nebylo nebo ani poté by nenásledovalo nic, pak si s nadějí pomysli, že Bůh tě jenom zkouší, zda hodláš vytrvat také v pouhém zahloubání do Jeho Přítomnosti a v opravdové modlitbě v duchu, zda Mu hodláš důvěřovat také bez duchovního cítění (vnímání) a chceš Ho pokládat za svého Boha a nejlaskavějšího Otce. Jen ať tě ale v důsledku toho neunaví stále se k Němu obracet! ON se ti už v pravý čas v tvém nitru zjeví Svým Slovem milosti a lásky. – Prozatím se uspokoj s touto milostí, že se smíš na Něj obracet jako dítě na svého Otce a s důvěrou Mu můžeš předkládat své prosby. A buď ujištěn tím, že – byť se teď před tebou ukrývá – tvé žádosti (touhy, přání) přesto slyší, protože On Sám v tobě působí, probouzí tě a bystří a to všechno si nechává docela líbit. (Přísloví 2/3 – 6; Píseň písní 3/1 – 4; Římanům 8/26 – 27).“ 

Jak odlišit Hlas Boží od jiných, nepravých hlasů?
Třebaže podle řečeného si Boží Hlas často dává na čas a místo Něj – kvůli našemu sobectví a jiným slabým stránkám – se do našeho vnitřního sluchu snadno vloudí jiné hlasy, při pečlivém a rozvážném zkoumání přeci jen není obtížné odlišit opravdový Boží Hlas od nepravého (klamného) našeptávání. 

Láska, Moudrost a Moc jsou základními a podstatnými vlastnostmi Boha. A tak tyto tři vlastnosti jsou také poznávacím znamením každého pravého Slova zjevení. Čím přesvědčivěji se při pečlivém zkoumání tyto znaky projeví, tím ryzejší a hodnotnější bude (zjevené) slovo. Takové projevení Věčné Lásky totiž srdce člověka naplní – právě skrze její vpravdě božskou Moc a Sílu – nádherně povznášejícím a oblažujícím pocitem štěstí, který nelze dosáhnout na základě žádných jiných pozemských vjemů.  

U Tennhardta se o tom píše:

 „Říkáš, že se máme střežit, abychom si božskou odpověď nenechali namluvit svým vlastním nebo nějakým cizím duchem. Jak ale lze v sobě odlišit hlas vlastního ducha nebo také toho prolhaného zlého ducha (=který se přetvařuje) od Božího hlasu?  

Hlas vlastního ducha (tj. vlastní nedokonalé duše) se dává dostatečně dobře poznat tak, že v našem sluchu si ho obvykle vytváříme sami na základě vlastní netrpělivé samolibosti, a když se projeví, naše srdce nechává nespokojeným. (Ezechiel 13/2 – 6; Koloským 2/18; Sirachovec 34/5)

Co se ale týká hlasu nepřítele – může se přetvařovat, jak jen chce – ten přeci nikdy nevychází ze základu srdce, do kterého se (jakožto do skutečného Božího sídla) přeci nesmí ani nemůže nikterak vloudit, nýbrž pouze z předsíně srdce (=ze smyslů, tj. žádostivosti). Kromě toho je chladný, nechutný a nevýrazný, kdežto Hlas Boží je zas plný síly, moci a je důrazný. Ten první nechává srdce prázdným, temným, oschlým, drsným a nepolepšeným; naproti tomu Boží hlas pokaždé přináší s sebou blahodárný déšť a požehnání pro každodenní zotavení a posílení (Zjevení 3/20). A i když se zdá, že ten první sice také tu a tam s sebou nese radost a obveselení, přesto je pouze dílem klamu a (smyslového) dráždění fantazie nebo také těla, čímž u toho, kdo mu z neopatrnosti ustoupí, to následně neznamená nic než vzbuzení nelibosti, hořkosti a zasmušilosti. Takové podvržené hlasy lze tudíž od Božího hlasu odlišit docela dobře, pokud jsme už alespoň jednou v sobě opravdově uslyšeli a pocítili ten Boží.“ (Jan 8/42 – 47; 1. Jan 4/1 – 6)

Učiňte, co řekne On!
„Komu je však mnoho dáno, od toho se také mnoho žádá!“ – A tak tento velký posvátný dar vnitřního Slova Božího ukládá jeho příjemci také povinnost, aby s největší horlivostí jednal v souladu s tím, co slyšel, a přikázání pokory, čistoty a lásky svým konáním převáděl také do života a do svého vlastnictví. 

Oddaný Tennhardt říká s velkou vážností:

„Je to ale dostačující, že v sobě takto slyšíme Slovo Páně, a smíme se uspokojit jen s tím (=je to tím odbyto)?

Nikoli, spíše naopak, a tomu, co jsme pro vlastní poučení slyšeli, musíme oddaně a s velkou pílí také dostát a neustále v tom pokračovat, nechceme-li tuto milost opět pozbýt (Jakub 1/21 - 25; Jan 7/37; kap. 8/31 – 32; kap. 15/5 – 7), což je pro duše milující Boha mnohem snazší, protože toto Slovo nese v sobě veškerou sílu, kterou k tomu potřebují (Jan 6/63; Filipským 4/13). 

Co ale máme z toho, když toto Slovo v sobě slyšíme a uposlechneme je?

Nezáleží na tom, jakého (společenského) stavu nebo věku jsi, anebo jaké jsou tvé naléhavé prosby, toto Slovo tě bude vždycky poučovat, co máš dělat nebo čeho se máš zdržet, a bude tě učit a vést tak, jak to pro tebe je a bude nejvíce potřebné a prospěšné. V dnech dobrých a naplněných zdravím tě bude dokonale (=všude kolem) navykat kráčet před Bohem, v Něm a s Ním – ale ve dnech nemoci a utrpení (tě bude učit) snášet vše s trpělivostí a pokorným klidem; abys nakonec dokonce i v smrtelné tísni odložil svou tělesnou schránku v dobré mysli a s radostí a aby ses do své věčné Rodiny (=do Zdroje) odebral opět svobodný a jako vítěz. 

Tohle všechno a ještě více, než lze vyslovit jazyky lidskými nebo andělskými, máme z tohoto Slova, tudíž opravdovou předtuchu věčného života, protože oblažená duše bude Boha v sobě slyšet a cítit velice důvěrně a dokonale.“
Pán o vnitřním slovu 
O nedostižném významu opravdového Slova,  vycházejícího ze srdce na základě pokory a lásky, mluví Pán ve ´Velkém evangeliu´ (sv. 2, kap. 39):

„Pravím ti: Slovo, které ti do tvého vlastního srdce vložil anděl, je pro tvou duši prospěšnější než tisíce slov, které jsi slyšel svým sluchem zvenčí! Neboť co vyslechneš srdcem, to je již tvým majetkem; co ale uslyšíš zvenčí, to si musíš teprve osvojit konáním podle slyšeného slova. Nemáš-li slovo v srdci, nýbrž pouze v mozku, kam se toto slovo dostalo sluchem, a pokud ještě hřešíš, pak zároveň hřeší prázdné srdce a nenutí tě ani k poznání ani k lítosti; hřích v tobě zůstává a ty se prohřešuješ před Bohem i lidmi.

Máš-li ale slovo srdci a přesto svou vnější bytostí občas hřešíš, pak tvé srdce se s tím neshoduje a ihned tě nutí k poznání hříchu a k lítosti, díky čemuž už nejsi více hříšníkem.“ 

Jakob Lorber o svém vnitřním Hlasu Božím
Působivé a přesvědčivé je konec konců také to, co velký Boží posel, Jakob Lorber, v naprosté skromnosti vypovídá o hlasu božského Ducha, jenž v něm tak úžasně promlouval. Prvnímu vydavateli (svých) významných spisů zjevení, Johannesu Buschovi z Drážďan, tento osvícený prorok v roce 1858 napsal:

„Pokud jde o vnitřní slovo a o to, jak je člověk vnímá, mohu mluvit pouze o sobě a mohu říci jenom tolik, že nejsvětější slovo Páně vnímám vždy v oblasti srdce jako jasnou, srozumitelnou myšlenku, navýsost světlou a čistou, jako když někdo vyslovuje jednotlivá slova. Nikdo z těch, kteří jsou mi sebevíce nablízku, nedokáže uslyšet z toho hlasu nic. Pro mne však tento hlas milosrdenství zní ještě jasněji než jakýkoli sebehlasitější zvuk hmotného světa. To je už ale také všechno, co vám ze své zkušenosti mohu říct. Nicméně nedávno se  mým prostřednictvím na Něho obrátila jedna Bohu velice oddaná paní a dostalo se jí následující odpovědi, kterou Vám zde doslova tlumočím:

´To, co Můj pozemsky velice nuzný služebník nyní dělá, by vlastně měli činit všichni Mí opravdoví vyznavači. Neboť pro všechny platí Slovo Evangelia: „Všichni musíte být vyučování Bohem! Koho nepřitáhne Otec, ten se k synovi nedostane!“ To ale znamená tolik jako: Od své dělné, živoucí lásky ke Mně – a z ní ke každému potřebnému bližnímu – musíte dospět k vnitřní moudrosti z Boha.  Neboť opravdová dělná láska každého jednotlivě, zrovna to jsem Já Sám v jeho srdci (stejně) jako živý paprsek Slunce, který působí v každé kapce rosy, v každé rostlině a ve všem, co nosí Země. Kdo Mě tedy opravdu miluje nade vše a ze všech svých sil, toho srdce je také naplněné Mým plamenem života a jeho nejjasnějším světlem! Že na základě toho musí mezi Mnou a člověkem, který Mne nade vše miluje, vzniknout neustálé a radostné (=světlé) spojení, je jasné stejně tak, jako že ze zdravého pšeničného semena musí v úrodné půdě zahřívané slunečními paprsky vyrůst požehnaná plodina. – Že toto je u lidí ale skutečně možné splněním podmínek stanovených v Evangeliu, za to ti osobně ručí tento Můj služebník jako svědek. Ale řeknu ti také tohle: pouhé uctívání ani sebevětší zbožný obdiv Mé božské dokonalosti, to nebude k ničemu! Takových tak řečených zbožných křesťanů existují ve světě celé zástupy, a přesto dosáhnou jen málo nebo nic. Všechno však záleží na tom, aby ten někdo, který chce v sobě dospět k Mému živoucímu Slovu, byl dokonalým vykonavatelem Mého Slova!  Tohle je dodatečně do pozornosti pro tebe i pro každého!´

Zde, milý příteli, máte svou otázku zodpovězenou tak zevrubně, jak jen to bylo možné. A bylo by poněkud opovážlivé, kdybych Vám já, ubohý hříšník, k tomu řekl ještě něco navíc.  Jakob Lorber.“
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ŽIVOT S MODLITBOU 

VE  SVĚTLE  NOVÉHO ZJEVENÍ

Pro další postup člověka na jeho duchovní cestě spásonosné lásky má velmi velkou důležitost také život s modlitbou. Právě spisy Nového zjevení vnášejí jasné a všestranné světlo také do této oblasti, což musíme ocenit jako velké dobrodiní. 

Kdykoli se mluví o modlení, pak mnozí lidé, jejichž skutečná víra je jen málo přesvědčivá (= jsou v ní jen málo kovaní), mají na mysli pouhé odříkávání naučených slov modliteb a myslí si, že vedou život ponořený do modliteb, jestliže si je navykli přeříkávat v určitých stanovených hodinách. Avšak v tomto úkonu je pouze malý, dětinský začátek, a nezřídka – na základě povrchního návyku – jde o povážlivou scestnost. Právě toto i mnoho jiného je v Lorberově díle objasněno formou důkladného vysvětlení a poučení o opravdové modlitbě, která před Bohem obstojí (jako upřímná) a povede k cíli duchovního zdokonalení. 

Pohroužení do ticha
Nové zjevení nás učí, že při započetí našeho kontaktu s Bohem tím prvním krokem je „pohroužení do ticha“ – vroucné prohloubení citů (=zduchovnění). 

„Když se modlíš, vejdi do komůrky!“ Tuto radu Páně třeba pochopit dvojím způsobem. Nejprve v místním významu: měli bychom se uchýlit do ústraní, na místo, kde budeme mít co nejvíc klidu od rušivých vlivů světa. „A zavři dveře!“ ještě dodává Pán. Neboť On ví, jak snadno se slabá lidská duše nechá vnějšími dojmy přivést na jiné myšlenky. Ve vnějším tichu a odloučenosti se nám spíše podaří soustředit své myšlenky a pocity a nasměrovat svou duši na vnitřní duchovní světlo.   

Ale tím „vejitím do komůrky“ míní Pán dále hlavně duchovní vnoření do vlastního nitra, do vlastního srdce jakožto příbytku božského ducha vloženého (=vplozeného) do naší duše. Skrze tohoto prostředníka, tedy skrze naši božskou duchovní jiskru se dokážeme povznést k Bohu, našemu nebeskému Otci, abychom si z tohoto prvotního Zdroje života vyprošovali a přijímali proudění lásky, světla a síly. 

A tak při modlitbě je zapotřebí to první – v co největším vnějším tichu a v odloučenosti hledat vnitřního prostředníka a Krista, „Emanuela“, tedy „Boha v nás“, abychom v Jeho Světle mohli prozkoumávat sebe sama a obzvláště náš skutečný vztah k Bohu, a očistili tak pro Pána Jeho působiště (učinili ho mravně čistým). 

Rozjímání o sobě 

– zkoumání vlastního nitra

Toto vnitřní pozorování nazývá Pán ve ´Velkém evangeliu´ „sebeohledáním“ (sebereflexí, rozjímáním o sobě) a naléhavě je doporučuje Svým učedníkům: 

„Vpravdě pravím vám: Pro člověka není nic prospěšnějšího než občasné vnitřní ohledání sebe sama! Kdo chce probádat sebe a své síly, musí mnohokrát bádat sám v sobě a vnitřně se zkoumat. Mnozí však nevědí, jak s tím mají začít. Tak tedy poslyšte: uvolněte se a v tichu čile přemýšlejte o svém konání a nekonání (=ponechání), o Boží vůli, jež vám je dobře známá, a zda jste tuto vůli v různých dobách také uposlechli – pokud se takto budete vnitřně ohledávat, ztížíte tím cestu satanovi, když bude do vás pronikat. Protože on se o nic jiného nesnaží tak přičinlivě, jako o to, aby různými vnějšími banálními kejklemi člověku zabránil v jeho vnitřním sebezkoumání. Neboť pokud člověk na základě nácviku už jednou dosáhne zkušenost ve vnitřním sebezkoumání, pak také snadno a brzo v sobě objeví, jaké nástrahy na něj satan políčil a může je co nejdůkladněji (=jaksepatří) zničit a předem učinit opatření proti příštím úskokům nepřítele.    

Nyní víte, v čem spočívá vnitřní sebepozorování. Od nynějška provádějte denně taková cvičení v tichu a už se při nich nenechejte rušit žádnými vnějšími jevy.“ (VEJ sv. 1, kap. 224/8 – 13)

Oč se při správné sebereflexi jedná, o tom vypovídá Pán ještě zřetelněji na jiném místě ´Velkého evangelia´. Tam se píše: 

„Dejte si veškerou námahu a zkoumejte, zda něco nezanedbáváte (=zda nic neopomíjíte), abyste nakonec nemuseli říci: ´Nyní jsem celých deset nebo dvacet let dělal všechno, co mi předepisuje nová nauka, a přesto stojím na stejném místě, z nějakého obzvláštního osvícení nepociťuji stále ještě nic a takzvaný věčný život zakouším také pramálo! Co tedy ještě schází?´

Já vám ale pravím: Pečlivě se prozkoumejte, zda se do vašeho srdce nevkrádají ještě nějaké světské myšlenky o vlastním prospěchu, zda vaše srdce a vaši duši ještě i nadále nedrží v zajetí nějaká občasná pýcha nebo do jisté míry až přehnaná šetrnost, ctižádost, sklon k souzení lidí, umíněnost, sklon k tělesným rozkoším a podobně! Pokud u jednoho či druhého (z vás) je tomu tak, ten pak nedospěje k úplnému naplnění duchovního příslibu pro sebe sama.

Jen pozorujte v sudu mošt a čisté víno obsahující alkohol: dokud se v moštu nacházejí hrubé a cizorodé částečky, bude kvasit a nevyčistí se (=nedosáhne čistotu). Budou-li ale nakonec všechny tyto částečky jednou pro vždy odstraněny pryč, v sudu se to bude stále více zklidňovat, mošt zčiří (odkalí se) a stane se z něj čisté (=plně alkoholické) víno.“ 
   

Svatá rozmluva
Pomocí takového zkoumavého sebepozorování a opravdové vůle zdokonalit sebe sama se srdce modlícího člověka osvobodí a pozvedne do ničím nerušeného kontaktu s Bohem, nebeským Otcem v Jeho věčné podobě, v Níž se zjevuje – v Ježíši Kristu.

Mezi Otcem v Ježíši a duší se nyní může rozvinout (komunikativní) výměna, vnitřní rozmluva, která se zcela podobá rozhovoru mezi nekonečně dobrotivým a moudrým pozemským otcem a jeho milujícím dítětem a představuje to nejvyšší a nejblaženější, co člověk může nalézt a zažít v tomto pozemském světě.      
„Kdo chce se Mnou mluvit, ten ať přijde ke Mně, a Já mu vložím odpověď do srdce. Ale jenom ti čistí, jejichž srdce je naplněné pokorou, budou slyšet zvuk Mého hlasu! A kdo Mi bude dávat přednost před celým světem a bude Mne milovat jako něžná nevěsta svého ženicha, s tím budu kráčet ruku v ruce. Ten si Mne bude vždy hledět (všímat, starat se) jako jeden bratr toho druhého a jako Jsem si ho od věčnosti hleděl Já, dříve než byl.“ (Domácnost Boží sv. 1/1n.) 

Přirozenost – podle povahy srdce
Podle přání nebeského Otce se tento kontakt srdcí, tato vnitřní výměna, má dít takovým naprosto nestrojeným způsobem, jakým se projevuje láska dítěte naplněná naprostou důvěrou. Tohle se ve vtahu k četným pochybením a omylům vyslovuje často a s velkým důrazem.

A tak v Lorberově spisu ´Domácnost Boží´ si vyslechneme toto hezké podobenství: 

„Předpokládejme, že by otec velmi vznešeného stavu, třeba nějaký kníže, měl několik dětí. Tyto děti znají pravidla, jak se smí odebírat ke svému otci, a sice zcela patřičně ustrojené, přiměřeným krokem, s rukama zkříženýma přes prsa a s hlavou co nejpokorněji skloněnou k zemi. – Když tyto děti takto předstoupí před svého otce, ocení je a poté je propustí. – Jedno z dětí, zdatný chlapec, je ale velice vyzývavý, neobjeví se s ostatními vycepovanými dětmi, nýbrž úplně sám přiběhne k otci, a nadto ještě je nedbale oblečen. Nicméně když tento chlapec spatří otce, rozpřáhne ruce, obejme ho s veškerou vroucností své dětské lásky a přitom zvolá: ´Ó, otče, můj milý otče, já tě tak velice miluji! Pohleď, ty můj milý, dobrotivý otče, miluji tě až příliš, a proto je pro mne nemožné, abych se před tebou ukazoval (=pohyboval) v zdvořilostních mezích stanovených zákonem! Dokonce bych spíše umřel, než abych musel před tebou, otče, násilně a z donucení potlačovat lásku ve svém srdce!´ – Dejme tomu, že tys otcem takového dítěte, co bys nyní podle svého otcovského cítění asi udělal ty? Říkáš: ´Takové (dítě) bych také já  nadevšechno  miloval!´- Dobře jsi odpověděl! Ale řeknu ti, že právě takovým Otcem jsem také Já! Kdo tedy přijde ke Mně jako tento odvážný chlapec, ten bude také pro Mne tím nejmilejším synem!   Boha v podstatě nemůžeš milovat. Ale Otce můžeš milovat stejně jako tento troufalý chlapec. A Bůh jakožto Otec tě pak také vší mocí Své lásky uchopí a posadí Si tě na klín jako opravdové dítě, které Mu je nadevše drahé, a kvůli tobě pak bude ke všem ostatním milostivý a promine jim tu jejich jalovou zdvořilost. Hle, toto je ta pravá láska! Takovou si hleď!“ (Domácnost Boží, sv. 2, kap. 232/14n.)

„Kdo ale chce,“ říká Pán ve ´Velkém evangeliu´, „aby jeho ušlechtilá prosba byla u Mne vyslyšena, ten ať se vydá do svého srdce a v úplné tichosti Mi nenuceně a nestrojenými slovy přednese svou prosbu, a Já ho vyslyším. Ale k tomu ještě dodávám, aby Mi přitom nikdo nepřicházel s okázalým projevem a netvářil se jako svatý! Neboť pokud se při nějaké žádosti na Mne objeví v jeho tváři licoměrný výraz, žádná taková prosba nebude vyslyšena! Kdo ke Mně nepřijde tak přirozeně, jak je on sám, a nebude-li žádat v pravém duchu té nejdokonalejší pravdy, nebude vyslyšen, nýbrž pouze ten, který Mne opravdově miluje, koná Mou vůli a přichází ke Mně bez veškeré okázalosti a bez donucení.“ (VEJ sv. 6, kap. 123/11)

Žádnou obřadnost! 
Nicméně lidem, kteří byli vychováni v duchu učení Církve, často nebude tento nenucený, prostý kontakt srdcí s nebeským Otcem v Ježíši úplně jasný.  

Obdobně to ve ´Velkém evangeliu´ říká Pánovi také jeden bodrý rybář: „Pohleď, my lidé jsme už od dětství navyklí na to, že své prosby a projevy díků provázíme také vnějšími gesty, abychom tak lidem, které o něco žádáme nebo jim děkujeme, projevili své vnitřní pocity také vnějším projevem, který odpovídá naléhavosti naší prosby. Jelikož jsme však často nuceni poklekat před lidmi, kteří jsou nám fakticky rovni, pak se přeci mnohem více sluší ohýbat kolena rovněž před Pánem věčnosti! Jestliže tedy duše přizpůsobuje své tělo vlastnímu duchovnímu snažení a společně s ním se obrací do svého duchovna, pak přeci toto (její úsilí) nemůže být nelibé ani Tvému řádu ani Tobě?“ 

Tomuto bohabojnému ctiteli Pán odpoví: „Příteli, nyní jsi promluvil velmi dobře, i Mé srdce pookřálo nad smyslem tvých slov. Také je správné, když si člověk při prosbách a díkuvzdání počíná tak, jak jsi to popsal ty. Ale pak by onen člověk měl také stále setrvávat ve stejném (=tvém) smýšlení, měl by klást skutečnou životní důležitost výlučně na nitro samo a to vnější táhnout za sebou pouze jako jistou zátěž, kterou podřídí své vnitřní síle. A tak by ono prošení, děkování i uctívání bylo úplně dokonalé a Mne by uspokojilo.

Ale lidé nezůstávají takovými, jakým jsi v Mých očích nyní ty. Až příliš záhy začínají klást na vnější projevy větší důraz, než by podle vnitřní pravdy života měli, a to jedině pravdivé niterné (slovo) – pro jeho nedostatek vnějškovosti – pokládají za nedostačující a nakonec za zcela bezcenné. Pak už to snadno zajde tak daleko, že určití kněží, údajně zasvěcení a Bohem vyvolení, uvádějí lidi v omyl tvrzením, že prostému člověku postačí, když bude dodržovat a uctívat jenom to vnějškové, které oni předepisují – neboť samotné vnitřní slovo, adresované Bohu, prý nemá žádnou cenu ani účinek, protože Bůh v něm údajně nemá žádné zalíbení, a takové svévolné modlení, prošení a díkuvzdání je pak rouhačstvím.

Co z toho nakonec vyjde? Hle, takto se lidé od Boha stále více vzdalují, místo aby se Mu ve svých srdcích, svou láskou i svou živoucí vírou a důvěrou stále více přibližovali! Opravdová a ryzí láska se mění na velmi velkou (=strašidelnou) bázeň a skutečná (=živoucí) víra v pravdu se zvrhává na temnou pohanskou pověrčivost, díky níž se pak líná kasta kněží má světsky velice dobře, kdežto to takzvaně (s)prosté lidstvo bezradně strádá v duchovní bídě a slepotě.  

Pohleď, toto všechno vzniká při modlitbě postupně z vnějších projevů, které se zpočátku jeví jako velice nevinné dokonce i mravně náležité. Až nakonec Bůh musí ústy nějakého nově probuzeného proroka lidi opět vyzývat: ´ Hle, tento lid Mne vzývá ústy (tj. neupřímně) a lichými a mrtvými světskými obřady, ale jeho srdce je ode Mne daleko! ´ Proto si pamatujte toto a učiňte to také vůdčí zásadou svého života: Bůh (Sám o Sobě) je Duchem, Jenž je plný Lásky, Pravdy, Moudrosti a Moci, od věčnosti neměnný, a proto Ho lze zbožňovat a vzývat také v Duchu a v Pravdě, jež je v nitru člověka.  

Pokud má tedy někdo nějakou (naléhavou) prosbu, aby mu Bůh jakožto Stvořitel a Otec všech lidí i andělů v tom či onom pomohl, ať se svou žádostí nechodí do žádného chrámu ani do synagogy, ani k žádnému knězi, nýbrž ať se uzavře do naprostého ticha komůrky svého srdce a tam ať se modlí k Bohu a prosí Ho o skutečnou pomoc jako toho nejlaskavějšího Otce!“ 

NE modlitbě licoměrné a za peníze

Hluboce vnitřnímu významu opravdového kontaktu s Bohem v srdci a modlitbě odpovídá také to, že pouhá formálně (=rty) odříkaná modlitba samozřejmě nemá pro spásu duše sebemenší cenu.

„Kde Mne lidé takto vzývají a uctívají,“ říká Pán, „odtamtud neprodleně odvrátím Svou tvář a takové vzývání ani uctívání si nebudu nikdy cenit, abych tím lidem ukázal, že v Mých očích něco takového nemá vůbec žádnou cenu.“ 

Avšak skutečnou hanebností v očích Boha je modlitba zaplacená – „protože ten modlící se povětšinou bez špetky víry oddrmolí svou modlitbu jen naoko, a ten, kterému mají pomoci peníze, je sám líný na to, aby před Bohem poklekl na kolena, a proto raději nechává jiného, aby se za něj modlil.“ (VEJ sv. 9, kap. 37/10).                                                     

„Jak to ale je tehdy,“ ptají se Pána ve ´Velkém evangeliu´, „jestliže někdo z věřících v (opravdovém) přesvědčení, že není hoden toho, aby se modlil k Bohu, půjde k nějakému knězi  s nejlepším úmyslem a zaplatí mu, aby se za něj modlil? Nemá ani taková modlitba vůbec žádnou cenu?“ 

Na tohle Pán odpoví: „Jak tedy má taková modlitba nějak prospět tomu, kdo ji zaplatil? On, věřící, se neodvažuje modlit k Bohu; a zaplacený kněz se k Bohu nemodlí, a ani nemůže, protože ve svém nitru nevěří v žádného Boha! Kdyby totiž v Boha věřil, nenechával by si za své modlitby platit, naopak, onomu plátci by řekl: ´Každý člověk – byť by měl tolik hříchů, kolik je na Zemi trávy – se může s lítostí a pokorou pomodlit k Bohu a Bůh jeho modlitbu vyslyší. Moje láska k bližnímu, kterou nám Bůh přikazuje, mi však beztak ukládá povinnost, abych ve svých modlitbách pamatoval na všechny lidi. A tak nyní jdi a sám se pomodli k Bohu, což ti může být jedině k užitku. Neboť placená modlitba je před Bohem hanebností!´ – Vidíš, tak by měl věřící kněz mluvit s tím, kdo by si k němu přišel předem zaplatit modlitbu! – Jelikož však kněz sám v Boha nevěří, nechává si platit za modlitbu, kterou – aniž by na cokoli myslel – s licoměrně posvátnou okázalostí odpapouškuje z nějaké knihy, takže ve všem  (konání) se stává lhářem a podvodníkem. Jak se zde může Bůh dívat na takovou modlitbu? – Říkám ti: I kdyby Bůh člověku, který si pro svou zdánlivou nezpůsobnost netroufá k Němu modlit, kvůli jeho pokoře pomohl z nějakých nesnází, avšak zcela jistě mu pak nepomůže v případě předplacené modlitby, aby ho tím vysvobodil z jeho pověrčivosti.“ (VEJ sv. 6, kap. 180/5 – 7) 
Sebetrýznění – ne!

Ve snaze dostat se blíže k Bohu nebo nabýt božské síly vydávají se někteří lidé také na jinou pochybenou cestu, na cestu sebetrýznění. Asketové a kajícníci hráli (v tomto smyslu) ve všech dobách jistou roli obzvláště mezi národy Orientu. Tento druh „uctívání Boha“ měl například v Indii za následek dokonce velice drsné formy sebemučení. Rovněž západoevropské dějiny náboženství poskytují v tomto smyslu četné příklady řádů a klášterů s tvrdými, umrtvujícími pravidly, také sebemrskačských spolků, tradice poustevnictví…

O tomto náboženském postoji soudí Pán ve ´Velkém evangeliu´ následovné: „Správným půstem a modlením se duše stává svobodnější a duchovnější. Nikdo se však nestane blaženým pouhým půstem a modlením, ale jenom na základě toho, když bude věřit ve Mne a konat vůli Otce na nebesích. Toto však dokáže každý také bez půstu a bez zdržování se jistých jídel a nápojů. – Pokud ale někdo má nadbytek něčeho a (v praxi) projevuje skutečnou lásku k bližnímu, ten se postí doopravdy a ku prospěchu věčného života. – Dále, kdo se chce před Bohem opravdově postit a zasloužit se tím o věčný život své duše, ten ať se z lásky k Bohu a bližnímu nedopouští hříchu; neboť hříchy zatěžují duši natolik, že se pak jen stěží dokáže pozvednout k Bohu.“  (VEJ sv. 7, kap. 85/5n.)  

Tělesné trýznění, které slouží násilnému pronikání do duchovního světa, je však absolutně zavrhováno. „Kdo se postí ve správnou dobu, činí lépe než ten, kdo vždycky hýří a hoduje. Neboť všichni lidé, kteří ve světě mají zalíbení v tom, co dráždí jejich smyslovost, sedí jakožto duše až po uši ve špíně a jsou proto duchovně úplně hluší a slepí. Buďte tedy vždycky umírnění v jídle i pití, abyste neonemocněli na duši. Ale přesto všechno mezi půstem a půstem je rozdíl.  Úplně správný půst spočívá v tom, že se zdržíte veškerých hříchů, že se zapřete ve všech věcech světa, že vezmete svůj kříž na ramena a budete Mne následovat, aniž byste se přespříliš obávali toho, co budete jíst nebo pít, ale abyste také nežili v nadbytku nad rámec nezbytných potřeb. – Jakékoli postění se jinou formou má jen malou nebo žádnou cenu. Přitom existují například lidé, kteří umrtvováním svého těla vlastně pronikají do světa duchů a s jejich pomocí si pak chtějí podmanit síly přírody. Tohle však není pro duši nikterak prospěšné, naopak jí to velice škodí. V takovém případě pak duše odpadne ze stromu života jako velice málo zralý, zcela prohnilý a tudíž mrtvý plod. Proto je takové umrtvování a postění velkým hříchem. Kdo chce žít podle pravého řádu, ten ať žije tak, jako žiju Já a jak učím žít také vás, ten pak v sobě spatří uzrávat takový plod, ve kterém se bude dokonale vyvíjet živé jádro pro věčný život.“  (VEJ sv. 1, kap. 207/8) 

Poděkování 

Další, pro všechny z nás důležitou otázkou je, co smíme a máme předkládat našemu Bohu a Otci, když se s Ním setkáváme v modlitbě. Pro toho, kdo se modlívá upřímně, se stane potřebou, aby denně, ba dokonce hodinu co hodinu Dárci všech dobrých darů děkoval za to, co nám neustále a v tolika rozmanitých formách posílá z prazdroje Své Lásky. 

Každodenní chléb pro tělo, duši a ducha, který dostáváme my osobně, naše rodina i celý národ – a především také ten úžasný dar, že smíme zde, na této Zemi, která je vysokou školou Božích dětí, absolvovat svou životní dráhu k věčné blaženosti pod Jeho vedením – pod neustálou ochranu před zlovolnými útoky mocností temnot atd. – toto všechno, i když si to uvědomujeme pouze do jisté míry, přeci musí naši duši naplnit těmi nejvřelejšími pocity vděčnosti. A tak vroucí poděkování bude samozřejmým a tím úplně prvním počinem modlícího se člověka, protože ryzí zápal srdce nás unáší k nebeskému Otci. Při tom nemusíme toho namluvit příliš mnoho, a ještě méně je zapotřebí uhlazená (mluvnicky správná?) nebo naučená řeč a vzletné chvalozpěvy.

„Kdo Mě uctívá s láskou a v tichosti velebí,“ říká Pán, „a přitom ve vší pokoře uznává svou nepatrnost a to, že Já jsem Vším (=uznává Mou úhrnnost/celistvost), ten Mne vskutku ctí v Duchu a v Pravdě, a Já v něm naleznu veliké zalíbení. A tak to, co se jeví zcela nepatrně, má velkou účinnost. Ale ten, který Mne uctívá a velebí s velkou světskou okázalostí, rozmanitými nicotnými obřady a dlouhými modlitbami a zpěvy a při tom si myslí, že tím se Mi zalíbí, ten je ve velkém omylu. Takové velebení je v Mých očích ohavnost! A protože vychází od kněží a nevědomí lidé se domnívají, že tímto způsobem Mne uctí a chtějí si tím u Mne vyprosit milost, takové nebude Mnou vyslyšeno, aby lidé pochopili, že ve velkolepých modlitbách ani v honosných poctách nenacházím žádné zalíbení.“ 

Naproti tomu je ve spisech Nového zjevení mnoho takových scén, které vrhají jasné světlo na děkování našeho srdce (mysli) beze slov. Ve ´Velkém evangeliu´ (sv. 3, kap. 110/6n.) mluví Pán o knížecí dceři Heleně toto: „Její tiché vytržení trvalo drahný čas a její mysl (nitro) byla natolik uchvácená radostí z Mého příchodu, že kdykoli Mi chtěla vyslovit slova díkůvzdání, její jazyk byl stále znovu ochromován slzami blaženosti. Já jsem jí však řekl: ´Má milovaná dcero, nenamáhej se s mluvením! Neboť tato řeč tvého srdce je Mi o mnoho milejší než ta nejpečlivěji volená slova tvých úst.´“

Další, co pro nás, lidi této často tak moc soužené Země, bude v našich modlitbách důležité při kontaktu s Bohem, je ona spousta přání pro tělo, ducha i duši, které nám v zájmu našeho vlastního blaha i blaha našich bližních – zčásti odůvodněně, zčásti bez vážného důvodu – leží na srdci.    

Ačkoli vševědoucí Bůh a nesmírně laskavý Otec na nebesích Sám ví lépe než my, co je prospěšné pro naši spásu, a také se o nás neustále stará, moudřeji a láskyplněji než to my sami vůbec dokážeme posoudit, a tak kvůli vytvoření opravdového dětinského vztahu je také jeho Vůlí, abychom se na Něho obraceli s prosbou plnou důvěry kvůli všemu, co od Něho potřebujeme.  Na jednom místě (´Biskup Martin´, kap. 177) se říká, že v Božím plánu výchovy má prosebná modlitba větší důležitost než ta děkovní, protože vychovává člověka k samostatnému posouzení toho, co potřebuje ke své skutečné spáse.  

         V ´Domácnosti Boží´ se dočteme: „Prosba upřímného prosebníka je jistým způsobem zbožnou radou, v níž Mi prosící naznačuje, co mám učinit. Ví, že Já, jakožto nejvyšší Moudrost a Láska, zajisté i bez jeho porady učiním to nejlepší a v tom nejsprávnějším čase. Ale Já jakožto Otec si chci nechat od svých milých dítek (v prospěch jejich svobody a samostatnosti) poradit tak, jako bych měl zapotřebí jejich radu, a také je chci nechat konat, jako bych měl zapotřebí jejich činy a pomoc! Tudíž jako Otec Svých dítek činím tohle všechno ze Své veliké Lásky, ale jejich radu i jejich činy pak usměrňuji tak, abych tím přeci jen vždycky dosáhl Svého cíle.“  (Domácnost Boží sv. 3, kap. 1/9n.; 20n.)

Oč máme prosit?

„V každé nouzi a v každém soužení,“ říká Pán ve ´Velkém evangeliu´, „se na Mne obracejte s prosbou nestrojenou řečí svého srdce, a nebudete Mne prosit nadarmo.“ (VEJ sv. 10, kap. 32/4) 

Takže každá nouze a každé soužení, ať již postihuje tělo, duši nebo ducha a týká se nás osobně, naší rodiny, našeho národa nebo nějaké jiné bytosti stvoření, může i smí být pro Boží dítě naplněné důvěrou důvodem k prosbě. Nic není tak bezvýznamné, aby nemohlo být z upřímného srdce předneseno všepřítomnému a všemilujícímu Bohu. Přeci On je Ten, Jenž se Svými neviditelnými duchovními pomocníky v celé nekonečnosti tvoří to největší, ale i to nejnepatrnější, a tak popravdě nám bez Boží vůle nespadne ani jediný vlas z hlavy.  

Jelikož však z hlediska věčnosti a skutečného cíle života je blaho ducha a duše důležitější než blaho a zdraví těla, Pán nás napomíná: 

„Prosíte-li Otce o něco, neproste ho ani tak o statky této Země, po kterých prahnou slepí a bláhoví pohané a také Bohem zapomenutí Židé a farizeové, ale proste Ho spíše o nepomíjející poklady pro duši a ducha – a nikomu nebudou upírány. – Pokud ale jde o pozemské statky potřebné k dočasnému živobytí, ty budou velkoryse přidány (jako dar) každému, kdo svou prosbu i hledání zaměří na Boží Království a Jeho láskyplnou spravedlnost. Kdo se už stal pevným v duchu a tím i v Božím Království, ten se stane také pánem svých světských záležitostí a nikdy nebude muset trpět velkým nedostatkem potravy pro své tělo. Nicméně také pro toho, který je v duchu (teprve) probuzen, bude lepší, když bude žít (=hýřit) v  nadbytku Božích statků nebes, ale při tom si nechá líbit malou nouzi statků této Země.“ 
  
Nejdůležitějšími statky ducha, o něž bude člověk opravdově oddaný Bohu prosit – podle uvedeného – každý den především, jsou: pravá pokora a činorodá láska k Bohu a ke všem bytostem – a pro duši každodenní vnější i vnitřní Boží Slovo, jakož i ostatní formy spojení se světem nebes v modlitbě a v životních postojích. 

Otčenáš
Skvělým shrnutím všeho, co člověk v zájmu své skutečné spásy potřebuje pro sebe sama a pro své bližní, je sedm proseb modlitby „Otčenáš“, kterou nás Pán naučil.

Jak podle tohoto návodu prosí Boží dítě Jarah, mladičká a upřímná učednice Páně, líčí ve ´Velkém evangeliu´ ona dívenka těmito slovy:

„Se všemi svými myšlenkami a pocity se přenesu do nejhlubšího nitra svého srdce, v němž má svůj domov láska k Bohu. Tím tato posvátná láska dostává potravu právě tak, jako když na doutnající žhavé uhlíky, které už nehoří plamenem, položíš suché a snadno hořlavé dříví. Dřívím se tento doutnající žár velice brzy roznítí a zanedlouho se vše změní na velice jasné plameny. V srdci se pak převelice rozjasní a celé ho zaplaví velké teplo (života). – Teprve poté v duši promluví (takto) probuzený duch, podobný Bohu: 

´Ó, můj svatý Otče na nebesích! Posvěť se jméno Tvé! Tvá Otcovská láska přijď  k nám, ubohým, bezútěšným hříšníkům! Jedině Tvá svatá vůle děj se zde, na této Zemi, jakož i na všech Tvých nebesích! Pokud jsme zhřešili proti Tvému svatému řádu, odpusť nám tuto (nerozumnou) nedbalost a měj s námi trpělivost a shovívavost, jako i my máme trpělivost a shovívavost s těmi, kteří se nějak prohřešili proti nám! Pro slabost našeho těla nedopusť, abychom byli pokoušeni světem nebo satanem nad naše síly, ale Svou velkou milostí, láskou a slitováním nás vysvoboď od tisícerých zlořádů, díky kterým by naše láska k Tobě, ó svatý, velký, milý Otče, mohla být zkalena a oslabena! Kdykoli však budeme tělesně i duchovně hladovět nebo žíznit, dej nám, dobrý, milý Otče, podle Svého svatého uvážení čeho máme denně zapotřebí! – Tobě jedinému veškerá moje láska, všechna čest a veškeré díky navěky věků! Amen! ´“ (VEJ sv. 3, kap. 123/2n.)  

Přímluva
Již v „modlitbě Páně“ je vyjádřeno, že člověk by neměl pouze sám pro sebe prosit o příchod Božího království, o každodenní chléb, o odpuštění hříchů, o posílení v pokušení a podobně, nýbrž že v souladu s přikázáním lásky k bližnímu se má zasazovat také o své bližní, či dokonce o celé stvoření. 

„Uvidíš-li nějakého ubožáka, který nezbytně potřebuje pomoc,“ říká Pán ve ´Velkém evangeliu´, „pak jdi a pomoz mu, máš-li něco, čím bys mu pomohl. Pokud však nemáš nic, pak se v duchu za něj pomodli k Bohu!  A řeknu ti, že tvou modlitbu i motlitbu toho nuzáka Bůh vyslyší!“ (VEJ sv. 6, kap. 180/8)

A o charakteru opravdového, přímluvného smilování se v ´Domácnosti Boží´ (sv. 1, kap. 172/19) říká:

„Pokud shledáš, že (v tvém okolí) je někdo nuzný, ať už díky slabosti nebo hříšnosti svého těla, nebo je chudý srdcem, chudý láskou, intelektem či úsudkem, chudý vůlí, sílou i skutkem – a ty se nad ním slituješ z lásky svého srdce k Bohu – hle, v tom případě je tvůj soucit dokonalý, protože tehdy je již započetím Mého velkého slitování – stejným způsobem jako když vítr čiší lesem, hýbá stromy a dotkne se též každého lístečku. To pak zaševelí každý lístek a svým chvěním způsobí rovněž malé vanutí, které je pak zachyceno velkým povšechným prouděním vzduchu tak, jako by ve vztahu k němu bylo vskutku něčím (důležitým). … Proto tedy z lásky, která ze Mne vychází a skrze Mne je živoucí, by jeden bratr měl pro toho druhého učinit tolik, kolik jen může. A Já pak jeho skutek i jeho přímluvu připočtu tak, jako by v Mých očích byl něčím.“   

Významnou ukázkou, kterou nám přibližuje tentýž Lorberův spis, je Ábelova přímluva za jeho padlé rodiče a sourozence v pusté krajině vyhnanství:

„A hle, tu Ábel, prodchnut převelikou radostí z posilující milosti, která mu byla poskytnuta shůry, padl na kolena a pravil: ´Ó veliký, svatý a nadmíru dobrý milý Otče, pohlédni na Svého nepatrného služebníka zde před Tebou v prachu a s pocitem nejhlubší nedůstojnosti a vyslechni úpěnlivou prosbu dítěte o milosrdenství pro jeho bídné rodiče a všechny jeho bratry a sestry. Už mi neodnímej sílu, která mi byla z Tebe dána jako převeliký dar, a dovol, aby se milostivě vylévala na ty mé (nejbližší) na odpuštění hříchu a opětovné získání života z Tebe v náležité moci a síle! A milosrdně a milostivě přetvoř tuto krajinu podle Svého nejvyššího zalíbení, aby se stala úrodnou a aby osláblí našli potravu na posílení svých údů a svou palčivou žízeň mohli utišit u pramene čerstvé vody! A kéž by se objevila také zvířata, schopná jim sloužit a poslušná jejich vůli! O, Ty veliký, svatý a nadmíru dobrotivý milý Otče, vyslyš mou sklíčenou a úpěnlivou prosbu (=žadonění), aby Tvé jméno bylo velebeno v srdcích Tvých kajícníků.´…

A nyní viz a slyš, co se tu stalo! Když bohabojný Ábel dokončil tuto Mně tak libou modlitbu, strnulou pouští začal vanout ochlazující vánek a širý prostor oblohy zahalila světlá oblaka. Nad celou pouští začalo pršet. A ještě během deště začala do písečných brázd, vytvořených tímto Jehovovým deštěm, padat semínka všeho druhu. V  mžiku oka se širá poušť zazelená trávou a rostlinami, keři a stromy. A na místě, kde pobožný Ábel klečel a v duchu a pravdě se modlil, narostl téměř až k oblakům velmi velký strom s dlouhými větvemi a širokými haluzemi, celý ověšený chlebovými plody libé a lahodně nasládlé chuti a bylo mu dáno jméno ´bahanania´, což znamená ´posila slabých´neboli ´chlebovník´“.  
 
Modlitba za nemocné
Ve spisech Nového zjevení se často doporučuje modlitba také při pomoci nemocným. Ve ´Velkém evangeliu´ je o tom následovné:

„Znamením Mé účinné (=mocné) a neustálé Přítomnosti u vás i ve vás bude to, že pokud na fyzicky nemocného člověka budete z opravdové lásky k bližnímu pokládat ruce v Mém jménu, uleví se mu – bude-li to prospěšné pro spásu jeho duše. 

Je zcela samozřejmě pochopitelné, že přitom pokaždé v srdci řeknete: ´Pane, ne má vůle, nýbrž jenom ta Tvá ať se stane!´ Neboť nemůžete vědět, zda a kdy bude úleva těla prospěšná také pro spásu duše, a kromě toho žádnému člověku není na této Zemi přisouzen věčný život v těle! Proto také pokládání rukou nemůže pokaždé a každého člověka oprostit od jeho tělesných neduhů. Ale přesto se nedopustíte hříchu, pokud každému nemocnému prokážete lásku, která byla vám projevena. Pomocníka (vám) už budu dělat Já, bude-li to pro spásu lidské duše prospěšné, což ovšem mohu vědět jenom Já Sám. 

Jestliže snad někdy třeba jen zdáli zaslechnete, že některý z vašich přátel ulehl nemocen, modlete se za něj a v duchu na něj pokládejte ruce, takovému by se rovněž mělo ulevit! Modlitba by se přitom měla pronášet pouze v srdci těmito několika slovy: ´Kéž ti Ježíš, Pán, pomůže! Ať tě On posílí, ať tě uzdraví Svou milostí, láskou a Svým slitováním!´ –Pokud naplnění vírou a důvěrou ke Mně vyslovíte tohle nad nemocným a od vás jakkoli vzdáleným přítelem a přitom budete v duchu nad ním držet své ruce, pak se mu v téže chvíli uleví, bude-li to užitečné pro spásu jeho duše!“  (VEJ sv. 9, kap. 43/6n.)

Modlitba za zemřelé
Rovněž přímluva za zemřelé se ve ´Velkém evangeliu´ dostává do správného světla.

„Modlitba duše, která je naplněná skutečnou láskou a slitováním a setrvává v absolutní důvěře a lásce ke Mně, působí velice prospěšně také na nebohé duše na onom světě. Vytváří kolem nich jistou látku éterického života, v níž jako v zrcadle poznávají své nedostatky a chyby, polepšují se a díky tomu se snadněji povznášejí k světlu života. Já Sám vám nabízím tuto příležitost, ať můžete být ještě opravdově užiteční také svým zesnulým bratrům a sestrám. Ale jak se máte za ně modlit?

Při svých modlitbách byste se neměli domnívat, že Mne jimi snad pohnete k většímu smilování, protože Já jsem přeci vskutku nekonečně milosrdnější než všichni nejlepší nejlaskavější lidé celého světa; naopak, s vírou a z opravdových pohnutek lásky svého srdce sdělujte zemřelým duším – také v srdci – evangelium, onu radostnou zprávu o věčně nekonečné lásce nebeského Otce, a oni ji uslyší a budou se jí řídit! Tímto způsobem můžete také těmto vskutku chudým v duchu přinést věčné poselství světla a lásky o spáse, což jim bude k užitku (a velice prospěšné) pro jejich další duchovní rozvoj a zdokonalování na onom světě. 

Avšak veškeré ostatní modlení ani mnohomluvné slovíčkaření (=brebentění) ani v nejmenším neprospěje žádné zesnulé duši.  Tohle byste měli mít tuze na paměti jako užitečnou radu ode Mne! Neboť tím získáte opravdové, mocné a vděčné přátele ve velkém světě věčnosti, kteří – pokud se ocitnete v nějakých nesnázích – vás neopustí ani na tomto, ani na onom světě. Takoví přátelé na onom světě se pak stanou vašimi opravdovými ochrannými duchy, kteří se neustále budou starat o blaho svých dobrodinců.“ (VEJ sv. 8, kap. 38/1n.) 

Společná prosba
V některých společenstvích kladou velkou důležitost na společnou modlitbu vícero věřících. A mnozí křesťané si představují, že má jakýsi magický účinek, který je podobný zesílenému „elektrickému silovému poli“. Zda se smíme utápět v takových představách, které zdůrazňují spojenou lidskou sílu, to se nám jeví být sporným. Neboť v spravedlivé záležitosti Bůh zajisté pomůže stejně tak na žádost jednotlivce jakož i na žádost několika prosebníků. V každém případě Bůh přeci přislíbil: „Jestliže jsou dva nebo tři pospolu v Mém jménu, tam jsem i Já mezi nimi.“ 

Také ve ´Velkém evangeliu´ se říká: „Podobně se mohou zcela v tichu také sdružit dva, tři nebo i několik z nich a prosit za sebe nebo za celé společenství (obec) – ale ne aby se to ihned dozvědělo celé společenství – takové prosby Já vyslyším. Ale kdyby se snad odebrali dva, tři nebo i několik (lidí) a celému společenství by ohlašovali, že to budou v ten nebo onen den činit, aby je pak obec chválila nebo jim za takové zbožné modlení dokonce zaplatila – taková modlitba vskutku nebude nikdy vyslyšena, a tudíž nikterak nebude k užitku ani obci ani těm, kteří se modlili! Neboť tohle všechno činili a ještě činí také pohané, kteří při velkém nebezpečenství v celých zástupech táhli od jednoho modloslužebného chrámu k druhému, přitom nesli všelijaké dřevěné sošky (=dřevořezby), prapory, nádoby a velké spousty jiných věcí, natropili velký hluk (=řev), příšerně tloukli činely a chřestili štíty. Podnikali také dlouhé poutní cesty k symbolům milosrdných bůžků, kde konali různé hloupé obřady pokání a bůžkům dávali velké obětiny. Tím se pochopitelně pomohlo pouze kněžím, kteří ty modloslužby sloužili, nikoli hloupým poutníkům. Podobné povrchní modlitby a prosby nebudou Mnou ani dnes nikdy vyslyšeny!“ 
 

Otázka a odpověď 
Kromě poděkování a prosby však milosrdenství nebeského Otce poskytuje upřímně se modlícímu a pokorně milujícímu dítěti ještě další významnou milost (=přízeň): ve svém srdci může každý člověk přijít k Otci Světla také s jakýmkoli životně důležitým problémem. A pokud bude tiše a s potřebnou oddaností naslouchat, v žádné záležitosti nezůstane bez té nejlepší rady a nejjasnějšího vysvětlení. „Klepejte, a bude vám otevřeno!“ Ano, v této rozmluvě spočívá nejvyšší blaženost a nejnádhernější vyvrcholení celého vnitřního kontaktu s Bohem. 
 

„Ježíši můj, jak to bude s tím nebo oním? Co mám v tomto nebo onom ohledu dělat nebo mám od toho upustit?“ – dotazovat se tímto způsobem ve všech záležitostech by se proto mělo stát pro všechny z nás tou nejposvátnější (duchovní) zvyklostí. 

Ve ´Velkém evangeliu´ o tomto (návyku) poučuje anděl jednu učednici těmito slovy: „Kdo Boha, Pána a Otce opravdově miluje, ten je neustále u Boha a v Bohu. Chce-li od Boha něco uslyšet a zvědět, ať se Ho ve svém srdci zeptá, a ihned se mu skrze myšlenky srdce dostane nejúplnější odpovědi. A takto může být každý člověk vždycky a ve všech věcech poučován, posilován a veden. Z toho vidíš, že pro to, aby člověk byl v srdci šťasten, není vždy zapotřebí také spatřovat (mít vidění), nýbrž (stačí) pouze slyšet a cítit – a i tak má člověk všechno, co je nezbytné k opravdové blaženosti v Bohu.

Podívej, Já také nebudu pro tebe vždy viditelný, ale postačí, když mne zavoláš svým srdcem, a už budu u tebe a odpovím ti sice tichými, zato velice zřetelně slyšitelnými myšlenkami tvého srdce. Pokud je uslyšíš, pak měj na paměti, že to Já Jsem ti je vnuknul do srdce! – Také ty to zjistíš, že nejsi jejich původcem (=nevyrostly na tvém gruntu). Pokud je však uznáš (vezmeš na vědomí), jednej podle nich!  Neboť ani zdaleka nestačí pouze vědět, co je správné a dobré a co se líbí Pánu Bohu – a to ani v tom případě, kdyby člověk měl v té nejopravdovější a největší oblibě (samu) pravdu z nebes. – Pročež to znamená nauku vyslechnout, náležitě ji poznat a poté podle ní jednat!“ (VEJ sv. 4, kap. 23/9n.) 

Modlitba, v níž Bůh nachází největší zalíbení 

– 

jednání podle nauky 
Jelikož Boží plán jako celek i důvěrný srdeční kontakt Boha s člověkem je zaměřen na to, aby člověka přivedl k překonání staré luciferské sebelásky a k samostatnému (aktivnímu) uplatňování lásky k Bohu a k bližnímu, pak v očích Boha tou nejlahodnější modlitbou (odpovídající Jeho očekávání) je nesobecký, aktivní projev ryzí božské lásky vůči veškerému stvoření – jak bylo zdůrazněno i v předchozích slovech anděla.

V této božské aktivitě spočívá ono opravdové „modlit se bez ustání“! – „A takto bez ustání vzývají Boha také všichni nebeští andělé.“  (VEJ sv. 7, kap. 85/18) – Ve ´Velkém evangeliu´ si o tom od Pána vyslechneme toto:

„První povinností každého člověka je, aby s veškerou pokorou svého srdce hledal v duchu a v pravdě Boha; a pokud Ho nalezne, pak by měl také v duchu a v pravdě Boha vzývat!  Ta nejdůležitější modlitba však spočívá v tom, že jeho srdce zůstane pokorné a že svého bližního bude milovat činorodou láskou více než sebe sama, ale Boha, skutečného Otce všech lidí a andělů, (bude milovat) nade vše. Avšak Boha nemůže nikdo milovat v špatném těle, když nenávidí svého bratra; neboť jak by mohl někdo milovat Boha, Jehož nevidí, jestliže nemiluje svého bratra, kterého vidí? 

Nicméně ani zdaleka nepostačí říkat: miluji své bližní a jsem k nim velice laskavý! Skutečná a v očích Boha jedině platná láska musí spočívat v činech, pokud (naši) bližní takové skutky duchovně nebo tělesně potřebují. Tato láska je zázračným klíčem ke světlu z Boha ve vlastním srdci.“ (VEJ sv. 3, kap. 207/11n.) 

„Buďte tedy vskutku rozumní a mějte uznalé srdce, čiňte dobro každému, kdo v nějaké formě potřebuje vaši pomoc! Čiňte dobro dokonce i svým nepřátelům a žehnejte těm, kteří vás proklínají! Díky tomu se budete podobat Mně, neboť Já nechávám Slunce svítit na to dobré i na to zlé a Mí nejhorší nepřátelé jsou denně zahrnováni dobrodiním z Mé všemohoucí ruky; pouze nad těmi příliš zlovolnými hříšníky bude Můj bič švihat. Avšak vám pravím: vy jste všichni děti Mého srdce a bratři Mé duše. Proto pokud se modlíte, nemodlete se jako pohané a farizeové ústy (=rty), pomocí slov vytvořených tělesným jazykem, raději se modlete v duchu a v pravdě živoucími činy a skutky lásky pro vaše bližní, pak každé slovo v Mém jménu bude opravdovou modlitbou, kterou vždy a zaručeně vyslyším.“ 
   

Příslib Otce všem upřímně se modlícím
„Já budu,“ říká Pán ve ´Velkém evangeliu´, „pomocí, posilou a oporou každého opravdového snažení! V čase nouze neopustím nikoho, kdo jinak s upřímnou vírou a láskou kráčel stále po Mých cestách. Pokud se však působením různých svodů světa z Mých cest odchýlí, bude muset pak přičíst už jen sám sobě, jestliže se mu Mé pomoci nedostane v době nouze, a to na tak dlouhou dobu, než se tento odpadnuvší (=padlý) neobrátí na Mne s opravdovou vážností, zkroušeně a v plné důvěře!

Já sice navěky zůstanu stejným (=jedním a tímž) věrným pastýřem a půjdu za ovcemi, které se ztratily. Ale ovce musí – podle své zcela vlastní a nedotknutelné vůle – (samy) začít bečet a nechat se najít. – Koho však nějakým způsobem tíží břímě života, příliš velké pro jeho síly, ať tedy přijde v srdci ke Mně, a Já ho posílím a povzbudím! Neboť Já nejednomu dávám nést větší tíhu právě proto, aby pocítil slabost své duše, a poté přišel v srdci ke Mně a prosil Mne o dostatek síly na zdolání svých velkých životních útrap. A Já ho pak posílím v každé tísni jeho života a dám mu to pravé světlo, aby dokázal projít temnými cestami tohoto světa. Kdo však ono příliš velké břemeno sice cítí, ale ve svém srdci se neodebere ke Mně, ten bude muset přičíst sám sobě, pokud se pod tíhou svého pozemského života zhroutí.“ (VEJ sv. 5, kap. 169/2n.) 

Buď vůle Tvá!
Ovšemže (modlící se) prosebník musí být připraven také na to, že přislíbená pomoc Páně se často dostaví úplně jinak a v jiné době, než se člověk díky svému neprozíravému úsudku domnívá nebo jak si přeje. – „Neboť Mé myšlenky (ideje) nejsou vašimi myšlenkami, ani vaše cesty (metody) nejsou Mými cestami. Nýbrž jakkoli vysoko nad Zemí bude nebe, Mé cesty i Mé myšlenky budou ještě mnohem vyšší než vaše myšlenky.“

A tak opravdu upřímně se modlící člověk bude při všem, oč prosí, oč usiluje a v čem koná ve svém srdci říkat: „Budiž nikoli má slepá, bláhová vůle podle mého omezeného, lidského rozumu – nýbrž vždycky jenom ta Tvá nekonečně moudrá a nejvýše láskyplná Otcovská vůle!“

U Boha a v Bohu

Vzhledem k tomu, že tou věčnou, absolutně moudrou a svrchovaně činnou láskou je Bůh Sám, pak pro člověka, který se usiluje dostat k Bohu, neexistuje žádná jiná cesta spásy a dovršení než toto zrání a zdokonalení dosažené na základě opravdového života v modlitbě, který se bude projevovat činorodou láskou. Tato cesta však také s naprostou jistotou povede k věčnému cíli svobodných, blažených Božích dětí.  

„Kdo je svým srdcem u Mne, pro toho existuji neustále. A ten vždy existuje také pro Mne. A v tom spočívá podstata i vlastní blaženost nebes.“ (VEJ sv. 3, kap. 111/4)

„Mé Království je vloženo do nevelkého srdce každého jednotlivého člověka. Kdo chce do něj vstoupit, musí tudíž vejít do svého vlastního srdce a vytvořit si tu koutek klidu, což zde značí pokoru, lásku a spokojenost. Bude-li s tímto místečkem srovnán, pak si také navěky vytvoří své štěstí. – Srdce naplněné láskou ke Mně a k bratrům i sestrám a mysl neustále připravená k činu a ochotná konat budou pro každého z vás základem opravdové a věčné blaženosti.

A tak si Má nebesa také nepředstavujte jako nějaké velice vzdálené místo, ale úplně blízko. Celá cesta měří nejvýše tři pídě. 
  To je totiž vzdálenost od hlavy k centru srdce! Pokud urazíte tuto krátkou trasu, pak budete vlastně v jeho nitru! Přeci si nebudete myslet, že snad slavnostně pojedeme nahoru ponad všechny hvězdy! Naopak, pomyslete si, že pouze sjedeme (dolů) do našeho srdce. Tam nalezneme své nebe a skutečný, věčný život!“ (Robert Blum sv. 2, kap. 278/4n.) 

Slova modlitby srdce
„Milý nebeský Otče! Hleď, Tvé dítě by Ti chtělo opravdově z hloubi srdce poděkovat za veškeré dobrodiní, které jsi mi od malička poskytoval na duchu, duši a těle. Ale vidíš, můj milý Otče, že nejsem příliš hoden všeho milosrdenství i věrnosti, které jsi mi projevil. Tvou dobrotu nedokážu vypovědět, a kdybych chtěl svědčit o Tvé lásce, pak by má těžkopádná ústa musela zmlknout. Neboť žádný jazyk nedokáže popsat Tvou božskou (posvátnou) lásku. Ona je a zůstane tím nejhlubším tajemstvím, jehož velikost se zjevuje pouze nejčistšímu srdci, a žádné smrtelné bytosti nebude nikdy zcela odhaleno ani objasněno. Proto, milý Otče, dovol, abych zcela pomlčel o Tvé Lásce, a dej, aby pouze nitro mého srdce hluboce a opravdově pociťovalo, že tou Láskou jsi Ty! Více můj slabý duch nedokáže a snad ani nemá pochopit a nemá ani hlouběji postihnout Tvou Božskou podstatu. Dej, aby celou mou bytost neustále a úplně pronikala pravda o spáse, ó, svatý Otče, pak se celá má bytost stane tou nejopravdovější modlitbou díků a neustávající Boží chválou. Pomáhej mi, Otče můj, abych Ti takto děkoval a důstojně Tě velebil úplným odevzdáním svého srdce, každodenním přijímáním Tvé vůle a naprostým popřením svého já. 

V okamžiku, kdy se poroučím do Tvých rukou, odevzdávám se Tvé svaté Vůli, pokládám se k Tvým svatým nohám a říkám: zde jsem, Tvá vůle je vůlí mou, a Tvá cesta, po níž mne vedeš, (je) svatá!  Proto mne uchop Svou rukou a podrž mne, když zakolísám, zvedni mne, když klesnu, a nepusť mne, když odbočím od Tebe. Neboť jsem Tvým dítětem a Tys mne vysvobodil! Tento příslib Ti budu připomínat každý den, budu důvěřovat Tvému Slovu a budu se Tě pevně držet! Až mne budou chtít přemoci smrt a peklo, vím, že Ty, Otče, jsi mou sílou, mou útěchou a pomocí, a kdo na Tebe spoléhá, nebude nikdy zmařen. V to doufám a věřím, s tím budu umírat i žít! A protože jsem si tím jistý, mé srdce se raduje a má duše velebí Pána a také můj duch se vznáší vzhůru k Božímu trůnu a v hlubokém tichu se Ti koří. – Amen.“
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� Redakční poznámka: 


V tomto díle, který jsme pro jeho značný rozsah rozdělili na dvě části, k nám autor spisu promlouvá častěji a ve větším rozsahu než v předcházejících dílech, proto se zde více projevuje jeho vlastní, poněkud neformální jazyk využívající archaizmy a lexiku rakouských (jihoněm.) dialektů a idiomů. Z tohoto důvodu jsou v některých případech při překladu použity následující grafické vysvětlivky: (=xxxxx - doslovné znění v originálu), závorky (…) znamenají autorovy vlastní vysvětlivky a doplňky, někdy také vysvětlující „slovo navíc“ doplněné překladatelkou. Používání velkých písmen u zájmen a podstatných jmen vztahujících se k Božímu majestátu je projevem naší zbožné úcty.


� První dva díly tohoto (překládaného) vydání z r. 2005 byla v předchozích vydáních jedním, tj. prvním dílem spisu, tudíž tento díl byl (původně) dílem druhým a následující dva tvořily rovněž jeden, tedy třetí díl – pozn. překl.


� V roce 1947 kvakeři obdrželi Nobelovu cenu míru – jde o jediný případ v historii, kdy toto ocenění získala náboženská organizace jako celek.





� Při překladu vlastních jmen osob a názvů hnutí bylo zapotřebí upravit některé nepřesnosti v textu originálu podle dnešního znění na  http://de.wikipedia.org/ – pozn. překl. 


� VEJ sv. 3, kap. 53/5n.; srovnej také VEJ sv. 4, kap. 39; sv. 5, kap. 72/12; kap. 123n.; kap. 230; sv. 6, kap. 40/8; sv. 7, kap. 198/2n.; DB sv. 1, kap. 41/23n. a četná jiná místa podobného znění. 


� DB sv. 1, kap. 4/4n.; srov. také Janovo Evangelium 14/21.


� Blíže o tomto důležitém procesu rozvíjení a zdokonalování vůle viz ZOŽ kap. 30n.


� VEJ sv. 6, kap. 143/10n.; kap.144/4n.; srov. také VEJ sv. 8, kap. 19/1n.; sv. 4, kap. 82; kap. 95; DS sv. 1, kap. 91; sv. 2, kap. 59, str. 251n. po kap. 64; RB sv. 1, kap. 37/5; sv. 2, kap. 157/13. – Výchova mládeže k pokoře: VEJ sv. 7, kap. 141/2n.; sv. 2, kap. 76/6n.; sv. 3, kap. 195/12n.; DB sv. 1, kap. 59/28; sv. 2, kap. 62/29; kap. 63/7n.; kap. 66/4. 





� DB sv. 2, kap. 11/10n.


� VEJ s. 6, kap. 87/10n.; srov. také sv. 6, kap. 111/9n.; sv. 7, kap 223/8n.; DS sv. 2, kap. 50; RB sv. 1, kap. 54/5n.


� DB sv. 1, kap. 158/28n. a 37n.; sv. 2, kap. 24/12n. (příklad vztahu mezi dětmi a rodiči); sv. 2, kap. 50/11n.


� DB sv. 2, kap. 71/1n.; podobné scény plné žáru lásky viz dále např. v DB sv. 1/kap. 177/9n.; sv. 2, kap. 87; VEJ sv. 2, kap. 114/6n., kap. 119/5n.; sv. 3, kap. 110n.; RB sv. 1, kap 41n.; sv. 2, kap. 157/14n., kap 243, kap. 249, kap. 251/5; BM kap. 120 – 122; DS sv. 1, kap. 100; Koresp. Abgara kap. 17n


� DB sv. 2, kap. 71/13n.; srov. také DB sv. 1, kap. 1; DS sv. 2, kap. 59, str. 251 po kap. 64; VEJ sv. 5, kap. 72/12 a četná jiná místa.


� Shrnuto v ZOŽ I kap. 17 – 19.


� RB sv. 1, kap. 121/17.


� VEJ sv. 10, kap. 146/11n. 


� VEJ sv. 10, kap. 140/4; srov. také např. VEJ sv. 5, kap 122 – 124; DS sv. 2, kap. 98 – 105.


� VEJ sv. 10, kap. 14o/5n.


� VEJ sv. 4, kap. 97/5-9 


� Např. Mat. kap. 7/21; kap. 25/34n.; List Jakubův kap. 1/22 a 27; kap. 2/14n.; 1. List Janův kap. 2/3; kap. 3/7n.; 1. Kor. kap. 13/1n.


� Výklad biblických textů kap. 34; srov. také VEJ sv. 6, kap. 163/7; sv. 5, kap. 167/10n. 


� VEJ sv. 10, kap. 139/3; srov. také sv. 8, kap. 63/8n. (Podobenství o milosrdném Samaritánovi); sv. 2, kap. 234/1n.


� VEJ sv. 2, kap. 68/6n.; sv. 5, kap. 168/7n.; srov. také sv. 1, kap. 125/19-22; DS sv. 2, kap. 104/18


� VEJ sv. 1, kap. 75/5-12; srov. také sv. 10, kap 162/13n.; sv. 2, kap. 159/10n.; sv. 9, kap. 159/10n.; sv. 8, kap. 119/4n.


� VEJ sv. 10, kap. 215/5-14. Ve světle tohoto výkladu se objasňuje také problém, zda a do jaké míry má nějaký národ před Bohem právo vést vál*ku a hájit svůj život ozbrojenou silou. 


� VEJ sv. 8, kap. 63/13; sv. 9, kap. 12/4; sv. 5, kap. 126/3; sv. 7, kap. 198/3; RB sv. 1, kap. 139/21.


� Duchovní Slunce, sv. 2, kap. 105/5


� VEJ sv. 8, kap. 153/9n.; další důležitá místa o pravé misii viz v ZOŽ I, kap. V/18 – Znamení a zázraky 


� VEJ sv. 8, kap. 124/14; o souzení dále také: sv. 12, kap. 74/10n.; sv. 4, kap. 58; RB sv. 1, kap. 111/3n.; kap. 142/1n.


� VEJ  sv. 3, kap. 79/16n.; srov. také sv. 7, kap. 113/1n.; 124/1n.; kap. 152/9n.


� VEJ sv. 4, kap. 81/11n.; sv. 7, kap. 1/14n.; sv. 4, kap 98/5n.; kap. 79/4-9.


� VEJ sv. 5, kap. 168/1n.


� VEJ sv. 5, kap. 168/7n.; sv. 3, kap. 192/4n.


� VEJ sv. 3, kap. 192/8 - 14; sv. 8, kap. 182/9n.; sv. 9, kap. 210/17


� VEJ sv. 4, kap. 98/1n.; sv. 10, kap. 139/9; sv. 8, kap. 119/7.





� VEJ sv. 2, kap. 76/8n.; kap. 77/1n.; srov. také DB sv. 1, kap. 174/10.





� VEJ sv. 1, kap. 204/25n.; kap. 205/1n.; srov. také sv. 5, kap. 160/1 – 7.





� VEJ sv. 7, kap.1/2 - 7; kap. 184/3 - 4





� O této korespondenci Ježíše, jež byla v počáteční křesťanské době obecně známá, avšak v pozdější době ztracená, a jejíž útržky se dochovaly u Eusebia († 340), učitele církve a historického badatele, viz blíže v Předmluvě ke spisu „Korespondence Ježíše s Abgarem Ukkamou z Edessy“, vydanému v Lorber-Verlag.  


� Výraz „židovský jazyk“ je nepřesný, protože jednotný „židovský“ jazyk neexistoval a neexistuje – v dané historické době se mohlo jednat zejména o starou hebrejštinu nebo aramejštinu. Další informace viz Wikipedie.





� Viz ´Základní otázky´, díl 1., kap. 15, str. 78





� O stvoření první dvojice dokonalých lidí, kteří jsou v Bibli pojmenováni Adam a Eva, viz podrobněji ´Základní otázky´, díl 2., kap. 21, str. 6


� VEJ sv. 2, kap. 156/12; ZOŽ kap. 15, díl I., str. 78





� VEJ sv. 3, kap. 66/1n. Další informace o plození a manželském (pohlavním) styku viz ´Základní otázky´ I. kap. 27. O manželském životě viz dále ve VEJ sv. 4, kap. 230/1 – 231/9; sv. 3, kap. 215; sv. 8, kap. 41; dále ´Duchovní Slunce´sv. 2, kap. 80, str. 335.





� Viz např. Robert Blum sv. 1, kap. 70; Duchovní Slunce sv. 1, kap 35n.; Na druhé straně prahu.





� Tuto skutečnost vidíme například v knize ´Robert Blum´na jejím hrdinovi a jeho překrásné, božské manželce Heleně. Srov. také např. DS sv. 1/kap. 100, str. 469.


� Nyní ve 21. století aktuální jako tolerance, liberalizmus, relativizmus – pozn. překl.


� Viz ´Základní otázky´ II díl, str. 36; VEJ sv. 4, kap 230n. až kap. 231/9. 


� VEJ sv. 4, kap 124/2n.; kap.126/6n. 


� VEJ sv. 8, kap. 22/7n.; sv. 1, kap. 34/9.


� VEJ sv. 1, kap. 79/3; Mládí Ježíšovo kap. 168/13.


� Tam se totiž zdržuje mnoho nečistých duchů, kteří se zmocňují lidí.


� VEJ sv. 5, kap. 246/9; sv. 8, kap. 213/7n.





� VEJ sv. 4, kap. 220/12; srov. také kap. 83/4n.





� VEJ sv. 8, kap. 189; srov. také sv. 6, kap. 136/2n. 





� VEJ sv. 8, kap. 68/11n.; srov. také ´Základní otázky´ kap. 27, II. díl, str. 36.





� O rozdílu mezi Ježíšovou lidskou duší a božským Duchem přebývajícím v jejím nitru, jakož i o jiných tajemstvích Ježíšovy osoby a o Jeho charakteru viz ´Základní otázky´, I. díl, kap. 5 a kap. 17 – 19.





� Nedotýkej se Mne!





� Intuice = přímé poznání bez rozumového poznání, pochopení vnuknutím, vnitřní zření – pozn. překl.





� Předpověděno Jakobem Lorberem v roce 1860 ve ´Velkém Janově Evangeliu´ , sv. 9, kap. 89/9 – 11; kap. 90/10n.; kap. 91/9.





� O poselství spásy a poznávání přírody srovnej osvícené úvahy a vysvětlení ve VEJ sv. 8, kap. 108/9; kap. 184/7n.; sv. 10, kap. 65/2n. 





� VEJ sv. 3, kap. 204/12n.; o pravých a falešných proroctvích srov. také důležitá místa ve VEJ sv. 6, kap. 150/1n. a kap179/3. O zjeveném Božím slovu viz dále Základní otázky, díl I., kap. 2 a 3, str. 13, 15.


� Obsahuje pravou nauku o Bohu a stvoření, kterou nanovo vyjevil Jakob Lorber.


� (VEJ sv. 8, kap. 91/4; srov. také sv. 6, kap 21/16; sv. 4, kap 100/6.


� Jde zřejmě o knižní vydání, protože stránka neodpovídá české webové verzi.


� (VEJ sv. 1, kap. 134/15n.; Duchovní Slunce sv. 2, kap. 97.


� Johannes Tennhardt, „O vnitřním slovu“.


� VEJ sv. 5, kap. 125/1 – 4; srovnej také ´Cesta ke znovuzrození´str. 77. – Na základě jednoznačného zaměření na Boha a Jeho vůli a také na očistu naší duše se duchovní ponor, o kterém jsme zde poučováni, zcela podstatně liší od indicko-teosofického učení. Tato nauka doporučuje úplné vypínání veškerých myšlenek, aby duše byla schopna naplno přijímat proudění z duchovního světa. Pokud duše, která usiluje o nadpřirozené (=nadlidské) poznání a síly, se tímto způsobem zcela zproštěná vlastní vůle vydá napospas, až příliš snadno se stane kořistí záludných bytostí z říše duchů. Avšak otevírá-li se rozum (smýšlení) a vůle duše jednoznačně a rozhodně od počátku Bohu, našemu nebeskému Otci, a ničemu jinému než naplnění Jeho nanejvýš spásonosné vůli lásky, pak tato oddaná duše bude brzo stát pod Boží ochranou a podle míry ryzosti a upřímnosti jejího snažení se k ní už nemůže přiblížit nic nečistého a poblouznit ji. 








� VEJ sv. 9, kap. 208/15n.; proti formálním obřadům mluví další četná další místa, tak např. List Pavla  Laodicejským kap. 3;  VEJ sv. 1, kap. 49/10n.; sv. 9, kap. 55/7n.; sv. 6, kap. 123/4n.; Robert Blum sv. 1, kap 149/8n. 





� VEJ sv. 9, kap. 37/6n.; sv. 7, kap. 85/14n.; sv. 3, kap. 112/9; sv. 2, kap. 111/3n.


� VEJ sv. 8, kap. 95/5; O nábožném zpěvu srovnej VEJ sv. 4, kap. 21/13n.





� VEJ sv. 9, kap. 209/9m.; sv. 6, kap. 180/8.


� Další verze modlitby „Otčenáš“: VEJ sv. 8, kap. 92/6; sv. 10, kap. 32/6; Robert Blum sv. 2, kap. 248/14; 249/1; Biskup Martin kap. 179/2n.





� DB sv. 1, kap. 14/1n.; o náležité přímluvě srovnej také DB sv. 2, kap. 23/36; kap. 183/3n.; kap. 217/23; kap. 227/6n.; kap. 278/11; dále VEJ sv. 6, kap. 123/6n.; sv. 10, kap. 128/17n.; kap. 127/12; sv. 7, kap. 39/11n.; kap. 214/2n.; sv. 8, kap. 77/16; kap. 201/5n.





� VEJ sv. 6, kap. 123/9n.; srov. také sv. 6, kap. 180/8; sv. 9, kap 132/20; RB sv. 2, kap. 289/9; kap. 290/3. – O modlitbě při jídle:  VEJ sv. 9, kap.11/11; RB sv. 2, kap. 254/2; DB sv. 1, kap. 17/21n.; 54/3.


� O tom viz blíže v předchozí kapitole (50, str. 87) ´O živém vnitřním slovu Božím´.





� VEJ sv. 3, kap. 209/4n.; rovněž sv. 1, kap. 49/14; sv. 2, kap 111/3; sv. 3, kap. 37/7n.; kap. 55/16 a mnoho dalších.





� Pozn. překl.: v Čechách 1 píď = 19, 71cm, tedy 1/3 loktu.
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