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Частина перша

	
1. Обов’язок виявляти доброзичливість і прихильність до незнайомців та іноземців

16–17 жовтня 1911 р.

Коли людина обертає своє обличчя до Бога, вона всюди бачить сонячне світло. Усі люди — її брати. Не допускайте, щоб через умовності ви здавалися холодними й нетовариськими, коли зустрічаєтеся з незнайомцями з інших країн. Не дивіться на них так, наче підозрюєте в них лиходіїв, крадіїв і нечем. Ви вважаєте, що потрібно бути дуже обачними, не піддаватися ризику знайомства з такими, можливо, небажаними людьми.

Я прошу вас не думати лише про себе. Будьте доброзичливими до чужоземців, звідки б вони не були — з Туреччини, Японії, Персії, Росії, Китаю чи будь-якої іншої країни світу.

Допоможіть їм почутись, як удома; дізнайтеся, де вони зупинились, і запитайте, чи можете ви їм якось прислужитися; спробуйте зробити їхнє життя трохи щасливішим.

Отже, навіть якщо інколи те, що ви запідозрили в цих людях спочатку, виявляється правдою, намагайтеся залишатися добрими до них: ця доброта допоможе їм стати кращими.

Зрештою, чому до людей з інших країв потрібно ставитись як до чужинців?

Нехай усі, хто зустрінеться з вами, знають навіть без слів, що ви справді є бахаї.

Утілюйте на практиці Вчення Бахаулли́ — Учення про доброзичливість до всіх народів. Не задовольняйтеся виявом приязні лише на словах; нехай серця ваші палають ніжною прихильністю до всіх, з ким перетинається ваш шлях.

О ви, представники націй Заходу, будьте ласкавими до тих, хто приїздить до вас зі Східного світу. Забудьте про свої умовності, коли розмовляєте з ними; вони не звикли до цього. Для народів Сходу таке поводження здається холодним, недружнім. Натомість виявляйте приязність. Хай буде видно, що ви сповнені всеохопної любові. Коли зустрічаєте перса чи будь-якого іншого чужоземця, говоріть до нього як до друга; якщо він здається самотнім, спробуйте допомогти йому, охоче послужіть йому; якщо йому сумно — утіште його; якщо він бідний — підтримайте його; якщо він пригноблений — урятуйте його; якщо він у горі — розрадьте його. Так ви покажете, що не лише на словах, а й на ділі та насправді сприймаєте всіх людей як своїх братів.

Яка користь від того, аби погоджуватися, що всеохопна дружба — це добре, і з того, щоб говорити про солідарність людського роду як про величний ідеал? Допоки ці думки не втілюються у світі дій, вони марні.

Несправедливість у світі продовжує існувати тільки тому, що люди лише говорять про свої ідеали й не намагаються застосувати їх на практиці. Якби дії замінили слова, страждання світу дуже швидко змінилися б на благополуччя.

Людина, яка робить багато добра й не говорить про це, перебуває на шляху до досконалості.

Людина, яка зробила небагато добра та перебільшує його у своїх словах, вартує дуже мало.

Якщо я люблю вас, мені не потрібно весь час говорити про мою любов — ви знатимете про неї без жодних слів. Натомість, якщо я не люблю вас, ви теж про це знатимете, і ви не повірили б мені, навіть якби я тисячею слів розповідав, що люблю вас.

Люди багато говорять про добросердя, множачи гарні слова, тому що хочуть, щоб їх уважали кращими за інших, і шукають слави в очах світу. Ті, що роблять найбільше добра, промовляють найменше слів про свої вчинки.

Діти Бога роблять свою справу без вихвалянь, підкоряючись Його законам.

Я сподіваюсь, що ви завжди уникатимете тиранії та утисків; працюватимете без упину, доки в усіх краях не запанує справедливість; зберігатимете свої серця чистими, а руки — вільними від неправедності.

Це те, що вимагається від вас для більшої близькості до Бога, і це те, чого від вас очікую я.


	2. Сила й цінність істинної думки залежать від вияву її в дії

18 жовтня

Дійсністю людини є її думка, а не матеріальне тіло. Сила думки й тваринна сила йдуть поруч. Людина є частиною тваринного світу, але має силу думки, яка перевершує таку в решти створених істот.

Якщо думка людини повсякчас лине до божественних матерій, людина стає праведною; і навпаки, якщо її думка не поривається вгору, а спрямована донизу, зосереджуючись на тому, що належить цьому світу, людина стає дедалі більш матеріалістичною, поки не дійде до стану, лише трохи кращого за стан звичайної тварини.

Думки можна поділити на дві категорії:


1) думка, що належить виключно до світу думки;

2) думка, що виражається в дії.



Деякі чоловіки та жінки пишаються своїми піднесеними думками, але якщо ці думки ніколи не досягають площини дій, вони залишаються марними: сила думки залежить від прояву її в діяннях. Однак у світі прогресу й еволюції думка філософа може втілюватися діями інших людей, навіть якщо він сам не здатен чи не бажає демонструвати свої величні ідеали у власному житті. До цієї категорії належать більшість філософів, оскільки їхні вчення набагато перевершують їхні дії. У цьому полягає різниця між філософами, які є Духовними Вчителями, і тими, хто є просто філософами: Духовний Учитель буде першим, хто керуватиметься Своїм ученням; Він несе у світ дій Свої концепції та ідеали. Його Божественні думки проявляються у світі. Його думка — це Він Сам, і Він невід’ємний від неї. Коли ми бачимо філософа, який наголошує на значенні та величі справедливості, а потім заохочує зажерливого монарха в його гнобленні й тиранії, ми швидко розуміємо, що він належить до першої категорії, адже він мислить божественні думки та не виявляє практичної відповідності божественним чеснотам.

Таке становище неможливе для Духовних Філософів, оскільки вони завжди виражають свої високі та шляхетні думки в діях.


	3. Бог — великий співчутливий Лікар, який єдиний дарує істинне зцілення

19 жовтня

Усяке істинне зцілення походить від Бога! Існує дві причини хвороби: одна — матеріальна, інша — духовна. Якщо хворіє тіло, потрібні матеріальні ліки, якщо душа — духовні.

Ми можемо одужати лише якщо під час лікування на нас є небесне благословення, адже ліки є лише зовнішнім і видимим засобом, через який ми отримуємо божественне зцілення. Лікування тіла нічого не варте, якщо не зцілиться дух. Усе в руках Бога, і без Нього в нас не може бути здоров’я!

Було багато людей, які врешті-решт померли саме від тієї хвороби, яку вони спеціально вивчали. Наприклад, Аристотель, який ретельно досліджував травлення, помер від недуги шлунка. Авіценна був спеціалістом із хвороб серця, але помер саме від однієї з них. Бог — великий співчутливий Лікар, який єдиний має владу дарувати справжнє зцілення.

Усі живі істоти залежать від Бога, хоч якими великими не здавалися б їхні знання, сила та незалежність.

Погляньте на могутніх королів землі — вони мають усю владу на світі, яку тільки можуть їм дати люди, та все ж, коли покличе смерть, вони змушені коритися, так само як і селяни, що юрмляться біля їхньої брами.

Подивіться також на тварин: які вони безпорадні попри свою видиму силу! Адже слона, найбільшу з усіх тварин, непокоїть муха, а лев не може позбутися надокучливого черв’яка. Навіть людина, найвища форма створених істот, потребує багатьох речей, аби просто жити; насамперед їй потрібне повітря, і, якщо людину позбавити його на кілька хвилин, вона помре. Вона також залежить від води, їжі, одягу, тепла та багатьох інших речей. Зусібіч її оточують небезпеки й труднощі, з якими її фізичне тіло не може впоратися самотужки. Якщо людина подивиться на світ довкола себе, то побачить, як усе створене залежить від законів Природи й перебуває в їхньому полоні.

Лише людина, завдяки своїй духовній силі, змогла звільнитися, здійнятися над світом матерії та зробити його своїм слугою.

Без допомоги Бога людина нічим не відрізняється від смертних звірів, але Бог наділив її такою дивовижною силою, щоб вона завжди могла дивитись у височінь і вдостоюватися, з-поміж інших дарів, зцілення від Його божественної Щедрості.

Та, на жаль, людина не є вдячною за це найвище благо, а спить сном недбайливості, легковажачи великою милістю, яку Бог виявив до неї, відвертаючи своє лице від світла та прямуючи своїм шляхом у пітьмі.

Я щиросердно молюся, щоб ви не були такими, а натомість неухильно тримали свої обличчя оберненими до світла, аби могли ви бути наче запалені смолоскипи там, де в житті панує темрява.


	4. Необхідність союзу між народами Сходу та Заходу

П’ятниця, 20 жовтня

Абдул-Баха́ сказав:

У минулому, як і в сьогоденні, Духовне Сонце Істини завжди світило з обрію Сходу.

Авраам з’явився на Сході. На Сході повстав Мойсей, аби вести й навчати людей. На Східному обрії повстав Господь Христос. Муха́ммеда було послано народу Сходу. Баб повстав у східній країні Персії. Бахаулла́ жив і навчав на Сході. Усі великі Духовні Вчителі повставали в Східному світі. Та хоча Сонце Христа зійшло на Сході, його сяйво було явним на Заході, де блиск його слави було видно ясніше. Божественне світло Його Вчення засяяло з більшою силою в Західному світі, де воно поширилося швидше, ніж у землях свого народження.

Нині Схід потребує матеріального прогресу, а Захід прагне духовної ідеї. Для Заходу було би добре звернутися до Сходу по осяяння, даючи в обмін свої наукові знання. Має бути такий взаємний обмін дарами.

Схід і Захід мають об’єднатися, аби дати одне одному те, чого кожному бракує. Цей союз призведе до появи істинної цивілізації, у якій духовне проявляється та втілюється в матеріальному.

Унаслідок такого взаємообміну постане найвеличніша гармонія, усі люди об’єднаються, буде досягнуто стану великої досконалості, усе буде міцно пов’язано й цей світ стане сяйливим дзеркалом, у якому відбиватимуться якості Бога.

Ми всі — і східні, і західні нації — маємо прагнути — удень і вночі, усім серцем і душею — досягти цього високого ідеалу, зміцнити єдність між усіма націями землі. Тоді кожне серце збадьориться, усі очі розкриються, буде даровано найдивовижнішу силу, буде забезпечено щастя людства.

Ми маємо молитись, аби, Щедрістю Бога, Персія отримала змогу прийняти матеріальну та інтелектуальну цивілізацію Заходу й, Божественною Милістю, дати в обмін своє духовне світло. Відданій енергійній праці об’єднаних народів, західних і східних, удасться забезпечити цей результат, адже їм допомагатиме сила Духа Святого.

Вам необхідно ретельно вивчати принципи Вчень Бахаулли́, один за одним, поки не осягнете й не зрозумієте їх розумом і серцем, — так ви станете твердими послідовниками світла, істинно духовними, небесними воїнами Бога, які здобудуть і поширять істинну цивілізацію в Персії, у Європі та в усьому світі.

Це буде рай, який має настати на землі, коли все людство збереться разом під шатром єдності в Царстві Слави.


	5. Бог осягає все; Його осягнути неможливо

Вечір п’ятниці, 20 жовтня

Абдул-Баха́ сказав:

Щодня в Парижі відбуваються численні зустрічі, присвячені різним цілям: обговоренню питань політики, комерції, освіти, мистецтва, науки та багатьох інших тем.

Усі ці зустрічі корисні, але це зібрання зійшлося для того, щоб обернути свої обличчя до Бога, дізнатись, як найкраще працювати на благо людства, шукати способи ліквідувати упередження та посіяти в серцях людей зерно любові й загального братерства.

Бог схвалює мотив, який звів нас разом, і дарує нам Своє благословення.

У Старому Заповіті читаємо, що Бог сказав: «Створімо людину за образом Нашим». У Євангелії Христос сказав: «Я в Отці, а Отець — у Мені»1. У Корані Бог говорить: «Людина — моя Таємниця, а Я — її». Бахаулла́ пише, що Бог сказав: «Серце твоє — домівка Моя; освяти його для зішестя Мого. Дух твій — Моє місце одкровення; очисть його для явлення Мого».

Усі ці священні слова демонструють нам, що людину створено за образом Божим, але Сутність Бога є незбагненною для людського розуму, адже обмежене розуміння не можна застосувати до цієї безмежної Таємниці. Бог уміщує все, Його ж умістити не можна. Те, що вміщає, є більшим за те, що вміщається. Ціле є більшим, ніж його частини.

Речі, що їх розуміють люди, не можуть виходити за межі їхньої здатності до розуміння, тобто серце людини не може осягнути природу Величності Бога. Наша уява може змалювати лише те, що вона здатна створити.

Сила розуміння відрізняється за своєю мірою в різних царствах творіння. Світи мінералів, рослин і тварин, кожен у свою чергу, не здатні зрозуміти будь-яке творіння поза межами свого світу. Мінерал не може уявити здатності рослини зростати. Дерево не може зрозуміти здатності тварини рухатися, так само як не може збагнути й того, що означає мати зір, слух або нюх. Усі ці якості належать до фізичного творіння.

Людина теж належить до цього творіння; проте для жодного з нижчих царств не є можливим зрозуміти те, що відбувається в розумі людини. Тварина не може осягнути розумових здібностей людини; вона знає лише те, що можна сприйняти її тваринними чуттями, і не може уявити нічого абстрактного. Тварина не могла би дізнатися, що земля кругла й обертається навколо сонця, або зрозуміти, як улаштований електричний телеграф. Це можливо лише для людини. Людина є найвищим витвором творіння, найближчим до Бога від усіх істот.

Усі вищі царства є незбагненними для нижчих, тож як могло би бути можливим, щоб створіння — людина — зрозуміла всемогутнього Творця всього?

Те, що ми уявляємо, не є Реальністю Бога; Він — Незбагненний, Непомисленний — набагато перевершує найвищі уявлення людини.

Усі створіння, що існують, залежать від Божественної Щедрості. Божественна Милість дає саме́ життя. Як сонячне сяйво освітлює цілий світ, так і Милість безмежного Бога проливається на всі створіння. Як сонце робить зрілими плоди землі й дарує життя та тепло всьому живому, так і Сонце Істини осяює всі душі, сповнюючи їх вогнем Божественної любові та розуміння.

Вищість людини над рештою сотвореного світу також видно й у тому, що людина має душу, у якій мешкає божественний дух; душі долішніх створінь є нижчими за своєю сутністю.

Тож немає сумніву, що з усіх сотворених істот світу людина є найближчою до природи Бога й тому дістає більший дар від Божественної Щедрості.

Царство мінералів має здатність до існування. Рослина має здатність до існування та зростання. Тварина, на додачу до існування та зростання, має здатність переміщуватись і користуватись органами чуття. У царстві людини ми знаходимо всі атрибути нижчих світів і багато іншого. Людина є сукупністю всіх попередніх творінь, оскільки вміщує їх усі.

Людину вдостоєно особливим даром інтелекту, за допомогою якого вона може дістати більшу частку Божественного світла. Досконала Людина — це відполіроване дзеркало, яке відбиває Сонце Істини та виявляє якості Бога.

Господь Христос казав: «Хто бачив Мене, той бачив Отця» — Бога, проявленого в людині.

Сонце не залишає свого місця на небесах і не опускається в дзеркало, адже дії сходження та заходження, приходу й відходу не належать до Безмежного — вони є способами дії обмежених істот. У Явителеві Бога, бездоганно відполірованому дзеркалі, виявляються якості Божественного в такій формі, яку спроможна збагнути людина.

Це так просто, що всі можуть це зрозуміти, а те, що ми здатні зрозуміти, ми змушені прийняти.

Наш Отець не змусить нас відповідати за відмову від догматів, у які ми не здатні повірити або яких не можемо осягнути, адже Він є безмежно справедливим до Своїх дітей.

Однак цей приклад настільки логічний, що його легко збагне будь-який розум, який схоче поміркувати про це.

Нехай кожен із вас стане яскравим світильником, вогнем якого є Любов Бога. Нехай ваші серця палають сяйвом єдності. Нехай ваші очі ясніють блиском Сонця Істини!

Місто Париж дуже гарне. У сучасному світі було б неможливо знайти міста більш цивілізованого й упорядкованого щодо матеріального розвитку. Але духовне світло вже давно не осяювало його: його духовний прогрес дуже відстає від його матеріальної цивілізованості. Щоб пробудити його для реальності духовної істини, щоб вдихнути життя в його охоплену дрімотою душу, потрібна вища сила. Ви всі маєте об’єднатися в цій праці з його пробудження, повернення до життя його людей з допомогою Вищої Сили.

Щоб вилікувати легке нездужання, достатньо слабких ліків, але коли легке нездужання стає страшною хворобою, Божественний Цілитель має застосувати сильні ліки. Є дерева, які родять у прохолодному кліматі, а є інші, яким для досягнення досконалої зрілості потрібні найгарячіші промені сонця. Париж — одне з тих дерев, яке, щоб духовно розкритися, потребує великого полум’яного Сонця Божественної Сили Бога.

Я прошу всіх вас, кожного з вас, слідувати за світлом істини, що міститься у Святому Вченні, і Бог зміцнить вас Своїм Духом Святим, аби могли ви долати труднощі та знищувати упередження, які спричиняють розмежування й ненависть серед людей. Нехай ваші серця сповняться великої любові Божої, нехай усі відчувають її, адже кожна людина є слугою Бога й усі мають право на свою частку Божественної Щедрості.

Особливо до тих, чиї думки матеріалістичні та ретроградні, виявляйте найбільшу любов і терпіння, тим самим залучаючи їх до єдності братерства сяйвом вашої доброзичливості.

Якщо ви будете віддані вашій величній праці й неухильно слідуватимете за Святим Сонцем Істини, над цим прекрасним містом зійде благословенний день загального братерства.


	6. Нікчемні причини війни й обов’язок кожного прагнути миру

21 жовтня

Абдул-Баха́ сказав:

Я сподіваюсь, ви всі щасливі та здорові. Я не щасливий, а дуже засмучений. Новини про битву за Бенгазі зажурюють моє серце. Я дивуюся людській дикості, яка досі існує у світі! Як таке можливо, щоб люди билися з ранку до вечора, убиваючи одне одного, проливаючи кров своїх ближніх — і заради чого? Щоб заволодіти частиною землі! Навіть тварини, коли б’ються, мають безпосередню та більш обґрунтовану причину для своїх нападів! Як жахливо, що люди, які належать до вищого царства, можуть опуститися до вбивств і заподіяння страждань своїм ближнім, аби заволодіти клаптем землі!

Найвищі зі створених істот б’ються за те, щоб здобути найнижчу форму матерії — землю! Земля не належить одному народові, вона належить усім людям. Ця земля є не домівкою людини, а її могилою. Ці люди б’ються за свої могили. У цьому світі немає нічого страшнішого за могилу, оселю тлінних тіл людей.

Хоч яким великим не був би завойовник, скільки країн він не поневолив би, він не в змозі втримати жодної частини цих спустошених земель, крім одного маленького клаптика — своєї могили! Якщо більше землі потрібно для поліпшення становища людей, для поширення цивілізації (заміни жорстоких звичаїв на справедливі закони), безперечно, було би можливим добитися необхідного розширення території мирним шляхом.

Але війна ведеться задля задоволення людських амбіцій; заради мирської наживи небагатьох жахливі страждання заподіюються незліченним сім’ям, розбиваючи серця сотень чоловіків і жінок!

Скільки вдів оплакують своїх чоловіків, скільки розповідей про варварську жорстокість ми чуємо! Скільки осиротілих дітлахів плачуть за своїми загиблими батьками, скільки жінок побиваються за своїми вбитими синами!

Ніщо так не крає серце й не жахає, як спалах людської дикості!

Я закликаю всіх і кожного з вас зосереджувати всі помисли свого серця на любові та єдності. Коли з’являється думка про війну, протиставте їй сильнішу думку про мир. Думка про ненависть має бути знищена більш могутньою думкою про любов. Думки про війну руйнують усю гармонію, добробут, спокій і вдоволеність.

Думки про любов допомагають досягти братерства, миру, дружби та щастя.

Коли солдати світу оголюють мечі, щоб убивати, солдати Бога беруться за руки! Тож нехай уся людська дикість зникне Милістю Бога, яка діє через чистих серцем і щирих душею. Не думайте про мир на землі як про недосяжний ідеал!

Для Небесної Доброзичливості Бога немає нічого неможливого.

Якщо ви всім своїм серцем жадаєте дружби з кожною расою на землі, ваша думка — духовна й позитивна — пошириться; вона стане жаданням інших, яке ставатиме дедалі сильнішим, поки не охопить розум усіх людей.

Не зневірюйтесь! Наполегливо працюйте. Щирість і любов здолають ненависть. Скільки подій, що здавалися неможливими, відбуваються в ці дні! Постійно обертайте свої обличчя до Світла Світу. Виявляйте любов до всіх; «Любов — це подих Духа Святого в серці Людини». Будьте відважні! Бог ніколи не залишає Своїх дітей, які докладають зусиль, працюють і моляться! Хай ваші серця сповняться пристрасного бажання, щоб спокій і гармонія охопили весь цей войовничий світ. Тоді ваші зусилля увінчаються успіхом і з усесвітнім братерством настане Царство Бога в мирі й добрій волі.

У цій залі сьогодні присутні представники різних народів: французи, американці, англійці, німці, італійці — брати й сестри, які зійшлися в дусі дружби та злагоди! Нехай це зібрання стане провісником того, що дійсно відбуватиметься у світі, коли кожне дитя Боже усвідомить, що вони є листям одного дерева, квітами в одному саду, краплями в одному океані, синами й дочками одного Отця, ім’я якого — любов!


	7. Сонце Істини

22 жовтня

Абдул-Баха́ сказав:

Сьогодні чудовий день, сонце яскраво осяює землю, даючи світло й тепло всім створінням. Сонце Істини теж сяє, даючи світло й тепло людським душам. Сонце дарує життя фізичним тілам усіх створінь на землі; без його тепла їхній ріст затримався б, їхній розвиток зупинився би, вони захиріли б і померли. Так само людським душам потрібно, аби Сонце Істини проливало на них свої промені, розвивало, виховувало й підбадьорювало їх. Для душі людини Сонце Істини є тим самим, чим є звичайне сонце для її тіла.

Одна людина, можливо, і досягла високого рівня матеріального прогресу, але без світла істини її душа чахне та голодує. Інша ж людина, може, і не володіє матеріальними дарами, можливо, перебуває на нижніх щаблях соціальної драбини, але завдяки теплу Сонця Істини її душа є величною, а духовне розуміння — просвіченим.

Грецький філософ, який жив за часів юності християнства, під значним впливом християнського вчення, хоч і не визнавав себе християнином, написав такі слова: «Я переконаний, що релігія є самим підґрунтям справжньої цивілізації». Адже, якщо не виховувати моральний характер нації, так само як і її розум і таланти, цивілізація не матиме твердої основи.

Оскільки релігія прищеплює мораль, вона є найбільш істинною філософією й на ній будується єдина тривала цивілізація. Як приклад він наводить тогочасних християн, чия моральність була на дуже високому рівні. Переконання цього філософа узгоджується з істиною, адже цивілізація християнства була найкращою та найбільш просвіченою у світі. Християнське Вчення було осяяне Божественним Сонцем Істини, тому його послідовники були навчені любити всіх людей як братів і не боятися нічого, навіть смерті! Любити своїх ближніх як самих себе, забувати себелюбні інтереси, прагнучи більшого блага для людства. Величною метою релігії Христа було притягнути серця всіх людей ближче до осяйної Істини Бога.

Якби послідовники Господа Христа й далі дотримувалися цих принципів із неухильною відданістю, не було би потреби в поновленні Християнського Послання, не було б необхідності заново пробуджувати Його народ, оскільки у світі вже панувала б велична й славетна цивілізація, а на землі настало б Царство Небесне.

Але що ж сталося натомість?! Люди відвернули обличчя свої від того, щоб слідувати божественно осяйним заповідям свого Напу́тника, і на людські серця впала зима. Адже як тілесне життя людини залежить від променів сонця, так і небесні чесноти не можуть зростати в душі без сяйва Сонця Істини.

Бог не залишає Своїх дітей без підтримки, і, коли їх накриває темрява зими, Він знову посилає Своїх Посланців, Пророків, аби відродити благословенну весну. На горизонті світу знову з’являється Сонце Істини, яке світить в очі тим, хто поснув, пробуджуючи їх, щоб узріли вони славу нового світанку. Тоді дерево людства знову розквітне й дасть плоди праведності для зцілення народів. Саме тому, що людина затулила вуха від Голосу Істини та заплющила очі від Священного Світла, нехтуючи Законом Бога, землю спустошила темрява війни та сум’яття, збентеження та страждань. Я молюся, аби всі ви прагнули вивести кожне Боже дитя на світло Сонця Істини, щоб усепроникні промені його слави розсіяли темряву, а милосердне тепло його сяйва розтопило суворість і холод зими.


	8. Світло Істини нині сяє над Сходом і Заходом

Понеділок, 23 жовтня

Якщо людина знайшла радість життя в одному місці, вона повернеться в це саме місце, аби віднайти ще більше радості. Якщо людина знайшла золото в копальні, вона знову повернеться до тієї копальні, щоб видобути більше золота.

Це є свідченням внутрішньої сили та природного інстинкту, які Бог дав людині, і потуги життєвої енергії, що народжується в ній.

Захід завжди отримував духовну просвіту зі Сходу. Пісня Царства вперше лунає на Сході, але на Заході у вуха тих, хто слухає, вривається гучніший звук.

Господь Христос повстав, як яскрава Зоря на східному небосхилі, але світло Його Вчення засяяло досконаліше на Заході, де Його вплив укорінився міцніше, а Його Справа поширилася більшою мірою, ніж у землі Його народження.

Звук Пісні Христа прокотився відлунням всіма землями Західного світу та ввійшов у серця його людей.

Люди Заходу непохитні, а фундамент, на якому вони будують, — кам’яний; вони стійкі й мають міцну пам’ять.

Захід подібний до сильної, міцної рослини; коли її зрошує, підживлюючи, лагідний дощ та освітлює сонце, вона розквітає в належний час і дає добрі плоди. Минуло багато часу, відколи Сонце Істини, віддзеркалене Господом Христом, осяяло своїм світлом Захід, адже Лик Божий затулили завіси гріха й забудькуватості людей. Але нині — хвала Богові — Дух Святий знову промовляє до світу! Сузір’я любові, мудрості й сили знову сяє з Божественного Обрію, аби дарувати радість усім, хто звернув свої обличчя до Світла Бога. Бахаулла́ розірвав завісу упереджень і забобонів, під якою задихалися душі людей. Молімося Богу, аби подих Духа Святого знову дарував людям надію та відновив їхні сили, пробудив у них бажання чинити Волю Божу. Хай оживуть серце й душа кожної людини, щоб усі вони раділи в новому народженні.

Тоді людство, осяяне любов’ю Бога, убереться в нові шати й настане світанок нового творіння! Тоді Милосердя Наймилосерднішого рясно проллється на весь людський рід і люди повстануть до нового життя.

Моє щиросердне бажання — аби всі ви докладали зусиль і працювали задля цієї славетної мети; щоб були відданими та сповненими любові трударями на будівництві нової духовної цивілізації; обранцями Бога, які з охочим і радісним послухом здійснюють Його найвищий задум! Успіх дійсно близько, адже було здійнято Знамено Божественності й Сонце Праведності Бога з’явилося на обрії перед очима всіх людей!


	9. Всеохопна любов

24 жовтня

Індієць сказав Абдул-Баха́:

«Мета мого життя — наскільки сил, нести у світ послання Крішни».

Абдул-Баха́ промовив:

Послання Крішни є посланням любові. Усі пророки Бога приносили послання любові. Ніхто ніколи не думав, що війна та ненависть — це добре. Усі погоджуються, що любов і доброта — це найкраще.

Любов виявляє свою сутність у вчинках, а не лише в словах — самі слова не мають ефекту. Для того щоб любов могла проявити свою силу, мають бути об’єкт, інструмент, мотив.

Є багато способів виявити принцип любові; існує любов до родини, до країни, до раси, є політична наснага, також буває любов до спільноти за інтересами в служінні. Це все — способи й засоби виявляти силу любові. Без таких засобів любов не бачили б, не чули, не відчували б — її взагалі не виражали б і не виявляли! Вода демонструє свою силу по-різному: тамуючи спрагу, спонукаючи зерно прорости тощо. Вугілля виражає один зі своїх принципів у газовому освітленні, а одна із сил електрики проявляється в освітленні електричному. Якби не було ані газу, ані електрики, ночі світу були б оповиті темрявою! Отож, необхідно мати інструмент, мотив для виявлення любові, об’єкт, спосіб вираження.

Ми маємо знайти спосіб поширювати любов серед синів людства.

Любов безмежна, безкрая, нескінченна! Матеріальні речі обмежені, окреслені, скінченні. Неможливо належно виразити безмежну любов обмеженими засобами.

Досконала любов вимагає неегоїстичного інструменту, абсолютно вільного від будь-яких кайданів. Любов до родини обмежена; кровні узи не є найміцнішим зв’язком. Нерідко члени однієї сім’ї сперечаються та навіть ненавидять одне одного.

Любов до батьківщини обмежена; любов до свого краю, яка спричиняє ненависть до всіх інших, не є досконалою. Співвітчизники теж не позбавлені сварок між собою.

Любов до своєї раси обмежена; у ній є певна єдність, але її недостатньо. Любов має бути вільною від меж!

Любити свою расу може означати ненавидіти всіх інших, і навіть люди однієї раси часто не люблять одне одного.

Політична любов також міцно пов’язана з ненавистю однією партії до іншої; ця любов дуже обмежена та непевна.

Любов до спільноти за інтересами в служінні теж нестійка; часто виникає суперництво, яке призводить до заздрощів, і зрештою любов змінюється ненавистю.

Кілька років тому Туреччина та Італія мали дружне політичне порозуміння, а наразі вони — у стані війни!

Усі ці узи любові є недосконалими. Очевидно, що обмежені матеріальні узи є недостатніми для того, щоб належно виразити всеохопну любов.

Велика неегоїстична любов до людства не обмежується жодними із цих недосконалих, напівегоїстичних уз; це єдина досконала любов, яка є можливою для всього роду людського, і її можна досягти лише силою Духа Святого. Жодна земна сила не може досягнути всеохопної любові.

Нехай усі об’єднаються в цій Божественній силі любові! Нехай усі прагнуть зростати у світлі Сонця Істини й, віддзеркалюючи цю ясну любов на всіх людей, нехай їхні серця стануть настільки об’єднаними, аби вони завжди перебували в променях безмежної любові.

Запам’ятайте ці слова, які я промовляю до вас під час мого короткого перебування серед вас у Парижі. Я переконливо прошу вас: не дозволяйте вашим серцям потрапити в тенета матеріальних речей світу; закликаю вас, в’язнів матерії, не почивати на ложі недбальства, а повстати й звільнитися від цих кайданів!

Тваринний світ перебуває в полоні матерії; Бог дав людям свободу. Тварина не може уникнути законів природи, а людина може контролювати їх, адже вона, уміщуючи в собі природу, може піднятися над нею.

Сила Духа Святого, яка осяює інтелект людини, дала їй змогу відкрити засоби підкорення багатьох законів природи своїй волі. Людина літає в повітрі, плаває морем і навіть переміщується під водою.

Усе це підтверджує, що інтелект людини було наділено здатністю звільнитися від обмежень природи й розкрити багато які з її таємниць. Людина до певної міри розірвала кайдани матерії.

Дух Святий дасть людині сили більші, ніж ці, лише якщо вона прагнутиме духовного та намагатиметься налаштувати своє серце на Божественну безмежну любов.

Коли ви любите члена своєї сім’ї або співвітчизника, любіть його з променем Безмежної Любові! Любіть його в Богові й заради Бога! У кому ви не знайшли б якості Бога, полюбіть таку людину — є вона вашим родичем чи ні. Лийте світло безмежної любові на кожну людську істоту, яка вам зустрічається, незалежно від того, походить вона з вашої країни, належить до вашої раси чи політичної партії або ж до будь-якої іншої нації чи має інший колір шкіри або відтінок політичних переконань. Небеса допомагатимуть вам, поки ви працюєте над цим збиранням розсіяних народів світу під покривом всемогутнього шатра єдності.

Ви будете слугами Бога, що перебувають поруч із Ним, Його божественними помічниками в служінні, які працюють заради всього Людства. Усього Людства! Кожної людської істоти! Ніколи не забувайте цього!

Не кажіть, мовляв, той — італієць, француз, американець чи англієць; пам’ятайте лише те, що він є сином Божим, слугою Найвищого, людиною! Усі — люди! Забудьте національності; усі є рівними в очах Бога!

Не згадуйте про свої обмеження; вам прийде Божа поміч. Забудьте себе. Божа поміч неодмінно прийде!

Коли ви молите про Милість Бога, яка чекає, аби підтримати вас, ваша сила збільшиться десятиразово.

Погляньте на мене: я такий кволий, та мені була дана сила приїхати до вас, — бідний слуга Божий, якому було надано змогу донести до вас це послання! Я не буду з вами довго! Ніколи не слід зважати на свою кволість, адже наснагу навчати дає сила Святого Духа Любові. Думка про власну слабкість може лише привести в розпач. Ми маємо дивитися вище за всі земні міркування; зректися всякої матеріалістичної ідеї, жадати духовного; зосередити погляд на неминущій щедрій Милості Всемогутнього, який сповнить наші серця втіхою радісного служіння Його заповіді «Любіть одне одного».


	10. Ув’язнення Абдул-Баха́

Авеню де Камоенс, 4

Середа, 25 жовтня

Мені дуже шкода, що я змусив вас чекати сьогодні вранці, але мені потрібно так багато зробити для Справи любові Божої за короткий час.

Сподіваюсь, ви не образитеся через те, що вам довелося трохи зачекати на зустріч зі мною. Поки був у в’язниці, я роками чекав можливості приїхати й побачити вас сьогодні.

Найважливішим є те, що — хвала Богу — наші серця завжди б’ються в унісон і з однією метою линуть до Божої любові. Хіба — Щедрістю Царства — не з’єднані наші бажання, наші серця, наші душі воєдино? Хіба наші молитви не про те, щоб усі люди зібралися разом у злагоді? Тож хіба ми не є завжди разом?

Учора ввечері я прийшов додому від пана Дрейфуса дуже втомлений, але не міг заснути. Я лежав і думав.

Я сказав: о Боже, ось я в Парижі! Що таке Париж і хто такий я? Я ніколи й не мріяв, що зможу колись приїхати до вас із темряви моєї в’язниці, хоча, коли вони зачитували мій вирок, я не повірив у нього.

Вони сказали мені, що Абдул-Хамід наказав ув’язнити мене довічно, а я відповів: «Це неможливо! Я не завжди буду в’язнем. Може, якби Абдул-Хамід був безсмертним, цей вирок можна було би виконати. Безперечно, одного дня я буду вільний. Моє тіло може бути ув’язнене деякий час, але Абдул-Хамід не має влади над моїм духом — він залишиться вільним — цього нікому не ув’язнити».

Звільнившись, Божою Владою, з моєї в’язниці, я зустрічаюся тут із друзями Бога, і я вдячний Йому.

Ширмо Справу Бога, за яку я зазнав гонінь.

Який же це привілей для нас — зустрічатися тут на свободі. Яке щастя для нас, що Бог вирішив так, що ми можемо працювати разом задля пришестя Царства!

Чи раді ви приймати такого гостя, який звільнився з в’язниці, аби принести вам славне Послання? Того, хто ніколи й не подумав би, що така зустріч можлива! Нині, Милістю Бога, Його дивовижною Владою, я, кого було засуджено до довічного ув’язнення в далекому східному місті, перебуваю тут, у Парижі, і розмовляю з вами!

Відтепер ми завжди будемо разом — серцем, і душею, і духом, наполегливо працюючи, поки всі люди не зберуться разом під шатром Царства, співаючи пісні миру.


	11. Найвеличніший дар Бога людям

Четвер, 26 жовтня

Найвеличніший дар Бога людям — це інтелект, або ж розуміння.

Розуміння — це сила, за допомогою якої людина набуває знань про декілька царств творіння, про різні етапи існування та багато про що з того, чого не можна побачити.

Володіючи цим даром, людина, яка сама є сукупністю нижчих творінь, може встановлювати контакт із цими царствами; і завдяки цьому дару вона, користуючись науковими знаннями, часто здатна досягнути пророчої проникливості.

Інтелект насправді є найціннішим даром, що даний людині Божественною Щедрістю. Серед усіх створінь лише людина має цю дивовижну силу.

Усе сотворене, що передує Людині, зв’язане суворим законом природи. Величне сонце, незліченні зорі, океани й моря, гори, річки, дерева та всі тварини, великі чи малі, — ніхто не здатен ухилитися від підкорення закону природи.

Лише людина має свободу й за допомогою свого розуміння, або інтелекту, змогла взяти під контроль деякі із цих законів природи та підлаштувати їх під свої потреби. Силою свого інтелекту вона винайшла способи не лише перетинати цілі континенти швидкими потягами або широкі океани — кораблями, але й подорожує під водою в субмаринах, наче риба, і, подібно до птахів, літає в повітряних суднах.

Людина навчилася в кілька способів використовувати електрику: для освітлення, для рушійної сили, для надсилання повідомлень з одного краю землі на інший, і за допомогою електрики вона здатна навіть чути голос із відстані в багато миль!

Завдяки цьому дару розуміння, або інтелекту, людина також змогла за допомогою променів сонця зображувати людей і предмети й навіть відтворювати форму далеких небесних тіл.

Ми бачимо, у як багато способів людина нині здатна підкорювати своїй волі сили природи.

Як гірко бачити, що людина використовує свій даний Богом дар для створення знарядь війни, для порушення Заповіді Бога «Не вбивай!» і зневаження повеління Христа «Возлюбіть одне одного!».

Бог дав людині цю силу, щоб її використовували для розвитку цивілізації, на благо людству, для примноження любові, злагоди й миру. Та людина воліє застосовувати цей дар, аби руйнувати, а не будувати, для несправедливості та гноблення, для ненависті, розбрату й розорення, для знищення своїх ближніх, яких Христос велів їй любити як саму себе!

Сподіваюся, ви використовуватимете ваше розуміння, аби сприяти єдності та спокою роду людського, щоб просвіщати й цивілізувати людей, породжувати любов у всіх, хто вас оточує, і сприяти настанню всесвітнього миру.

Вивчайте науки, набувайте дедалі більше знань. Безперечно, учитися можна до кінця життя! Завжди використовуйте свої знання на благо інших, аби війна зникла з лиця цієї прекрасної землі й здійнялася славна споруда миру та злагоди. Прагніть, щоб ваші високі ідеали втілилися в Царстві Бога на землі, як вони будуть утілені на Небесах.


	12. Хмари, що затуляють Сонце Істини

Авеню де Камоенс, 4

Ранок п’ятниці, 27 жовтня

Чудовий день, чисте повітря, світить сонце, і ні мла, ні хмари не затьмарюють його сяйва.

Це яскраве проміння пронизує всі частини міста; так і Сонце Істини може осяювати розуми людей.

Христос сказав: «І побачать тоді Сина Людського, що йтиме по хмарах небесних!»1 Бахаулла́ сказав: «Коли Христос явився вперше, Він прийшов на хмарах»2. Христос сказав, що Він прийшов із неба, з Небес — що Він явився від Бога, хоч і народився від Марії, Його Матері. Та коли Він проголосив, що явився з Небес, очевидно, що Він не мав на увазі блакитну твердь, а говорив про Небеса Царства Бога, і що саме із цих Небес Він зійшов по хмарах. Як хмари стають на заваді світлу сонця, так і хмари світу людства приховали від очей людських сяйво Божественності Христа.

Люди говорили: «Він із Назарета, син Марії, ми знаємо Його й знаємо братів Його. Що Він може мати на увазі? Що Він говорить? Що Він прийшов від Бога?»

Тіло Христа народилося від Марії з Назарета, але Дух був від Бога. Можливості Його людського тіла були обмежені, але сила Його духа була величезна, безмежна, безмірна.

Люди запитували: «Чому Він каже, що Він від Бога?» Якби вони зрозуміли сутність Христа, вони б усвідомили, що Його людське тіло було хмарою, яка приховувала Його Божественність. Світ бачив лише Його людську форму й тому дивувався, як Він міг «зійти з Небес».

Бахаулла́ говорив: «Як хмари приховують сонце й небо від нашого погляду, так і людська природа Христа приховувала від людей Його справжню Божественну природу».

Я сподіваюся, що ви звернете свої незатьмарені погляди до Сонця Істини замість споглядати земні речі, аби ваші серця не приваблювали нікчемні та скороминущі задоволення світу; нехай це Сонце дає вам від Його сили, і тоді хмари упереджень не затулятимуть Його світла від ваших очей! Тоді Сонце буде для вас без хмар.

Дихайте повітрям чистоти. Нехай усі й кожен із вас дістануть свою частку від Божественних Щедрот із Царства Небес. Нехай світ не буде для вас перепоною, що приховує від вашого погляду істину, як людське тіло Христа приховувало Його Божественність від людей Його часів. Бажаю вам здобути ясне бачення Духа Святого, щоб серця ваші осяялись і змогли розпізнати Сонце Істини, яке світить крізь усі матеріальні хмари, заливаючи всесвіт Своїм блиском.

Хай тілесне не затьмарює небесного світла духа, аби ви, з Божественної Щедрості, могли ввійти з дітьми Бога до Вічного Царства Його.

Це — моя молитва за всіх вас.


	13. Релігійні упередження

27 жовтня

Основа вчення Бахаулли́ — єдність людства, а Його найбільшим бажанням було, щоб у серцях людей жили любов і добра воля.

Як Він закликав людей покінчити зі чварами й розбратом, так і я хочу пояснити вам головну причину неспокою між націями. Першопричиною є спотворення релігії релігійними лідерами та вчителями. Вони вчать своїх послідовників вірити, що саме їхня форма релігії — єдина, яка люба Богові, і що Отець, Який любить усе, засуджує прихильників інших віровчень і позбавляє їх Милосердя та Милості Своїх. Через це серед народів наростають осуд, зневага, суперечки та ненависть. Якби можна було викорінити ці релігійні упередження, нації незабаром насолоджувалися б миром і злагодою.

Одного разу я був у Тверії, де юдеї мають храм. Я зупинявся в будинку просто навпроти храму, і там я побачив і почув, як рабин промовляв до своєї пастви й говорив таке:

«О юдеї, ви, воістину, є народ Бога! Решта народів і релігій — від диявола. Бог сотворив вас нащадками Авраама й осипав вас благословеннями Своїми. До вас Бог посилав Мойсея, Якова та Йосипа, а також багатьох інших великих пророків. Ці пророки, усі до одного, були з вашого народу.

Саме заради вас Бог зруйнував могутність фараона та змусив висохнути Червоне море; вам Він надсилав манну небесну, аби була вона вашою їжею, і з каменю дав Він вам воду, щоб тамувати вашу спрагу. Ви, воістину, є обраним народом Бога, ви є вищими за решту народів землі! Тож усі інші народи огидні Богові й засуджені Ним. Воістину, ви правитимете світом і підкорите його, а всі люди будуть вам рабами.

Не опоганюйте себе спілкуванням із людьми, які не належать до вашої релігії, не товаришуйте з такими людьми».

Коли рабин скінчив свою переконливу промову, його слухачі були сповнені радості та задоволення. Я не ладен описати вам їхню втіху!

На жаль! Саме такі обдурені є причиною розмежування та ненависті на землі. Нині є мільйони людей, які й досі поклоняються ідолам, а великі релігії світу воюють поміж собою. Християни та мусульмани сваряться впродовж 1300 років, тоді як їхні розбіжності й суперечки можна було б легко подолати й між ними могли б існувати мир і гармонія, а світ перебував би в спокої!

У Корані ми читаємо, що Муха́ммед звернувся до своїх послідовників і сказав:

«Чому ви не вірите в Христа та Євангеліє? Чому не приймаєте Мойсея та Пророків, адже Біблія, безсумнівно, є Книгою Бога? Істинно, Мойсей був піднесеним Пророком, а Ісус був сповнений Духа Святого. Він явився у світ Владою Бога, народився від Духа Святого та благословенної Діви Марії. Марія, мати Його, була святою з Небес. Вона проводила дні свої в молитві в храмі, а їжу їй низпосилали з небес. Її батько, Захарій, прийшов до неї та спитав, звідки бралася їжа, і Марія відповіла: “З небес”. Воістину, Бог підніс Марію над усіма іншими жінками».

Ось як Муха́ммед учив народ Свій про Ісуса та Мойсея, і Він дорікав їм за брак віри в цих великих Учителів і давав їм уроки істини й терпимості. Муха́ммед був посланий від Бога, щоб трудитися серед людей, які були грубими та нецивілізованими, наче дикі звірі. Вони не мали жодного розуміння, і їм не були знайомі почуття любові, приязні чи співчуття. Жінок настільки принижували та зневажали, що чоловік міг живцем поховати свою дочку, і мав стільки дружин собі за рабинь, скільки бажав.

До цих людей-напівтварин був посланий Муха́ммед із Його божественним Посланням. Він учив людей, що поклонятися ідолам погано й що вони мали шанувати Христа, Мойсея та Пророків. Під Його впливом вони стали більш просвіченим і цивілізованим народом і піднялися з того занепалого стану, у якому Він знайшов їх. Хіба це не була добра праця, достойна всякої похвали, поваги та любові?

Погляньте на Євангеліє Господа Христа й узріть, яке воно славетне! Однак навіть сьогодні люди не розуміють його неоціненної краси й невірно тлумачать його слова та мудрість.

Христос заборонив війну! Коли апостол Петро, думаючи захистити свого Господа, відтяв вухо слузі первосвященника, Христос промовив до нього: «Всунь у піхви меча!»1 Та попри прямий наказ Господа, якому вони нібито служать, люди й досі сперечаються, воюють і вбивають одне одного, а Його поради й учення, здається, зовсім забули.

Але не приписуйте через це Вчителям і Пророкам лихих учинків їхніх послідовників. Якщо священнослужителі, учителі та люди ведуть життя, що суперечить релігії, якої вони, за їхніми словами, дотримуються, хіба винні в цьому Христос чи інші Вчителі?

Народ ісламу вчили розуміти, що Ісус прийшов від Бога й народився від Духа та що всі люди мають прославляти Його. Мойсей був пророком Божим і у Свої дні явив народу, до якого був посланий, Книгу Бога.

Муха́ммед визнавав піднесену велич Христа й велич Мойсея та пророків. Якби лише весь світ визнав велич Муха́ммеда й усіх посланих із Небес Учителів, чвари й розбрат незабаром зникли б із лиця землі й серед людей постало б Царство Боже.

Народ ісламу, який прославляє Христа, не принижує себе цим.

Христос був Пророком християн, Мойсей — Пророком юдеїв; чому б послідовникам кожного пророка не визнавати й не шанувати також і інших пророків? Якби люди лиш могли засвоїти урок взаємної терпимості, розуміння та братської любові, єдність світу скоро стала б установленим фактом.

Бахаулла́ провів Своє життя, викладаючи цей урок Любові та Єдності. Тож відкиньмо всі упередження й нетерпимість і прагнімо всіма нашими серцями й душами досягти розуміння та єдності між християнами й мусульманами.


	14. Благодіяння Бога для людини
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Бог сам порядкує всім і є всевладним. Чому ж тоді Він посилає випробування слугам Своїм?

Людські випробування бувають двох видів. (а) Наслідки власних дій людини. Якщо людина забагато їсть, вона псує собі шлунок; якщо вона споживає отруту, вона хворіє або помирає. Якщо людина грає в азартні ігри, вона втрачає всі свої гроші; якщо вона забагато п’є, то втрачає рівновагу. Усі ці страждання спричинені самою людиною, і тому цілком очевидно, що певні нещастя є результатом наших власних учинків.

(б) Бувають інші страждання, які спіткають Вірних Бога. Поміркуйте про великі випробування, яких довелося зазнати Христу та Його апостолам!

Ті, що страждають найбільше, досягають найвищої досконалості.

Ті, що заявляють про своє бажання постраждати заради Христа, мають довести свою щирість; ті, що оголошують про своє прагнення принести великі жертви, можуть довести істинність свого наміру лише своїми вчинками. Йов довів вірність своєї любові до Бога, залишаючись відданим як під час своїх тяжких негод, так і в часи благополуччя. Апостоли Христа, які непохитно зносили всі свої випробування та страждання, — хіба не довели вони свою вірність? Хіба не була їхня стійкість найкращим доказом?

Тепер ці сумні події позаду.

Каяфа жив спокійним і щасливим життям, тоді як життя Петра було сповнене нещасть і випробувань; кому із цих двох хочеться позаздрити більше? Без сумніву, нам слід обрати нинішнє становище Петра, адже він має безсмертне життя, тоді як Каяфа здобув вічну ганьбу. Випробування, що випали на долю Петра, перевірили його вірність. Випробування є благом від Бога, за яке ми маємо дякувати Йому. Горе та скорбота не приходять до нас випадково, їх посилає нам Божественне Милосердя для нашого вдосконалення.

Коли людина щаслива, вона може забути свого Бога, та коли приходить горе й приголомшують нещастя, вона згадує свого Отця, який на Небесах та який здатен визволити її від принижень.

Людина, яка не страждає, не досягне досконалості. Саме та рослина, яку садівники обрізають найбільше, улітку розквітне найгарніше й принесе найрясніші плоди.

Робітник розорює землю плугом, і земля дає багатий і щедрий урожай. Що більше людина зазнає страждань, то більший урожай духовних чеснот вона виявляє. Солдат не стане гарним генералом, поки не побуває на передовій найзапеклішої битви й не дістане найглибших ран.

Молитва пророків Божих завжди була й досі є такою: О Боже, я прагну покласти життя своє на стезі до Тебе! Я жадаю пролити кров мою за Тебе й принести найвищу жертву.


	15. Краса й гармонія в розмаїтті
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Творець усіх — Єдиний Бог.

Від цього самого Бога постало все сотворене, і Він є єдиною метою, до якої прагне все в природі. Ця концепція була втілена в словах Христа, коли Він сказав: «Я Альфа й Омега, початок і кінець». Людина є найвищою точкою Творіння, а Досконала Людина є виявом довершеної думки Творця — Словом Бога.

Поміркуйте про світ сотворених істот: які різні й розмаїті вони за видами, але всі мають єдине походження. Усі відмінності, що з’являються, стосуються зовнішньої форми та кольору. Це розмаїття видів явне в усій природі.

Погляньте на прекрасний сад, повний квітів, кущів і дерев. Кожна квітка має різну принаду, особливу красу, свій вишуканий аромат і гарний колір. Так і дерева: наскільки ж різняться вони за розміром, висотою та кронами, а які різні плоди вони дають! Однак усі ці квіти, кущі й дерева проростають з тієї самої землі, на них світить те саме сонце, і ті самі хмари поливають їх дощем.

Так само й людство. Воно складається з багатьох рас, а його народи мають різний колір шкіри — білий, чорний, жовтий, коричневий і червоний, але всі вони походять від того самого Бога й усі є слугами Йому. Це розмаїття серед дітей людських, на жаль, має інші наслідки, ніж розмаїття в рослинному царстві, де проявлений дух є більш гармонійним. Серед людей існує розмаїття неприязні, і саме воно спричиняє війни та ненависть між різними націями світу.

Відмінності, що стосуються лише крові, також спонукують їх знищувати та вбивати одне одного. На жаль, і досі таке відбувається! Погляньмо краще на красу в розмаїтті, красу гармонії, і навчімося від рослинного царства. Якби ви побачили сад, у якому всі рослини мають однакову форму, колір і аромат, він зовсім не здався би вам гарним, а радше одноманітним і нудним. Сад, що є приємним оку, що тішить серце, — це сад, у якому поруч зростають квіти всіх відтінків, форм та ароматів, і саме радісний контраст кольорів створює чарівність і красу. Так само — з деревами. Садок, повний фруктових дерев, дарує втіху, як і насадження з багатьма видами кущів. Саме в розмаїтті й різноманітності полягає його привабливість; кожна квітка, кожне дерево, кожен плід, що є красивими самі по собі, до того ж відтіняють якості інших і більше підкреслюють їхню особливу чарівність — усіх і кожного з них.

Так має бути й серед дітей людських! Розмаїття в людській родині має бути джерелом любові та гармонії, так само як у музиці, коли різні ноти зливаються разом та утворюють довершений акорд. Якщо зустрінете людей, що відрізняються від вас расою або кольором шкіри, не виявляйте до них недовіри, не ховайтеся за маскою умовностей, а натомість радійте й виявляйте до них свою приязнь. Сприймайте їх як троянди іншого кольору, що ростуть у прекрасному саду людства, і радійте можливості бути серед них.

Так само, коли зустрічаєте когось, чия думка відрізняється від вашої, не відвертайтеся від нього. Усі шукають істину, а до неї веде багато доріг. Істина має багато граней, але завжди й довіку лишається єдиною.

Не давайте відмінностям у поглядах або розмаїттю думок відмежовувати вас від ваших ближніх чи ставати причиною суперечки, ненависті й розбрату у ваших серцях.

Натомість старанно шукайте істину та робіть усіх людей своїми друзями.

Кожна споруда складається з багатьох різних каменів, але кожен із них залежить від іншого такою мірою, що, коли прибрати один, похилиться вся будівля; якщо хибу має один, недосконалою стає вся будова.

Бахаулла́ окреслив коло єдності, Він вималював детальний план об’єднання всіх народів і зібрання їх усіх під покровом шатра всесвітньої єдності. Це — витвір Божественної Щедрості, і ми всі маємо докладати зусиль — усім серцем і душею, поки реальність єдності не постане серед нас, і доки ми працюємо, нам даватиметься сила. Облиште всі думки про себе, прагніть лише бути слухняними й покірними Волі Бога. Лише в такий спосіб ми станемо громадянами Царства Божого й досягнемо життя вічного.


	16. Істинне значення пророцтв про пришестя Христа

30 жовтня

У Біблії є пророцтва про пришестя Христа. Іудеї досі чекають на пришестя Месії та день і ніч молять Бога прискорити Його появу.

Коли Христос явився, вони засудили й убили Його, кажучи: «Це не Той, на Кого ми чекаємо. Узріть: коли прийде Месія, знамення й дива засвідчать, що Він є істинним Христом. Ми знаємо знамення й умови, і вони ще не з’являлися. Месія постане з невідомого міста. Він сидітиме на престолі Давидовому, і побачите, як прийде Він із мечем зі сталі, і правитиме Він залізним скіпетром! Він виконає закон Пророків, Він підкорить Схід і Захід та уславить Свій обраний народ іудейський. Він принесе із Собою панування миру, під час якого навіть тварини припинять виявляти ворожість до людей. Вовк і ягня питимуть з одного джерела, а лев і лань лежатимуть на одному пасовищі, змій і миша ділитимуть одне гніздо, і всі Божі створіння перебуватимуть у спокої».

На думку іудеїв, Ісус Христос не виконав жодної із цих умов, адже очі їхні були заплющені й вони не бачили.

Він прийшов із Назарета, який не був невідомим місцем. Він не мав у руці Своїй меча, та навіть палиці. Він не сидів на Престолі Давида — Він був бідним чоловіком. Він змінив Закон Мойсея та порушив День Суботній. Він не підкорив Схід і Захід, але Сам підкорявся закону Риму. Він не звеличив іудеїв, але вчив рівності та братерству й засуджував книжників і фарисеїв. Він не приніс панування миру, адже за Його життя несправедливість і жорстокість сягнули таких висот, що навіть Він Сам пав їхньою жертвою та помер ганебною смертю на хресті.

Так думали й говорили іудеї, тому що не розуміли ані Писань, ані славних істин, що в них містилися. Вони знали напам’ять букву, але не розуміли ані слова життєдайного духа.

Слухайте, і я покажу вам значення цього. Хоч Він і прийшов з Назарета, який був відомим місцем, Він також прийшов із Небес. Його тіло народилося від Марії, але Дух Його явився з Небес. Меч, що Він його ніс, був мечем язика Його, яким відокремив Він добро від зла, правдиве — від хибного, вірних — від невірних, світло — від темряви. Слово Його було воістину гострим мечем! Престол, на якому Він сидів, — це Вічний Престол, з якого Христос править довіку, — небесний престол, а не земний, адже земні речі минають, а небесні — не минають. Він перетлумачив і доповнив Закон Мойсея та виконав Закон Пророків. Його слово завоювало Схід і Захід. Його Царство — вічне. Він підніс тих іудеїв, які визнали Його. Вони були чоловіками й жінками низького походження, але спілкування з Ним зробило їх великими та наділило неминущою величчю. Тварини, які мали жити одні з одними, означали різні секти й раси, які раніше воювали, а тепер мали жити в любові та приязні, п’ючи разом воду життя від Христа — Вічної Весни.

Отже, усі духовні пророцтва щодо пришестя Христа збулися, але іудеї заплющили очі свої, аби не бачити, і затулили вуха, щоб не чути, і Божественна Дійсність Христа проминула поміж них непочутою, нелюбою та невизнаною.

Читати Святі Писання легко, та, лише маючи чисте серце та ясний розум, можна зрозуміти справжній їхній зміст. Просімо ж Бога допомогти нам бути здатними розуміти Святі Книги. Молімося, щоб очі бачили, вуха чули, а серця прагнули миру.

Вічне Милосердя Бога є безмірним. Він завжди обирав певні душі, які осипа́в Божественною Щедрістю серця Свого, чиї уми освітлював Він небесним світлом, кому являв Він священні таємниці та перед чиїми очима тримав ясним Дзеркало Істини. Це — апостоли Бога, і доброта Його не має меж. Ви, що є слугами Найвищого, теж можете бути апостолами. Скарбниці Бога є невичерпними.

Дух, що дихає через Святі Писання, є поживою для всіх, хто відчуває голод. Бог, Який дав одкровення Пророкам Своїм, неодмінно дасть від щедрот Своїх хліб насущний усім тим, хто з вірою просить Його.


	17. Дух Святий — посередницька сила між Богом і людиною

Авеню де Камоенс, 4
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Божественна Дійсність — Непомисле́нна, Безмежна, Вічна, Безсмертна й Невидима.

Світ творіння зв’язаний законом природи, він скінченний і смертний.

Про Безмежну Дійсність не можна сказати, що вона піднімається чи спускається. Вона перебуває за межами людського розуміння, її не можна описати в термінах, які застосовуються до явищ сотвореного світу.

Тож людина має крайню потребу в єдиній Силі, через яку вона здатна отримати допомогу від Божественної Дійсності, адже лише ця Сила сполучає її з Джерелом усього життя.

Щоб пов’язати між собою дві крайності, потрібен посередник. Багатство й бідність, достаток і скрута — без посередницької сили між цими парами протилежностей було б неможливо встановити зв’язок.

Тому можна сказати, що між Богом і Людиною має бути Посередник, і це ніщо інше, як Дух Святий, що сполучає сотворену землю з «Непомисленним», з Божественною Дійсністю.

Божественну Дійсність можна вподібнити до сонця, а Дух Святий — до сонячних променів. Як проміння несе землі світло й тепло сонця, даруючи життя всьому сотвореному, так і «Явителі»1 несуть силу Духа Святого від Божественного Сонця Дійсності, щоб дарувати світло й життя душам людей.

Погляньте: між сонцем і землею є посередник; сонце не сходить на землю, як і земля не підноситься до сонця. Контакт між ними встановлюється завдяки променям сонця, що несуть світло, тепло та жар.

Дух Святий — це Світло від Сонця Істини, який, своєю безмежною силою, несе життя й осяяння всьому роду людському, сповнюючи всі душі Божественним Сяєвом, доносячи благословення Божої Милості цілому світові. Без посередництва сонячних променів, що несуть тепло й світло, земля не змогла б отримати від сонця жодних благ.

Так і Дух Святий є самою причиною життя людини; без Духа Святого людина не мала б інтелекту, не була би здатна здобувати наукові знання, за допомогою яких вона чинить значний вплив на решту творіння. Осяяння Духа Святого наділяє людину силою думки, дає їй змогу робити відкриття, завдяки яким вона підкорює своїй волі закони природи.

Саме Дух Святий, через посередництво Пророків Бога, навчає людину духовних чеснот і дає їй змогу досягнути Життя Вічного.

Усі ці благословення приносить людині Дух Святий; тож ми можемо зрозуміти, що Дух Святий є Посередником між Творцем і сотвореним. Завдяки сонячному світлу й теплу земля приносить свої плоди та дає життя всьому, що росте; а Дух Святий оживляє людські душі.

Двоє великих апостолів, святий Петро та святий Іоанн Богослов, були колись простими скромними робітниками, які тяжко працювали, щоб заробити на хліб насущний. Силою Духа Святого їхні душі були просвітлені, і вони дістали вічні благословення Господа Христа.


	18. Дві природи людини
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Сьогодні в Парижі день радощів! Відзначають День усіх святих. Як ви вважаєте, чому тих людей називали святими? Це слово має цілком реальний зміст. Святим є той, хто веде доброчесне життя, хто звільнився від усіх людських слабкостей і недосконалостей.

У людині поєднуються дві природи: її духовна, або вища, природа та її матеріальна, або нижча, природа. Через одну природу вона наближається до Бога, через іншу — живе лише для світу. У людині проявляються ознаки обох цих природ. У своєму матеріальному вимірі людина виявляє неправдивість, жорстокість і несправедливість — усе це наслідок її нижчої природи. Властивості її Божественної природи виявляються в любові, милосерді, доброті, правдивості та справедливості — усе це є проявами вищої природи людини. Кожна добра звичка, кожна шляхетна якість належать до духовної природи людини, тоді як усі недосконалості та гріховні вчинки народжуються її матеріальною природою. Коли Божественна природа переважає людську, ми маємо святого.

Людина має спроможність чинити як добре, так і зле; якщо її спроможність чинити добре переважає й вона долає свою схильність до зла, таку людину справді можна назвати святою. Але якщо, навпаки, вона відкидає те, що від Бога, і дозволяє порочним пристрастям підкорити себе, тоді вона нічим не краща за звичайну тварину.

Святі — це люди, які звільнилися від матеріального світу та здолали гріх. Вони живуть у світі, але не належать йому, адже їхні думки весь час перебувають у світі духа. Їхнє життя минає у святості, а в їхніх учинках проявляються любов, справедливість і побожність. Вони осяяні з небес; вони — наче яскраві та сліпучі світильники там, де на землі панує темрява. Це і є Божі святі. Апостоли, які були послідовниками Ісуса Христа, нічим не відрізнялися від інших людей; як і решту людей, їх приваблювали мирські речі, і кожен із них думав лише про свою вигоду. Вони мало що знали про справедливість, і в них не знайшлося би Божественних досконалостей. Але коли вони рушили за Христом та увірували в Нього, їхнє невідання поступилося розумінню, жорстокість обернулася на справедливість, брехливість — на правдивість, а темрява — на світло. Вони були від миру, а стали духовними та божественними. Вони були дітьми темряви, а стали синами Божими, стали святими! Тож старайтеся ступати їхніми слідами, полишаючи все земне позаду та прагнучи досягнути Духовного Царства.

Моліться Богу, щоб Він укріпив вас у божественній чесноті, аби могли ви стати наче ангели у світі, наче світочі, що розкривають таємниці Царства тим, хто має проникливі серця.

Бог посилає Своїх Пророків у світ навчати й просвічувати людей, пояснювати їм таємницю Сили Духа Святого, давати їм змогу віддзеркалювати світло, щоб, у свою чергу, ставати джерелом проводу для інших. Небесні Книги, Біблія, Коран та інші Святі Писання були дані Богом як дороговкази на стежках Божественних чеснот, любові, справедливості та миру.

Тож кажу я вам, аби намагалися ви дотримуватися настанов цих Благословенних Книг і, слідуючи даним вам взірцям, так упорядковували своє життя, щоб самим ставати святими Всевишнього!


	19. Матеріальний і духовний прогрес
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Абдул-Баха́ сказав:

Яка чудова сьогодні погода — чисте небо, сяє сонце, і людське серце тим тішиться!

Така ясна й гарна погода надає людині нового життя та сил, і якщо вона хворіє, то знову відчуває у своєму серці радісну надію на відновлення здоров’я. Усі ці дари природи стосуються фізичного боку людини, адже матеріальні блага може отримувати лише її тіло.

Якщо людина успішна у своєму бізнесі, мистецтві чи професії, завдяки цьому вона має змогу підвищувати свій фізичний добробут і забезпечувати для свого тіла ту міру відчуття легкості й комфорту, якою воно насолоджується. Повсюди навколо нас ми бачимо сьогодні, як людина оточує себе всіма можливими сучасними зручностями й розкошами та ні в чому не відмовляє фізичній і матеріальній стороні своєї природи. Але пильнуйте, щоб, занадто ревно дбаючи про тілесне, ви не забували про духовне, адже матеріальні переваги не підносять духа людини. Досконалість у матеріальних речах є радістю для тіла людини, але жодним чином не звеличує її душу.

Може бути так, що людина, яка має всі матеріальні блага й живе в оточенні найбільшого комфорту, що його може дати сучасна цивілізація, позбавлена найважливішого дару Духа Святого.

Досягати матеріального прогресу, звичайно ж, добре та похвально, але при цьому не нехтуймо більш важливим духовним прогресом і не заплющуймо наших очей від Божественного світла, яке сяє поміж нас.

Лише вдосконалюючись як духовно, так і матеріально, ми можемо досягти справжнього прогресу й стати досконалими істотами. Саме для того, щоб нести у світ це духовне життя та світло, і приходили всі великі Вчителі. Вони приходили для того, щоб Сонце Істини могло проявитися та засяяти в серцях людей і щоб через його дивовижну силу люди могли здобути Світло Вічне.

Коли прийшов Господь Христос, Він поширював світло Духа Святого на всіх довкола, і учні Його та всі ті, що були осяяні Ним, стали просвіченими, духовними істотами.

Саме для того, щоб явити це світло, народився та прийшов у цей світ Бахаулла́. Він учив людей Вічної Істини та поширював промені Божественного світла в усіх краях.

Та погляньте, як людина, на жаль, нехтує цим Світлом. Вона й далі простує своїм шляхом темряви та роз’єднаності, і сварки та люті війни й досі є звичним явищем.

Людина використовує матеріальний прогрес, аби потурати своїй пристрасті до війни, і створює знаряддя й засоби руйнації задля знищення ближнього свого.

Тож прагнімо натомість досягати духовних переваг, адже це єдиний шлях істинного прогресу, який іде від Бога та який — єдиний — є Божим.

Я молюся за всіх і кожного з вас, аби могли ви отримати Щедроти Духа Святого; тоді станете ви воістину просвіченими й завжди рухатиметесь уперед і вгору до Царства Божого. Тоді ваші серця будуть готові отримати радісну звістку, ваші очі розплющаться та побачите ви Славу Бога; ваші вуха відкриються й почуєте ви поклик Царства, і з набутою красномовністю закличете ви людей до усвідомлення Божественної Сили та Любові Божої!


20. Еволюція матерії та розвиток душі
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У Парижі стає дуже холодно — так холодно, що незабаром я буду вимушений їхати звідси, але тепло вашої любові поки що утримує мене тут. Дасть Бог, я зможу залишитись із вами ще на деякий час; фізичні холод і спека не мають впливу на дух, адже він зігрівається вогнем Любові Бога. Коли ми розуміємо це, то починаємо розуміти дещо про наше життя в прийдешньому світі.

Бог, у Своїй Щедрості, дав нам можливість відчути дещо наперед, Він дав нам певні докази різниці, що існує між тілом, душею та духом.

Ми бачимо, що холод, спека, страждання тощо стосуються лише тіла й не торкаються духа.

Як часто ми бачимо людину — бідну, хвору, погано вбрану, без засобів для існування, та все ж духовно сильну! Що б не доводилося зносити її тілу, дух її є вільним і повним сил. І навпаки, як часто ми бачимо багату людину, сильну й здорову фізично, душа якої смертельно хвора!

Для проникливого розуму цілком очевидно, що дух людини — це щось дуже відмінне від її фізичного тіла.

Дух незмінний, незнище́нний. Прогрес і розвиток душі, радість і горе душі не залежать від фізичного тіла.

Коли друг тішить нас або завдає нам болю, коли любов виявляється істинною чи хибною, це впливає саме на душу. Коли наші кохані далеко, сумує наша душа, а смуток і стурбованість душі можуть відбитися на тілі.

Тож коли дух живиться святими чеснотами, тоді й тіло радіє; якщо душа впадає в гріх, тіло мучиться.

Коли ми віднаходимо істину, постійність, відданість і любов, ми щасливі; а коли стикаємося з брехнею, підступністю, ошуканством, тоді ми нещасні.

Це все те, що стосується душі, а не тілесні недуги. Тому очевидно, що душа, як і тіло, має свою індивідуальність. Але якщо тіло зазнає змін, духа це не торкнеться. Якщо ви розіб’єте бокал, у якому відблискує сонце, бокал буде розбитий, але сонце й далі світитиме! Якщо зламати клітку, у якій сидить пташка, пташка залишиться неушкодженою! Якщо розбити лампу, вогонь може й далі яскраво горіти!

Те саме стосується й духа людини. Смерть знищує її тіло, але не має влади над її духом — він є вічним, безсмертним, не знає народження та смерті.

Що ж до душі людини після смерті, то вона зберігає ту міру чистоти, якої досягла за життя у фізичному тілі, а звільнившись від тіла, залишається зануреною в океан Божої Милості.

З тієї миті, як душа залишає тіло й досягає Небесного Світу, її еволюція стає духовною, і ця еволюція є наближенням до Бога.

У світі фізичного творіння еволюція відбувається від одного ступеня досконалості до іншого. Мінерал, зі своїми досконалостями мінералу, переходить у світ рослин; рослина зі своїми досконалостями переходить у світ тварин, і так далі аж до світу людства. Цей світ сповнений примарних суперечностей; у кожному із цих царств (мінералів, рослин і тварин) життя існує на своєму рівні; та якщо порівнювати з життям людини, земля здається мертвою, хоч вона теж є живою та має своє життя. У цьому світі все живе й помирає та знову живе в інших формах життя, але у світі духа все інакше.

Душа не еволюціонує від одного ступеня до іншого відповідно до певного закону, а лише розвивається, стаючи ближчою до Бога, Милістю Божою та Щедрістю.

Моя щира молитва — щоб ми всі могли бути в Царстві Бога й наближені до Нього.
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	21. Духовні зібрання в Парижі

4 листопада

По всій Європі сьогодні чути про різні зустрічі й зібрання, утворюються різноманітні товариства. Є ті, що цікавляться торгівлею, наукою, політикою, і багато інших. Усі вони служать матеріальним цілям і прагнуть прогресу й просвіти для світу матерії. Але рідко коли їх торкається подих світу духа. Вони здаються такими, що не усвідомлюють Божественного Голосу, не дбають про Божі справи. Але ця зустріч у Парижі є по-справжньому духовною. Божественне Віяння лине поміж вас, світло Царства сяє в усіх серцях. Божественна любов Господа — це сила серед вас, і, зі спраглими душами, ви отримуєте радісні вісті великої втіхи.

Ви всі зібралися тут в єдиному пориві, із серцями, що притягуються одне до одного, з переповненими Божественної любові душами, які трудяться заради єдності світу та прагнуть до неї.

Воістину, це зібрання — духовне! Воно подібне до прекрасного запашного саду! Небесне Сонце освітлює його золотим промінням, і його тепло пронизує та звеселяє кожне серце, яке очікує. Любов Христа, що перевершує все знання, між вами; Дух Святий — ваш помічник.

День у день це зібрання зростатиме й ставатиме сильнішим, поки дух його поступово не підкорить цілий світ!

Усім своїм серцем намагайтеся бути каналами, що готові відкритися для Щедрості Божої. Бо кажу я вам, що обрав Він вас бути Його посланцями любові по всьому світі, носіями Його духовних дарів людям, засобами поширення єдності та злагоди на землі. Усім своїм серцем дякуйте Богові за те, що вам дано такий привілей. Адже й цілого життя, присвяченого уславленню, не так і багато, щоб подякувати Богові за таку милість.

Піднесіть свої серця над сьогоденням і дивіться в майбутнє сповненими віри очима! Сьогодні сіється насіння, зерно падає в землю, та побачите: настане день, коли воно зійде славним деревом і гілки його згинатимуться під вагою плодів. Радійте й веселіться, що цей день зайнявся, спробуйте збагнути його силу, адже вона, воістину, є дивовижною! Бог увінчав вас честю, і у ваших серцях запалив Він променисту зорю; воістину, її світло осяє цілий світ!


	22. Два види світла
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Погода сьогодні похмура та гнітюча. На Сході постійно світить сонце, завжди видно зірки й дуже мало хмар. Світло завжди з’являється на сході та проливає своє проміння на захід.

Існує два види світла. Є видиме світло сонця, за допомогою якого ми можемо бачити красу світу навколо нас, — без нього ми нічого не бачили б.

Попри те що призначення цього світла — робити речі видимими для нас, воно не може дати нам силу бачити їх або розуміти їхні різноманітні принади, адже це світло не має інтелекту, не має свідомості. Са́ме світло інтелекту дає нам знання та розуміння, і без цього світла від фізичних очей не було би жодної користі.

Це світло інтелекту є найвищим світлом, що існує, адже воно походить від Світла Божественного.

Світло інтелекту дає нам змогу розуміти й осягати все, що існує, та лише Божественне Світло може дати нам побачити невидиме й дає нам змогу бачити істини, які стануть видимими для світу лише за тисячі років.

Са́ме Божественне Світло дало змогу пророкам побачити дві тисячі років тому те, що станеться, і сьогодні ми спостерігаємо, як утілюється побачене ними. Тож ми маємо прагнути са́ме цього Світла, адже воно є величнішим за будь-яке інше.

Са́ме це Світло дало Мойсею можливість побачити й осягнути розумом Лик Божий і почути Голос Небесний, який говорив до Нього з Неопалимої Купини1.

Са́ме про це Світло говорить Муха́ммед, коли каже: «Аллах — світло Небес і Землі».

Усіма вашими серцями прагніть цього Небесного Світла, аби змогли ви збагнути прояви дійсності й пізнати таємниці Бога, аби приховані шляхи стали явними перед вашими очима.

Це світло можна вподібнити дзеркалу: як дзеркало відбиває все, що знаходиться перед ним, так і це Світло відкриває очам нашого духа все, що існує в Царстві Божім, і робить видимими прояви дійсності всіх речей. За допомогою цього сяйного Світла все духовне тлумачення Святих Писань стало очевидним, приховане з Усесвіту Бога стало явним і ми дістали змогу осягати Божественний замисел щодо людини.

Я молюся, щоб Бог у милості Своїй освітив серця та душі ваші славним Світлом Своїм, і тоді кожен із вас засяє, як промениста зоря в темряві світу.


	23. Духовне устремління на Заході

Абдул-Баха́ сказав:

Щиро вітаю вас! Зі східних земель прибув я на Захід, аби провести з вами деякий час. На Сході часто кажуть, що народ Заходу не має духовності, але я не побачив цього. Дякувати Богові, я бачу й відчуваю, що серед народів Заходу є велике устремління до духовного та що в деяких випадках їхнє духовне сприйняття є навіть гострішим, ніж у їхніх братів зі Сходу. Якби дане на Сході вчення сумлінно поширювалося на Заході, сучасний світ був би більш просвіченим місцем.

Хоча в минулому всі великі Духовні Вчителі з’являлися на Сході, там і досі багато людей, абсолютно позбавлених духовності. А щодо речей духовних, вони такі ж мертві, як камінь; навіть більше, вони не бажають змінюватись, оскільки вважають, що людина є лише вищою формою тварини та що все пов’язане з Богом її не стосується.

Але прагнення людини мають піднестися вище цього: погляд людини завжди має бути спрямований вище за неї, завжди вперед і вгору, допоки, Милістю Бога, вона не досягне Царства Небесного. Знову ж таки, є люди, очі яких сприймають лише фізичний прогрес та еволюцію у світі матерії. Ці люди воліють вивчати подібність між їхнім фізичним тілом і тілом мавпи замість того, щоб споглядати дивовижний зв’язок їхнього духа з Божим. Це справді дивно, адже людина нагадує нижчі творіння лише фізично, а в частині свого інтелекту вона зовсім на них не схожа.

Людина завжди розвивається. Сфера її знань постійно розширюється, а її розумова діяльність протікає численними та різноманітними каналами. Погляньте, чого людина досягла в галузі науки, поміркуйте про її численні відкриття й незліченні винаходи та її глибоке розуміння законів природи.

Те саме й у світі мистецтва, і цей дивовижний розвиток людських здібностей з часом дедалі більш прискорюється. Якщо зібрати разом відкриття, винаходи й матеріальні звершення останніх тисячі п’ятисот років, можна побачити, що за останні сто років людство просунулося вперед більше, ніж за попередні чотирнадцять віків. Це так, адже стрімкість поступу людства зростає що століття.

Сила інтелекту є одним із найбільших дарунків Бога людині; саме ця сила робить людину істотою, вищою за тварину. Тоді як століття за століттям, вік у вік розумові здібності людини зростають і стають дедалі більш проникливими, розум тварини не змінюється. Тварини сьогодні не розумніші, ніж були тисячу років тому! Чи є кращий доказ, який продемонстрував би відмінність людини від царства тварин? Без сумніву, це ясно як день.

Що ж стосується духовних досконалостей, то вони належать людині за правом народження, і лише вона з усього сотвореного володіє ними. Людина, за своєю сутністю, є духовною істотою, і лише коли вона живе в дусі, то є по-справжньому щасливою. Це духовне прагнення та сприйняття притаманні всім людям однаково, і, на моє тверде переконання, люди Заходу мають великі духовні устремління.

Я палко молюся, щоб зірка Сходу осяяла своїми блискучими променями Західний світ і щоб люди Заходу могли повстати на допомогу своїм братам на Сході із силою, запалом і відвагою.


	24. Лекція, прочитана в паризькій студії
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Це справді дім Бахаї. Щоразу, коли виникає такий дім або місце для зустрічей, він стає одним із найбільших помічників загального розвитку міста та країни, до яких він належить. Він сприяє зростанню освіти й науки та стає відомим своєю глибокою духовністю, а також любов’ю, яку поширює серед людей.

Заснування такого місця для зустрічей завжди супроводжується надзвичайним процвітанням. Перші Збори Бахаї, що існували в Тегерані, мали особливе благословення! За один рік вони так стрімко виросли, що кількість їхніх членів збільшилась удев’ятеро від початкової. Нині в далекій Персії є багато таких зібрань, де друзі Бога гуртуються в цілковитій радості, любові та єдності. Вони вчать Справи Божої, навчають неосвічених, привертають серце до серця братерською любов’ю. Саме вони допомагають бідним та нужденним і дають їм їхній хліб насущний. Вони виявляють любов до хворих і дбають про них і є вісниками надії та розради для нещасних і пригноблених.

О ви, що в Парижі, прагніть до того, аби ваші зібрання були подібні до цього й приносили навіть більші плоди.

О друзі Бога! Якщо віритимете ви в Слово Боже та будете сильними, якщо слідуватимете заповідям Бахаулли́ — доглядати хворих, підіймати впалих, дбати про бідних і нужденних, надавати притулок знедоленим, захищати пригноблених, утішати нещасних і любити світ людства всім своїм серцем, — тоді, кажу я вам, це місце зустрічей незабаром збере дивовижний врожай. День у день кожен його член розвиватиметься та ставатиме дедалі більш духовним. Але ви маєте стояти на міцному фундаменті, а ваші цілі та прагнення мають бути зрозумілі кожному члену. Вони мають бути такими.

1. Виявляти співчуття та добру волю до всього роду людського.

2. Служити людству.

3. Намагатися вести й просвіщати тих, хто в темряві.

4. Бути добрими до всіх і виявляти прихильність до кожної живої душі.

5. Бути смиренними у вашому ставленні до Бога, бути постійними у вашій молитві до Нього, аби щодня ставати ближчими до Бога.

6. Бути настільки вірними та щирими в усіх ваших діях, аби кожного члена знали як утілення якостей чесності, любові, віри, доброти, щедрості й мужності. Зректися всього, що не від Бога, бути зачарованими Небесним Віянням — бути божественною душею, щоб увесь світ знав, що бахаї — досконала сутність.

Намагайтеся досягти цього на цих зустрічах. Тоді ви, друзі Бога, воістину та насправді, зберетеся з великою радістю! Допомагайте одне одному й, досягнувши бездоганної єдності, станьте як одна людина.

Я молю Бога, аби ви щодня розвивалися духовно, щоб у вас дедалі більше проявлялася Божа любов, аби помисли ваших сердець очистились, і щоб обличчя ваші завжди були обернуті до Нього. Бажаю, щоб усі ви як один наблизилися до порогу єдності й увійшли до Царства. Нехай кожен із вас уподібниться полум’яному смолоскипу, що яскраво горить вогнем Любові Божої.
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Абдул-Баха́ сказав:

Сьогодні я говоритиму з вами про Бахауллу́. Третього року після того як Баб проголосив Свою Місію, Бахауллу́, якого фанатичні мулли звинуватили у вірі в нову доктрину, арештували та кинули у в’язницю. Однак наступного дня декілька міністрів уряду та інших впливових людей посприяли Його звільненню. Згодом Його знову заарештували, і священнослужителі засудили Його на смерть! Намісник вагався виконувати цей вирок, побоюючись революції. Священнослужителі зібралися в мечеті, перед якою знаходилося місце для страт. Усі люди міста юрмилися перед мечеттю. Теслярі принесли свої пилки й молотки, м’ясники прийшли зі своїми ножами, муляри й будівельники тримали на плечах лопати — усі ці люди, підбурювані нестямними муллами, бажали долучитися до честі вбити Його. Усередині мечеті зібралися богослови. Бахаулла́ стояв перед ними та з великою мудрістю відповідав на всі їхні запитання. Зокрема, Бахаулла́ змусив замовкнути головного мудреця, спростувавши всі його аргументи.

Між двома із цих священнослужителів виникла дискусія щодо значення деяких слів у писаннях Ба́ба; звинувачуючи Його в неточності, вони запропонували Бахауллі́ захистити Його, якщо Він здатен зробити це. Цих служителів було цілковито принижено, оскільки Бахаулла́ довів перед усім зібранням цілковиту правоту Ба́ба й те, що звинувачення були висунуті через невігластво.

Тоді переможені звеліли піддати Його катуванню через удари палицями по стопах і, розлючені ще більше, ніж до того, вивели Його на місце страти біля стін мечеті, де обдурені люди чекали на Його появу.

Намісник усе ще боявся виконати вимогу священнослужителів і стратити Його. Усвідомлюючи небезпеку, у якій опинився поважний в’язень, він послав кількох людей на Його порятунок. Їм удалося здійснити це, проломивши стіну мечеті та вивівши Бахауллу́ через цей пролам у безпечне місце, але не на волю, адже намісник переклав відповідальність зі своїх плечей і відправив Бахауллу́ до Тегерана. Там Його тримали ув’язненим у підземній тюрмі, куди ніколи не потрапляло світло дня. На Його шию надягнули важкий ланцюг, яким Його прикували до п’ятьох інших бабі́; ці кайдани були зімкнуті разом міцними, дуже важкими шворнями та гвинтами. Одяг і феска Бахаулли́ були розірвані на лахміття. У цих жахливих умовах Його тримали впродовж чотирьох місяців.

Увесь цей час нікому з Його друзів не дозволяли побачити Його.

Тюремний чиновник зробив спробу отруїти Бахауллу́, але отрута не подіяла й лише завдала Йому великих страждань.

Через деякий час уряд звільнив Його та вислав разом із сім’єю до Багдада, де Він залишався впродовж одинадцяти років. У цей період Він зазнавав суворих переслідувань і був оточений невсипущою ненавистю Своїх ворогів.

Він зносив усі лиха й знущання з величезною мужністю та стійкістю. Часто, просинаючись уранці, Він не знав, чи доживе до заходу сонця. Тим часом священнослужителі щодня приходили та ставили Йому питання про релігію й метафізику.

Нарешті турецький намісник вислав Його до Константинополя, звідки Його доправили до Адріанополя, де Він залишався впродовж п’яти років. Урешті-решт Його відправили у віддалену фортецю-тюрму святого Іоанна з Акки. Тут Його ув’язнили у військовій частині фортеці й тримали під найсуворішим наглядом. Мені бракує слів оповісти вам про численні випробування, яких Йому довелося зазнати, і про всі нещастя, які Він зносив у тій в’язниці. Та попри це саме із цієї в’язниці Бахаулла́ написав усім монархам Європи, і ці листи, за винятком одного, були надіслані поштою.

Послання Насеру ад-Дін Шаху було довірене перському бахаї, мірзі Баді́ Хурасані, який узявся доставити його особисто в руки шахові. Цей сміливий чоловік чекав на появу шаха в одному з районів Тегерана, коли той мав проїжджати тим маршрутом, прямуючи до свого літнього палацу. Мужній посланець прослідував за шахом до палацу й кілька днів чекав на дорозі біля входу. Його завжди бачили на тому самому місці, поки люди не почали дивуватися, що він там робить. Нарешті про нього почув шах і звелів своїм слугам привести того чоловіка до себе.

«О слуги шаха, я приніс листа, який маю доставити у його власні руки, — сказав Баді, а тоді звернувся до шаха: Я приніс вам листа від Бахаулли́».

Його негайно схопили й почали допитувати ті, хто хотів добитися від нього інформації, яка допомогла б їм у подальших переслідуваннях Бахаулли́. Баді́ не відповідав ані слова; тоді вони почали катувати його, та він і далі зберігав мовчання! Через три дні вони вбили його, так і не змусивши говорити! Ці жорстокі люди фотографували його під час тортур1.

Шах передав лист Бахаулли́ священнослужителям, аби ті пояснили йому, про що той лист. Через декілька днів ці священнослужителі сказали шаху, що той лист був від політичного ворога. Шах розгнівався та промовив: «Це не пояснення. Я плачу вам за те, щоб ви читали мої листи й відповідали на них, тож виконуйте!»

Дух і сенс Скрижалі до Насера ад-Дін Шаха були, у кількох словах, такі: «Нині настав час, коли була явлена Справа Слави Божої, Я прошу дозволу приїхати в Тегеран і відповісти на будь-які запитання, які зможуть поставити Мені священнослужителі.

Я закликаю Вас зректися мирської пишноти вашої імперії. Пригадайте всіх тих великих царів, які жили до вас: їхня слава згинула!»

Лист був написаний у найпрекраснішому стилі, і в ньому далі було викладено застереження цареві та йшлося про майбутнє торжество Царства Бахаулли́ — як у Східному, так і в Західному світі.

Шах не звернув уваги на попередження, що містилися в тому листі, і до самого кінця продовжував жити, як раніше.

Хоча Бахаулла́ перебував у в’язниці, з ним була велика Сила Духа Святого!

Ніхто інший у в’язниці не міг уподібнитися Йому. Попри всі Свої негоди Він ніколи не скаржився.

У гідності Своєї Величі Він завжди відмовлявся зустрічатися з місцевим намісником чи іншими впливовими людьми міста.

Попри невпинно суворий нагляд Він залишав в’язницю та повертався, коли хотів! Він помер у домі, розташованому приблизно за три кілометри від фортеці святого Іоанна з Акки.
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У всьому світі чути, як вихваляють прекрасні висловлювання та захоплюються високоморальними настановами. Усі люди кажуть, що люблять те, що добре, і ненавидять усе зле! Щирістю слід захоплюватися, а брехати — негідно. Віра — це чеснота, а віроломство — ганьба людства. Благословенна справа — звеселяти серця людей, а завдавати людям болю — погана. Бути добрим і милосердним — правильно, а ненавидіти — грішно. Справедливість — це шляхетна якість, а несправедливість — беззаконня. Обов’язок людини — бути співчутливою та нікому не шкодити, за будь-яку ціну уникати заздрощів і злоби. Слава людська — це мудрість, а не невігластво; світло, а не темрява! Добре — обертатись обличчям до Бога, і нерозумно — ігнорувати Його. Наш обов’язок — спрямовувати людину вгору, а не вводити її в оману та спричиняти її падіння. Існує багато інших подібних прикладів.

Але всі ці висловлювання є лише словами, і дуже мало з них ми бачимо втіленими у світі дій. Навпаки, ми спостерігаємо, що люди охоплені пристрастю та егоїзмом, кожен думає лише про власну вигоду, навіть якщо це призводить до краху його брата. Вони всі непокояться тим, щоб збагатитися, і майже або зовсім не турбуються про добробут інших. Вони хвилюються про власний спокій і комфорт, тоді як умови ближніх їх узагалі не обходять.

На жаль, це шлях, яким крокує більшість людей.

Але бахаї не повинні бути такими; вони повинні піднятися вище такого стану. Дії мають бути для них важливішими, ніж слова. Вони повинні бути милосердними у своїх діях, а не лише на словах. Вони повинні завжди підтверджувати своїми діями те, що проголошують на словах. Їхні вчинки мають доводити їхню відданість, і в їхніх діях має виявлятися Божественне світло.

Хай ваші дії вголос кричать всьому світові, що ви насправді бахаї, адже саме дії промовляють до світу та є запорукою прогресу людства.

Якщо ми є істинними бахаї, слова не потрібні. Наші дії допомагатимуть світові, поширюватимуть цивілізацію, сприятимуть прогресу науки й розвитку мистецтв. Без дій у матеріальному світі не можна досягнути нічого, як і слова без підтримки дій не здатні наблизити людину до духовного Царства. Не самим марнослів’ям обранці Бога досягли святості, а терплячим життям, сповненим активного служіння, несли світло у світ.

Тож прагніть, аби ваші дії день у день ставали прекрасними молитвами. Оберніться до Бога та завжди намагайтеся робити те, що є правильним і шляхетним. Збагачуйте бідних, піднімайте занепалих, утішайте скорботних, зцілюйте хворих, заспокоюйте наляканих, визволяйте пригноблених, даруйте надію тим, хто її втратив, надавайте прихисток нужденним!

Це праця справжнього бахаї, і це те, що від нього очікується. Якщо ми прагнемо робити все це, тоді ми справжні бахаї, але якщо ми нехтуємо цим, тоді ми не є послідовниками Світла та не маємо права носити це ім’я.

Бог, який бачить усі серця, знає, наскільки наші життя є втіленням наших слів.
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В Євангелії від святого Іоанна Христос говорить: «Коли хто не родиться з води й Духа, той не може ввійти в Царство Боже»1. Священники витлумачили це так, що хрещення необхідне для спасіння. В іншому Євангелії сказано: «Він хреститиме вас Духом Святим і вогнем»2.

Тобто в хрещенні вода та вогонь — одне! Не може бути, щоб згадана тут «вода» була фізичною водою, адже вона є прямою протилежністю «вогню», а одне знищує інше. Коли в Євангеліях Христос говорить про «воду», Він має на увазі те, що дає життя, адже без води не може жити жодна земна істота — ані мінерал, ані рослина, ані тварина чи людина; від води залежить саме існування всіх і кожного. Так, останні наукові відкриття доводять, що навіть мінерал має певну форму життя й також потребує води для свого існування.

Вода породжує життя, і, коли Христос говорить про воду, Він символічно зображує те, що породжує Життя Вічне.

Ця життєдайна вода, про яку Він говорить, подібна до вогню, адже це не що інше, як Любов Божа, і ця любов означає життя для наших душ.

Вогнем Любові Божої спалюється завіса, що відокремлює нас від Небесних Дійсностей, і з ясним баченням ми дістаємо можливість прагнути вперед і вгору, повсякчас просуваючись на стезі чеснот і святості та стаючи засобом, який несе світло у світ.

Немає нічого величнішого та благословеннішого за Любов Божу! Вона дарує зцілення хворому, бальзам — пораненому, радість і втіху — усьому світу, і лише через неї людина може досягти Життя Вічного. Суттю всіх релігій є Любов Божа, і вона є основою всіх священних учень.

Саме Любов Божа вела Авраама, Ісака та Якова, дала сили Йосипу в Єгипті й додала мужності й терпіння Мойсею.

Завдяки Любові Божій у цей світ був посланий Христос із Його наснажливим прикладом бездоганного життя в дусі самопожертви й відданості, який приніс людям звістку про Життя Вічне. Саме Любов Божа дала Муха́ммеду силу вивести арабів зі стану тваринного занепаду в піднесеніший стан буття.

Саме Любов Божа живила Ба́ба та привела Його до Його найвищої жертви, зробивши Його груди добровільною мішенню для тисячі куль.

Зрештою, саме Любов Божа подарувала Сходу Бахауллу́, а тепер посилає світло Його вчення далеко на Захід, а також від полюса до полюса.

Тож я закликаю вас, усвідомлюючи її силу та красу цього вчення, пожертвувати всіма своїми думками, словами й діями заради того, щоб принести знання про Любов Божу в кожне серце.
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Я хочу висловити свою вдячність за вашу гостинність і мою втіху тим, що ви налаштовані на духовне. Я радий бути присутнім на такому зібранні, яке зійшлося, щоб послухати Божественне Послання. Якби ви могли подивитись оком істини, то побачили би величезні хвилі духовності в цьому місці. Сила Духа Святого присутня тут для всіх. Хвала Богу, що ваші серця наснажені Божественним завзяттям! Ваші душі подібні до хвиль на морі духа; і хоч кожна особа є окремою хвилею, океан — єдиний; усі об’єднані в Богові.

Кожне серце має випромінювати єдність, аби Світло єдиного Божественного Джерела всього засяяло яскраво та ясно. Нам не варто зважати лише на окремі хвилі, але дивитися на все море. Ми маємо піднятися від індивідуального до цілого. Дух — неначе один величний океан, а його хвилі — це душі людей.

У Святому Писанні говориться, що на землі постане Новий Єрусалим. Нині очевидно, що це небесне місто побудоване не з матеріального каменю та будівельного розчину, а є нерукотворним, вічним на Небесах.

Це пророчий символ, який означає повторну появу Божественного Вчення, мета якого — просвітити серця людей. Багато часу минуло відтоді, як Святий Провід керував життям роду людського. Але тепер, нарешті, Святе Місто Новий Єрусалим знову постало у світі, воно заново з’явилося під східним небом; від обрію Персії здійнявся його блиск, аби стати світлом, що осяє цілий світ. Ми бачимо в ці дні здійснення Божественного Пророцтва. Єрусалим зник. Небесне місто було знищене, а нині його відбудовано; його зрівняли із землею, а тепер його стіни та шпилі відновлено й вони височіють угорі у своїй оновленій та славній красі.

У Західному світі перемогло матеріальне процвітання, тоді як на Сході засяяло духовне сонце. Я дуже радий бачити в Парижі таке зібрання, як це, де духовний та матеріальний прогрес перебувають у єдності.

Людина — справжня людина — це душа, а не тіло; хоча фізично людина належить до царства тварин, та її душа підносить її над рештою творіння. Погляньте, як світло сонця освітлює матеріальний світ, так само й Божественне Світло проливає свої промені в царстві душі. Саме душа робить людське створіння божественною істотою!

Силою Духа Святого, який діє через її душу, людина здатна сприймати Божественну дійсність усього сущого. Усі великі витвори мистецтва й науки є свідченнями цієї сили Духа.

Той самий Дух дає Вічне Життя.

Лише ті, що охрещені Божественним Духом, зможуть зв’язати всі народи узами єдності. Саме завдяки силі Духа Східний світ духовної думки може переплестись із Західним царством дії, щоб матеріальний світ зміг стати Божественним.

Із цього випливає, що всі, хто працює заради Верховного Задуму, є солдатами в армії Духа.

Світло небесного світу веде війну проти світу темряви та ілюзії. Промені Сонця Істини розганяють темряву забобонів і непорозуміння.

Ви — від Духа! Ви, хто шукає істину, сприймете Одкровення Бахаулли́ з великою радістю! Це вчення — від Духа, і в ньому немає жодної заповіді, що не від Божественного Духа.

Дух неможливо сприйняти матеріальними органами чуття фізичного тіла, за винятком його зовнішніх знамень і проявів. Тіло людини видиме, душа — невидима. Саме душа спрямовує здібності людини, керує її людяністю.

Душа має дві головні здібності. (а) Так само, як очі, вуха та мозок людини доносять до душі інформацію про зовнішні обставини, так і душа повідомляє свої бажання й цілі через мозок до рук і вуст фізичного тіла, у такий спосіб виражаючи себе. Дух у душі — це сама сутність життя. (б) Друга здібність душі проявляється у світі видінь, де душа, у якій мешкає дух, існує та функціонує без допомоги матеріальних тілесних чуттів. Там, у царстві видінь, душа бачить без допомоги фізичного ока, чує без допомоги фізичного вуха, мандрує незалежно від фізичного руху. Отже, очевидно, що дух у душі людини може функціонувати через фізичне тіло, використовуючи звичайні органи чуттів, і що він також здатен жити й діяти у світі видінь без їхньої допомоги. Це, поза жодними сумнівами, доводить вищість душі людини над її тілом, вищість духу над матерією.

Наприклад, погляньте на цю лампу: хіба світло в ній не є вищим за лампу, у якій воно міститься? Якою прекрасною не була би форма лампи, якщо в ній немає світла, її призначення залишається невиконаним, вона не має життя — є мертвою річчю. Лампа потребує світла, але світло не потребує лампи.

Дух не потребує тіла, але тілу потрібен дух, інакше воно не зможе жити. Душа може жити без тіла, але тіло без душі помирає.

Якщо людина втрачає зір, слух, руку або ногу, але душа продовжує мешкати в її тілі, вона живе й може виявляти божественні чесноти. З іншого боку, без духа не могло б існувати навіть досконале тіло.

Найбільша сила Духа Святого існує в Божественних Явителях Істини. Силою Духа Небесне Вчення було принесене у Світ Людства. Силою Духа життя вічне дійшло до дітей людських. Силою Духа Божественна Слава засяяла від Сходу до Заходу, і силою того ж Духа проявляться божественні чесноти людства.

Наші найбільші зусилля необхідно зосереджувати на зреченні мирських речей; ми маємо прагнути ставати більш духовними, сяйними, дотримуватися настанов Божественного Вчення, служити справі єдності та справжньої рівності, бути милосердними, віддзеркалювати любов Найвищого на всіх людей, щоб світло Духа було явним в усіх наших діяннях, аби зрештою все людство об’єдналося, його бурхливе море заспокоїлося та всі штормові хвилі зникли з поверхні океану життя, аби той надалі став спокійним і мирним. Тоді людство побачить Новий Єрусалим і ввійде в його браму й отримає Божественну Благодать.

Я дякую Богові, що був із вами цього дня, і я дякую вам за ваше духовне сприйняття.

Я молюся, щоб ваше Божественне завзяття зростало, аби сила єдності в Дусі збільшувалася заради того, щоб сповнилися пророцтва та щоб у це величне століття Світла Бога збулися всі записані у Священних Книгах радісні звістки. Це славний час, про який говорив Господь Ісус Христос, коли велів нам молитися словами: «Нехай прийде Царство Твоє, нехай буде воля Твоя, як на небі, так і на землі». Маю надію, що це також і ваше сподівання та велике бажання.

Ми об’єднані спільною метою та сподіваємося, що всі будемо, як один, і кожне серце буде осяяне Любов’ю нашого Божественного Отця, Бога!

Нехай усі ваші дії будуть духовними, а всі ваші інтереси й прихильності будуть зосереджені на Царстві Слави!
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Абдул-Баха́ сказав:

Сьогодні я говоритиму про еволюцію, або прогрес, духа.

У природі не існує цілковитого спокою. Усе або прогресує, або деградує. Усе рухається вперед або назад, ніщо не стоїть без руху. Від народження людина розвивається фізично, поки не досягне зрілості, а тоді, дійшовши розквіту свого життя, починає вгасати: сила й міць тіла меншають і людина поступово доходить часу смерті. Так само й рослина розвивається від насінини до зрілості, а потім її життя починає занепадати, поки рослина не зів’яне й не помре. Птах злітає на певну висоту й, досягнувши найвищої можливої точки свого польоту, починає своє зниження до землі.

Тож очевидно, що рух необхідний усьому, що існує. Усе матеріальне прогресує до певної точки, а потім починає занепадати. Це закон, який керує всім фізичним творінням.

Тепер поміркуймо про душу. Ми побачили, що рух необхідний для існування; ніщо живе не позбавлене руху. Усе творіння — із царства мінералів, рослин чи тварин — змушене коритися закону руху; воно має рухатись або вгору, або вниз. Але людська душа не знає занепаду. Єдиний її рух — до досконалості; лише зростання та прогрес становлять рух душі.

Божественна досконалість — безмежна, тож безмежним є й розвиток душі. Від самого народження людини її душа розвивається, зростають її інтелектуальні здібності та збільшуються знання. Коли тіло помирає, душа продовжує жити. Усі різні ступені сотворених фізичних істот обмежені, але душа — безмежна!

У всіх релігіях вірять, що душа переживає смерть тіла. Люди підносять прохання про заступництво для своїх коханих небіжчиків, моляться за їхній поступ і прощення їхніх гріхів. Якби душа гинула разом із тілом, це все не мало б сенсу. Навіть більше, якби душа не мала можливості рухатися до досконалості після того, як звільнилася від тіла, то яка користь була б від цих сповнених любові молитов, від благань, звернених до Бога?

Ми читаємо у священних писаннях, що «усі добрі справи мають своє продовження»1. Тож, якби душа не залишалася жити, це також нічого не означало б!

Сам факт того, що наш духовний інстинкт, який, без сумніву, даний людині не даремно, спонукає нас молитися за благополуччя тих любих нам, які залишили матеріальний світ, — хіба ж не свідчить він про те, що їхнє існування триває?

У світі духа немає зворотного руху. Світ тлінності — це світ суперечностей і протилежностей; за умови, що рух тут є обов’язковим, усе має рухатись або вперед, або назад. У сфері духа хід назад неможливий, весь рух спрямований до досконалого стану. «Прогрес» — це вияв духа у світі матерії. Інтелект людини, її здатність міркувати, її знання, наукові досягнення — усе це, як прояви духа, становить частину невідворотного закону духовного розвитку й, відповідно, є безсмертним.

Маю надію, що ви розвиватиметесь у світі духа, як і у світі матерії; що вдосконалюватиметься ваш інтелект, ваші знання поповнюватимуться, а ваше розуміння розширюватиметься.

Ви маєте завжди йти вперед, ніколи не стояти на місці; уникайте стагнації — першого кроку до руху назад, до занепаду.

Усе фізичне творіння тлінне. Ці матеріальні тіла складаються з атомів; коли ці атоми починають відокремлюватися, починається процес розпаду, а тоді настає те, що ми називаємо смертю. Це з’єднання атомів, яке утворює тіло або смертний складник будь-якої сотвореної істоти, є минущим. Коли сила тяжіння, що тримає ці атоми разом, зникає, тіло як таке припиняє існувати.

З душею все інакше. Душа не є поєднанням елементів; вона не складається з безлічі атомів, а є однією неподільною субстанцією й тому вічна. Вона взагалі поза межами властивостей фізичного творіння; вона безсмертна!

Наукова філософія довела, що простий елемент («простий» у значенні «не складений») є незруйновним і вічним. Душа, яка не є сукупністю елементів, по суті, є простим елементом, а отже, не може припинити існувати.

Душа, належачи до тієї єдиної неподільної субстанції, не піддається ні дезінтеграції, ні руйнуванню, а тому немає причин і для того, щоб вона припинила своє існування. Усе живе виявляє ознаки свого існування, із чого випливає, що ці ознаки не могли б існувати самі по собі, якби того, виявом чого вони є або про що вони свідчать, не було б. Те, що не існує, звичайно, не може породити ознак свого існування. Численні ознаки існування духа завжди перед нами.

Сліди Духа Ісуса Христа — вплив Його Божественного Вчення — присутні з нами сьогодні та є вічними.

Те, чого не існує, як зазначалося, не можна побачити за ознаками. Для того щоб писати, людина має існувати: той, хто не існує, не може писати. Письмо, саме по собі, є ознакою душі та інтелекту того, хто пише. Священні Писання, що за всіх часів містять те саме Вчення, доводять безперервність духа.

Поміркуйте про мету творіння: чи можливо, щоб усе було створене для того, щоб еволюціонувати та розвиватися впродовж незліченних віків із цією дрібною метою — кілька років життя людини на землі? Хіба мислимо, щоб це було кінцевою метою існування?

Мінерал еволюціонує, поки його не поглине життя рослини; рослина прогресує, поки нарешті не втратить своє життя в житті тварини; тварина, у своєю чергу, становлячи частину харчування людини, вбирається в життя людини.

Отже, як бачимо, людина поєднує в собі все творіння та є вищою за всі сотворені істоти, метою, до якої прогресували незліченні віки існування.

У найліпшому випадку людина проводить у цьому світі дев’ять десятків років — справді короткий час!

Чи припиняє людина існувати, коли залишає тіло? Якщо її життя закінчується, тоді вся попередня еволюція є марною, усе було даремно! Хіба можна уявити, щоб у Творіння не було більш величної мети?

Душа вічна, безсмертна.

Матеріалісти кажуть: «Де душа? Що це таке? Ми її не бачимо й не можемо до неї доторкнутись».

Ось як ми маємо їм відповідати: Скільки б не розвивався мінерал, він не може збагнути світу рослини. Та цей брак розуміння не доводить, що рослини не існує!

Хоч до якого рівня розвинеться рослина, вона не здатна зрозуміти світу тварин; це незнання не доводить, що тварини не існує!

Тварина, хоч якою високорозвиненою вона не була б, не може уявити розумових здібностей людини, як не може осягнути й природи її душі. Але, знову-таки, це не доводить, що людина не має розумових здібностей чи душі. Це лише демонструє, що одна форма існування не здатна збагнути форми, що вища за неї.

Ця квітка може не усвідомлювати існування такої істоти, як людина, але факт її незнання не заважає людству існувати.

Так само, якщо матеріалісти не вірять в існування душі, їхня невіра не доводить, що не існує такої сфери, як світ духа. Саме існування інтелекту людини доводить її безсмертність; навіть більше, темрява доводить наявність світла, адже без світла не було б тіні. Бідність доводить існування багатства, адже як, за відсутності багатства, ми могли б виміряти бідність? Незнання доводить, що знання існує, адже без знання як могло б існувати незнання?

Тож ідея смертності допускає існування безсмертя, адже, якби не було Життя Вічного, не існувало б способу виміряти життя цього світу!

Якби дух не був безсмертним, як би Явителі Бога могли зносити такі жахливі випробування?

Чому Ісус Христос помер страшною смертю на хресті?

Чому Муха́ммед зазнав гонінь?

Чому Баб приніс найвищу жертву та чому Бахаулла́ провів роки Свого життя у в’язниці?

Для чого ж були всі ці страждання, як не для того, щоб довести вічне життя духа?

Христос страждав, Він прийняв усі Свої випробування через безсмертя Свого духа. Якщо людина замислиться, вона зрозуміє духовне значення закону прогресу — як усе рухається від нижчого до вищого ступеня.

Лише нерозумна людина, поміркувавши про ці речі, може уявити, що великий задум творіння раптом припиняє прогресувати, що еволюція доходить такого незадовільного кінця!

Матеріалісти, які міркують у такий спосіб і наполягають, що ми не здатні побачити світ духа чи відчути благословення Бога, безперечно, подібні до тварин, які не мають розуміння; маючи очі, вони не бачать, маючи вуха, вони не чують. І ця відсутність зору та слуху доводить лише їхню неповноцінність; про них ми читаємо в Корані: «Ось люди, що сліпі та глухі до Духа». Вони не користуються великим даром Бога — силою розуміння, за допомогою якої вони могли б бачити очима духа, чути духовним слухом і розуміти Божественно просвіченим серцем.

Нездатність матеріалістичного розуму збагнути ідею Життя Вічного не є доказом неіснування такого життя.

Усвідомлення того іншого життя залежить від нашого духовного народження!

Я молюся за вас, щоб ваші духовні здібності й устремління щоденно зростали та щоб ви ніколи не дозволяли матеріальним органам чуття затулити від ваших очей славу Небесного Осяяння.


	30. Жадання та молитви Абдул-Баха́

15 листопада

Абдул-Баха́ сказав:

Я всіх вас тепло вітаю та щиро люблю вас усіх.

День і ніч я підношу молитви до Небес за вас, аби мали ви силу та щоб усі й кожен із вас могли причаститися благословень Бахаулли́ й увійти до Царства.

Я благаю, щоб могли ви стати наче нові істоти, осяяні Божественним Світлом, подібними до яскравих світочів, і щоб знання про Любов Божу ширилося від одного краю Європи до іншого.

Нехай ця безмежна любов так наповнить ваші серце та розум, аби не залишилось місця для смутку, і бажаю вам із радісними серцями злетіти, як ті птахи, у Божественне Сяєво.

Нехай ваші серця стануть ясними й чистими, неначе відполіровані дзеркала, у яких може відбитися вся слава Сонця Істини.

Нехай ваші очі розплющаться, аби побачити знамення Царства Бога, і нехай ваші вуха ніщо не затуляє, щоб змогли ви почути з досконалим розумінням Небесне Проголошення, що лунає поміж вас.

Нехай ваші душі отримають допомогу й утіху та, з такою підтримкою, зможуть жити відповідно до вчень Бахаулли́.

Я молюся за всіх і кожного, аби могли ви стати наче полум’я любові в цьому світі й аби яскравість вашого світла й тепло вашої приязні могли досягнути серця кожної зажуреної та стражденної дитини Божої.

Будьте ж як сяйні зорі, повсякчас яскраві та світні в Царстві.

Я даю вам пораду ревно вивчати вчення Бахаулли́, аби, з Божою допомогою, ви змогли насправді та воістину стати бахаї.


	31. Про тіло, душу та дух

Авеню де Камоенс, 4, Париж

Ранок п’ятниці, 17 листопада

У світі людства є три рівні — тіла, душі та духа.

Тіло — це фізичний, або тваринний, рівень людини. З огляду на тіло, людина є частиною царства тварин. Тіла людей і тварин складаються з елементів, які тримаються купи завдяки закону притягання.

Як і тварина, людина має органи чуття, на неї впливають спека, холод, голод, спрага тощо; на відміну від тварини, людина має наділену розумом душу, людський інтелект.

Інтелект людини є посередником між її тілом і духом.

Коли людина дозволяє духові просвітити — через свою душу — своє розуміння, вона вміщає все Творіння, адже людина, будучи вершиною всього, що було до неї, і, відповідно, вищою за всі попередні етапи еволюції, уміщує в собі всі нижчі світи. Осяяний духом за посередництва душі, блискучий інтелект людини робить її вінцем Творіння.

Але, з іншого боку, якщо людина не відкриває свої розум і серце благословенням духа й обертає свою душу до матеріального, до тілесної сторони своєї природи, вона падає зі свого високого положення та поступається мешканцям нижчого царства тварин. У такому випадку становище людини стає гідним жалю! Адже якщо духовні якості душі, відкриті подуву Божественного Духа, ніколи не використовуються, вони атрофуються, утрачають силу та зрештою стають ні на що не здатними; коли ж використовуються виключно матеріальні якості душі, вони стають надзвичайно сильними — і нещаслива, обдурена людина стає лютішою, несправедливішою, підлішою, жорстокішою, злішою, ніж навіть найнижчі тварини. Коли її устремління та бажання зміцнюються нижчою стороною природи душі, людина стає дедалі більш грубою, поки все її єство не стане нічим не кращим, ніж єство смертних звірів. Такі люди замишляють чинити зле, шкодити й нищити; вони цілковито позбавлені духа Божественного співчуття, оскільки матеріальні якості її душі домінують над небесними. Якщо ж, навпаки, духовна природа душі посилюється настільки, що впокорює її матеріальний бік, тоді людина наближується до Божественного; її людська сутність звеличується настільки, що в ній виявляються чесноти Небесного Зібрання; вона випромінює Милість Божу та сприяє духовному прогресу роду людського, оскільки така людина стає світильником, що осяває йому шлях.

Ви бачите, як душа виступає посередником між тілом і духом. Подібно до цього й це дерево1 — посередник між насіниною та плодом. Коли на дереві з’являється та визріває плід, ми розуміємо, що це дерево довершене; якщо дерево не дає плодів, воно росте марно й не служить жодній меті!

Коли душа має в собі життя духа, вона приносить добрі плоди та стає Божественним деревом. Я хотів би, щоб ви спробували збагнути цей приклад. Я сподіваюся, що невимовна доброта Бога так зміцнить вас, що неземна якість вашої душі, яка споріднює її з духом, завжди домінуватиме над її матеріальною стороною, настільки цілковито пануючи над чуттями, що ваша душа наблизиться до довершеностей Небесного Царства. Нехай обличчя ваші, які непохитно обернені до Божественного Світла, стануть настільки сяйними, що всі ваші думки, слова та дії світитимуться Духовним Сяєвом, яке панує у ваших душах, аби в зібраннях світу ви виявляли довершеність у своєму житті.

Життя деяких людей цілковито присвячені речам цього світу; їхній розум настільки обмежений зовнішніми звичаями й традиційними інтересами, що вони стають сліпими до інших сфер буття, до духовного значення всього сущого! Вони помишляють і мріють про земну славу, про матеріальний прогрес. Їхні горизонти обмежуються чуттєвими задоволеннями й комфортним середовищем, їхні найвищі амбіції зосереджуються на успіху в земних умовах та обставинах. Вони не приборкують своїх нижчих пристрастей; вони їдять, п’ють і сплять! Подібно до тварин, вони не мають думок, що виходять за межі їхнього фізичного благополуччя. Це правда, що ці нагальні потреби необхідно задовольняти. Життя — це тягар, який ми маємо нести, поки перебуваємо на землі, але не можна дозволяти турботам про нижчі потреби життя монополізувати всі думки та прагнення людської істоти. Прагнення серця мають здійматися до більш величної мети, діяльність розуму має сягати вищих рівнів! Люди мають тримати у своїх душах образ небесної довершеності й там готувати помешкання для невичерпної благодаті Божественного Духа.

Хай вашим прагненням буде досягти на землі Небесної цивілізації! Я прошу для вас найвищого благословення, щоб ви так сповнилися життєвої енергії Духа Небесного, аби могли стати джерелом життя для світу.


	32. Бахаї мають працювати всім серцем і душею, аби сприяти покращенню становища у світі

19 листопада

Як радісно бачити таке зібрання, як тут, адже це насправді сходини «небесних людей».

Ми всі об’єднані одним Божественним задумом, ми не маємо жодних матеріальних мотивів, і наше найпалкіше бажання — поширювати Любов Божу в усьому світі!

Ми працюємо й молимося заради єдності людства, щоб усі народи землі стали одним народом, усі країни — однією країною, а всі серця бились як одне, співпрацюючи для досягнення досконалої єдності та братерства.

Хвала Богу, що наші зусилля щирі, а наші серця обернені до Царства. Наше найбільше прагнення — у тому, щоб у світі встановилась істина, і в цьому сподіванні ми зближуємось одне з одним у любові та приязні. Усі й кожен є щиросердими та самовідданими, готовими пожертвувати всіма особистими устремліннями заради величного ідеалу, якого вони прагнуть, — братерської любові, миру та єдності серед людей!

Не сумнівайтеся, що Бог із нами, праворуч і ліворуч від нас, що день у день Він поповнюватиме наші ряди й наші зібрання зростатимуть у силі та корисності.

Моє найбільше сподівання — щоб усі ви стали благословенням для інших, дали зір духовно сліпим, слух — духовно глухим і життя — тим, хто є мертвим у гріху.

Допомагайте тим, хто загруз у матеріальному, усвідомити, що вони є дітьми Божими, і заохочуйте їх повстати й бути гідними свого права від народження, аби вашими стараннями світ роду людського міг стати Царством Бога й обранців Його.

Я дякую Богові, що ми однодушно поділяємо цей величний ідеал, що мої прагнення є також і вашими прагненнями та що ми працюємо разом у бездоганній єдності.

Сьогодні на землі ми бачимо сумне видовище жорстокої війни! Брат убиває брата заради своєкорисливої вигоди та збільшення територій! Заради цієї ницої цілі його серцем заволоділа ненависть і проливається дедалі більше крові!

Відбуваються нові битви, нарощуються армії, надсилається більше гармат, більше зброї, більше різної вибухівки — так гіркота й ненависть посилюються з дня у день.

Але це зібрання, дякувати Богу, прагне лише миру та єдності й має працювати всім серцем і душею заради покращення світу.

Ви, що є слугами Бога, боріться проти утисків, ненависті та розбрату, щоб припинилися війни й Божі закони миру та любові встановилися серед людей.

Працюйте! Працюйте з усіх сил, поширюйте Справу Царства серед людей; навчайте самодостатніх смиренно звертатися до Бога, грішників — надалі не грішити й чекайте в радісному сподіванні пришестя Царства.

Любіть і коріться вашому Небесному Отцю та будьте певні, що з вами — Божественна допомога. Істинно кажу Я вам, що ви направду завоюєте світ!

Лиш майте віру, терпіння й мужність: це лише початок, але ви точно досягнете мети, адже з вами Бог!


	33. Про наклепи

Понеділок, 20 листопада

Від початку світу донині кожному посланому від Бога Явителю1 чинило опір утілення сил темряви.

Ця темна сила завжди намагається загасити світло. Тиранія завжди прагне здолати справедливість. Невігластво наполегливо силується розтоптати знання. З найдавніших часів так було заведено в матеріальному світі.

За часів Мойсея фараон заповзявся не допустити повсюдного поширення Світла Мойсея.

У дні Христа Анна та Каяфа розпалили юдейський народ проти Нього, а вчені мужі Ізраїлю об’єдналися, щоб протистояти Його Владі. На Нього зводили всілякі наклепи. Книжники та фарисеї змовилися переконати людей, що Він був брехуном, відступником і богохульником. Вони поширювали цю наругу на Христа по всьому Східному світу та призвели до того, що Його засудили на ганебну смерть!

Те саме й у випадку з Муха́ммедом: учені мужі Його часу вирішили загасити світло Його впливу. Вони намагалися завадити поширенню Його вчення силою меча.

Попри всі їхні зусилля Сонце Істини й далі сяяло з небосхилу. У всіх випадках воїнство світла долало сили темряви на полі бою світу й сяйво Божественного Вчення освітлювало землю. Ті, що прийняли Вчення та працювали на Справу Божу, стали ясними зорями на небесах людства.

Сьогодні, у наш час, історія повторюється.

Ті, що хотіли б, аби люди вважали, що релігія є їхньою приватною власністю, знову докладають зусиль, щоб чинити спротив Сонцю Істини: вони опираються Велінню Бога, вони вигадують наклепи, не маючи проти нього ані аргументів, ані доказів. Вони нападають, ховаючи обличчя за масками, не наважуючись вийти на світло дня.

Наші методі інші, ми не нападаємо й не обмовляємо; ми не хочемо сперечатися з ними; ми надаємо докази й аргументи; ми запрошуємо їх спростувати наші твердження. Вони не можуть відповісти нам і натомість пишуть усе, що лиш можуть вигадати проти Божественного Посланця — Бахаулли́.

Не дозволяйте своїм серцям непокоїтися через ці наклепницькі публікації! Не відповідайте їм, а коріться словам Бахаулли́. Краще радійте, що навіть ця брехня призведе до поширення істини. Коли з’являються ці наклепи, люди починають цікавитись, і тих, що допитуються, приводять до знання про Віру.

Якби хтось заявив: «У сусідній кімнаті стоїть лампа, яка не дає світла», когось таке повідомлення могло б задовольнити, але мудріша людина піде в ту кімнату, щоб пересвідчитися самостійно, і тут, побачивши, що в лампі яскраво сяє світло, вона дізнається істину!

Знову хтось проголошує: «Там сад, дерева в якому мають поламані гілки й не приносять плодів, а їхнє листя зів’яло та пожовтіло! А ще в тому саду є квіткові рослини, що не цвітуть, а кущі троянд засохли й помирають — не ходіть у той сад!» Справедлива людина, почувши таку розповідь про сад, не обмежиться нею, не побачивши на власні очі, що вона є правдивою. І так вона входить у сад і раптом виявляє, що земля в ньому добре оброблена, гілки дерев міцні й сильні та ще й обтяжені найсолодшими спілими плодами серед буяння прекрасного зеленого листя. Квіткові рослини яскравіють різнобарвним цвітом; трояндові кущі вкриті запашними й гарними трояндами, і все навколо зелене та доглянуте. Коли велич цього саду відкривається очам справедливої людини, вона славить Бога за те, що негідний наклеп привів її в місце такої дивовижної краси!

Такий наслідок дій наклепника — бути тим, хто спрямовує людей до відкриття істини.

Ми знаємо, що вся брехня, яка поширювалася про Христа та Його апостолів, і всі книжки, написані проти Нього, лише змушували людей досліджувати Його вчення; а тоді, побачивши його красу та вдихнувши його пахощі, вони назавжди залишалися серед троянд і плодів того неземного саду.

Тому кажу Я вам: поширюйте Божественну Істину всіма своїми силами, аби просвіщався розум людей; це найкраща відповідь тим, хто зводить наклепи. Я не маю бажання розмовляти про тих людей чи говорити про них щось погане, хочу лише сказати вам, що наклепи не мають значення!

Хмари можуть затулити сонце, та хоч якими густими вони не були б, сонячні промені завжди пронизують їх! Ніщо не може завадити сонячному сяйву зійти, аби зігріти й оживити Божественний Сад.

Ніщо не може завадити дощу пролитися з Небес.

Ніщо не завадить здійсненню Слова Бога!

Тож, коли ви бачите книжки й документи, написані проти Одкровення, не засмучуйтесь, а втішайтеся запевненням, що завдяки цьому справа набуватиме сили.

Ніхто не жбурляє каміння в безплідне дерево. Ніхто не намагається загасити лампу, що не світить!

Поміркуйте про старі часи. Чи дали фараонові наклепи хоч якийсь результат? Він твердив, що Мойсей убивця, що той убив людину та заслуговував на страту! Також він заявляв, що Мойсей та Аарон сіяли розбрат, що вони намагалися знищити релігію Єгипту, а тому мали бути скарані на смерть. Ці фараонові слова були сказані марно. Світло Мойсеєве засяяло. Блиск Закону Бога огорнув увесь світ!

Коли фарисеї говорили про Христа, що Він порушив день суботній, що Він зневажив Закон Мойсея, що Він погрожував зруйнувати Храм і священне місто Єрусалим і що Він заслуговував бути розіп’ятим, — ми знаємо, що всі ці наклепницькі нападки не змогли перешкодити поширенню Євангелія!

Сонце Христа яскраво сяяло в небесах, а подих Духа Святого повіяв над усією землею!

І кажу Я вам, що жоден наклеп не здатен встояти перед Світлом Бога; він може лише призвести до його ширшого визнання. Якби справа не мала значення, хто давав би собі клопіт протидіяти їй?

Але завжди, що більшою є справа, то сильніше повстають вороги в дедалі більшій кількості, намагаючись подолати її! Що яскравіше світло, то темніша тінь! Наша роль — смиренно й непохитно чинити згідно з ученням Бахаулли́.
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Жорстокість і дикість притаманні тваринам, але люди мають виявляти такі якості, як любов і приязнь. Бог надсилав усіх Своїх Пророків у світ з єдиною метою — сіяти в серцях людей любов і доброзичливість, і заради цієї великої мети вони були готові страждати й помирати. Усі священні Книги були написані, щоб вести та спрямовувати людей на шлях любові та єдності; однак, попри все це, ми бачимо сумне видовище війни й кровопролиття поміж нас.

Гортаючи сторінки історії, давньої та нинішньої, ми бачимо, як чорна земля стає червоною від людської крові. Люди вбивають одне одного, наче люті вовки, і забувають закони любові й терпимості.

Наразі настала ця осяйна доба, що принесла дивовижну цивілізацію та матеріальний прогрес. Інтелект людей розвинувся, їхнє сприйняття зросло, але, на жаль, попри все це свіжа кров ллється день у день. Погляньте на нинішню турецько-італійську війну; замисліться на мить про долю цих нещасних людей! Скільки було вбито впродовж цього скорботного часу? Скільки будинків зруйновано, скільки дружин знедолено, скільки дітей осиротіло! І який же здобуток в обмін на весь цей біль і страждання? Лише клаптик землі!

Усе це демонструє, що сам лише матеріальний прогрес не здатен піднести людину. Навпаки, що більше людина занурюється в матеріальний прогрес, то більше затьмарюється її духовність.

У минулі часи прогрес у матеріальному плані був не такий стрімкий і не так рясно лилася кров. У давнину воювали без гармат, без рушниць, без динаміту, без снарядів, без торпедоносців, без лінкорів і підводних човнів. Нині, завдяки матеріальній цивілізації, ми маємо всі ці винаходи, а війна стає дедалі більш брутальною. Сама Європа стала схожа на один величезний арсенал, повний вибухівки, і хай Бог не допустить його займання, адже, якщо це станеться, буде втягнуто цілий світ.

Я хочу, щоб ви зрозуміли, що матеріальний прогрес і духовний прогрес — це дві дуже різні речі й що, тільки коли матеріальний прогрес іде пліч-о-пліч із духовністю, може відбутися справжній прогрес і у світі може запанувати Найвеличніший Мир. Якби люди слідували Святим Порадам і Вченням Пророків, якби Божественне Світло сяяло в усіх серцях і люди були по-справжньому побожними, незабаром ми побачили б мир на землі та Царство Бога серед людей. Закони Бога можна вподібнити душі, а матеріальний прогрес — тілу. Якби тіло не оживляла душа, воно припинило б існувати. Я палко молюся за те, аби духовність постійно зростала та збільшувалась у світі, щоб звичаї ставали просвіченими й установилися мир і злагода.

Війна та насильство з притаманною їм жорстокістю огидні Богу й тягнуть за собою кару, адже Бог любові є також Богом справедливості, і кожна людина неодмінно пожне те, що посіяла. Спробуймо ж зрозуміти заповіді Всевишнього та впорядкувати наші життя так, як велить Він. Істинне щастя залежить від духовного добра й наявності серця, що завжди відкрите для Божественної Щедрості.

Якщо серце відвертається від Божих благословень, як може воно сподіватися на щастя? Якщо воно не покладає сподівань на Боже Милосердя, де ж знайде воно спокій? О, покладіться на Бога, адже Його Щедрість вічна, і на Його Благословення, адже вони неперевершені. О, вірте Всемогутньому, адже Він не хибить, а Його доброта — неминуща! Його Сонце дарує Світло безперервно, а Хмари Його Милосердя повні Вод Співчуття, якими зрошує Він серця всіх, хто покладається на Нього. Його живодайне Віяння завжди несе на своїх крилах зцілення обпаленим душам людей! Хіба мудро відвертатися від такого сповненого любові Отця, Який проливає на нас Свої благословення, і натомість обирати долю рабів матеріального?

Бог, у Своїй нескінченній доброті, удостоїв нас такої честі та зробив господарями матеріального світу. То чи маємо ми стати його рабами? Ні, краще домагаймося того, що є нашим правом від народження, і прагнімо жити життям духовних синів Бога. Славне Сонце Істини знову зійшло на Сході. З далекого обрію Персії його сяйво шириться навсібіч, розганяючи густі хмари забобонів. Світло єдності роду людського починає осявати світ, і скоро стяг Божественної гармонії та солідарності націй замайорить високо в Небесах. Так, віяння Духа Святого надихатимуть увесь світ!

О, народи й нації! Повстаньте, працюйте й будьте щасливі! Зберіться разом під шатром єдності людства!
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У цьому світі на нас впливають два почуття — радість і біль.

Радість дає нам крила! У часи радості наші сили більш повні енергії, наш інтелект гостріший, а наше розуміння менш затьмарене. Ми ніби краще здатні орієнтуватись у світі та знаходити, у якій сфері можемо принести користь. Та коли нас охоплює смуток, ми стаємо слабкими, наші сили залишають нас, наше сприйняття втрачає чіткість і наш розум затьмарюється. Обставини життя, здається, вислизають за межі нашого сприйняття, очі нашого духа не спроможні розкрити священні таємниці, і ми стаємо подібними до мертвих.

Немає жодної людської істоти, якої не торкалися б цих два чинники, але весь смуток і горе, що існують, походять із матеріального світу — духовний світ дарує лише радість!

Якщо ми страждаємо, це результат матеріальних речей, і всі випробування й турботи походять із цього ілюзорного світу.

Наприклад, торговець може прогоріти та впасти в депресію. Робітника звільняють — і йому в обличчя зазирає голод. Селянина спіткав поганий урожай — і його розум повниться тривогою. Чоловік будує дім, який згоряє вщент, і він у мить стає безхатнім, спустошеним і впадає в розпач.

Усі ці приклади мають показати вам, що випробування, які чатують на нас на кожному кроці, весь наш смуток, біль, сором і горе — породження світу матерії, тоді як духовне Царство ніколи не викликає смутку. Людина, яка своїми думками перебуває в цьому Царстві, відчуває нескінченну радість. Нещастя, зазнавати яких приречені всі смертні, не обминають таку людину, але торкаються лише поверхні її життя, а глибини залишаються спокійними та незворушними.

Нині людство схилилося під гнітом проблем, страждань і горя, яких ніхто не може уникнути; світ залитий сльозами, але, дякувати Богу, порятунок уже на нашому порозі. Відвернімо наші серця від матеріального світу й живімо у світі духовному! Лише він може дарувати нам свободу! Якщо нас обступають труднощі, ми маємо лише закликати до Бога — і, Його великою Милістю, дістанемо допомогу.

Коли приходять лихо та страждання, звернімо наші обличчя до Царства — і на нас проллється небесна розрада.

Якщо ми хворі й у скруті, благаймо Бога про зцілення — і Він відповість на нашу молитву.

Коли наші думки сповнюються гіркотою цього світу, звернімо наші очі до солодкості Божого співчуття — і Він пошле нам небесний спокій! Якщо ми ув’язнені в матеріальному світі, наш дух може ширяти Небесами, і ми дійсно будемо вільні!

Коли наші дні добігають кінця, думаймо про вічні світи, і ми сповнимось радості!

Усюди навкруги ви бачите докази неповноцінності матеріальних речей — як неможливо знайти радості, втіхи, спокою та розради в скороминущих речах цього світу. То хіба ж не безглуздо відмовлятися шукати ці скарби там, де їх можна знайти? Двері духовного Царства відчинені для всіх, а за його межами — лише цілковита темрява.

Дякуйте Богові, що ви, у цьому зібранні, маєте це знання, адже в усіх життєвих смутках ви можете отримати найвищу втіху. Якщо ваші дні на землі злічені, то ви знаєте, що на вас чекає вічне життя. Якщо матеріальні турботи огортають вас темною хмарою, то духовне сяйво освітлює вашу стезю. Істинно, ті, чий розум осяяно Духом Усевишнього, мають найвищу втіху.

Я сам провів у в’язниці сорок років, тоді як навіть рік було б неможливо витримати — ніхто не виживав у тій в’язниці більш як рік! Але, дякувати Богові, усі ці сорок років я був надзвичайно щасливий! Щодня, прокидаючись, я ніби чув добрі звістки, а щоночі мене огортала безмежна радість. Духовність була моєю розрадою, а обернення до Бога — найбільшою радістю. Якби цього не було, чи зміг би я, на вашу думку, вижити впродовж тих сорока років у в’язниці?

Отже, духовність — це найбільший з Божих дарів, і «Вічне Життя» означає «Обернення до Бога». Бажаю вам, усім до одного, аби ваша духовність зростала щодня; бажаю вам зміцнюватись у всьому доброму; бажаю вам отримувати дедалі більше Божественної розради, звільнитися силою Святого Духа Божого та щоб сила Небесного Царства жила й діяла серед вас.

Це моє щиросерде бажання, і я молю Бога дарувати вам цю ласку.


	36. Досконалі людські почуття та чесноти

23 листопада

Абдул-Баха́ сказав:

Ви всі маєте бути дуже щасливі та вдячні Богові за той великий привілей, який маєте.

Це винятково духовне зібрання! Хвала Богу, ваші серця обернені до Нього, ваші душі тяжіють до Царства, ви маєте духовну націленість, а ваші думки ширяють над світом пороху.

Ви належите до світу чистоти й не згодні жити життям тварини, марнуючи свої дні на те, щоб їсти, пити й спати. Ви, воістину, є людьми! Ваші думки та прагнення націлені на те, аби набувати людських досконалостей. Ви живете, щоб творити добро та нести щастя іншим. Ваше найбільше бажання — утішати тих, хто в смутку, зміцнювати слабких і бути джерелом надії для зневіреної душі. Удень і вночі ваші думки обернені до Царства, а ваші серця сповнені Любові Божої.

Тому вам не знайомі ні протистояння, ні неприязнь, ні ненависть, адже кожна жива істота дорога вам і ви прагнете блага для всіх.

Це — досконалі людські почуття та чесноти. Якщо людина жодної з них не має, їй краще було б припинити існувати. Якщо лампа припинила давати світло, її було б краще знищити. Якщо дерево не приносить плодів, його краще зрубати, адже воно лиш обтяжує землю.

Воістину, для людини в тисячу разів краще померти, ніж продовжувати жити без чеснот.

Ми маємо очі, щоб бачити, але якщо ми не користуємося ними, яка з них користь? Ми маємо вуха, щоб чути, але якщо ми глухі, для чого вони?

Ми маємо язик, аби прославляти Бога й проголошувати добрі звістки, але якщо ми німі, хіба він не марний?

Бог, Який любить усе, створив людину, щоб вона випромінювала Божественне світло й осявала світ своїми словами, учинками та життям. Якщо людина не має чеснот, вона стає нічим не кращою за звичайну тварину, а позбавлена інтелекту тварина — мерзенна.

Небесний Отець дав людині неоціненний дар інтелекту, аби могла вона стати духовним світлом, яке пронизує темряву матеріальності й несе у світ добро та істину. Якщо ви ревно слідуватимете вченням Бахаулли́, то дійсно станете світлом для світу, душею для тіла світу, утіхою та допомогою для людства, джерелом спасіння для цілого всесвіту. Тож усім своїм серцем і душею прагніть дотримуватися заповідей Благословенної Досконалості та будьте певні: якщо зможете прожити життя, яке Він намітив для вас, Вічне Життя й нескінченна радість у Небесному Царстві будуть вашими, а божественна підтримка супроводжуватиме вас у всі ваші дні.

Я щиросердо молюся, щоб кожен із вас міг досягнути цієї досконалої радості!


	37. Жорстока байдужість людей до страждань інших народів
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Абдул-Баха́ сказав:

Мені щойно розповіли, що в цій країні сталась жахлива катастрофа. Потяг упав у річку, і загинуло щонайменше двадцятеро людей. Це питання сьогодні обговорюватимуть у французькому парламенті; для доповіді буде викликано директора Державної залізниці. Його опитуватимуть про стан залізниці та причини аварії — буде гаряча дискусія. Мене вражає й дивує той інтерес і збудження, які збурилися в усій країні через смерть двадцятьох осіб, тоді як ці ж люди залишаються незворушними й байдужими до того факту, що в Триполі гинуть тисячі італійців, турків та арабів! Жах цієї масової бійні анітрохи не занепокоїв уряд. Але ж ці нещасні — теж люди!

Чому до цих двадцятьох осіб виявляють стільки інтересу та живого співчуття, а до п’яти тисяч людей не виявляють нічого? Усі вони — люди, усі вони належать до людського роду, але походять з інших країв і народів. Байдужим країнам немає клопоту, якщо цих людей різатимуть на шматки, — ця масова бійня на них ніяк не впливає! Як же це несправедливо, як жорстоко! Як же це абсолютно позбавлене будь-яких добрих і справжніх почуттів! Люди цих інших країв мають дітей і дружин, матерів, дочок і маленьких синів. У цих країнах сьогодні навряд чи є дім, у якому не чути звуків гіркого плачу, насилу знайдеться дім, якого не торкнулася жорстока рука війни.

На жаль, повсюдно ми бачимо, якою жорстокою, упередженою та несправедливою є людина, як не поспішає вона увірувати в Бога й слідувати Його заповідям.

Якби ці люди любили й допомагали одне одному замість того, щоб так прагнути руйнувань за допомогою шабель і гармат, наскільки шляхетнішим це було б! Наскільки було б краще, якби вони жили, наче зграя голубів, у мирі й гармонії, замість того, аби бути схожими на вовків і рвати одне одного на шматки.

Чому людина така твердосерда? Тому що вона ще не знає Бога. Якби вона пізнала Бога, вона не змогла б діяти всупереч Його законам; якби вона була духовно налаштована, така лінія поведінки була б для неї неможливою. Якби лише люди повірили законам і настановам пророків Божих, зрозуміли й трималися їх, ві́йни більше не затьмарювали б лиця землі.

Якби людина мала хоча б зачатки справедливості, такий стан речей був би неможливий.

Тому я кажу вам: моліться! Моліться й обертайте обличчя свої до Бога, щоб Він, у Своєму безмежному співчутті й милосерді, допоміг і зарадив цим уведеним в оману людям. Моліться, аби дав Він їм духовне розуміння й навчив їх терпимості та співчуття, щоб очі їхнього розуму розплющились і щоб ці люди отримали дар духа. Тоді всіма краями рука в руку пройдуть мир і любов і ці бідні, нещасні люди зможуть мати спокій.

Стараймося день і ніч допомагати наближенню кращих умов. Ці страшні речі та голосні крики розбивають моє серце, тож нехай цей крик досягне й інших сердець!

Тоді сліпий прозріє, мертві повстануть, а Справедливість настане й запанує на землі.

Я благаю всіх вас молитися всім серцем і душею, щоб це сталося.


	38. Нас не має бентежити наша нечисленність
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Коли прийшов Христос, Він явився в Єрусалимі. Він закли́кав людей до Царства Божого, Він запросив їх до Життя Вічного та велів їм набувати людських досконалостей. Ця яскрава Зоря променіла Світлом Проводу, і зрештою Він приніс Своє життя в жертву заради людства.

Протягом усього Свого благословенного життя Він страждав від утисків і знегод, і попри все це людство було до Нього ворожим!

Люди не визнавали, зневажали, га́нили й проклинали Його. До нього не ставились, як належить ставитися до людини, та попри все Він був утіленням співчуття, найвищої доброти й любові.

Він любив усе людство, але люди обходилися з Ним як із ворогом і не були здатні належно оцінити Його. Вони не надавали цінності Його словам, і вогонь Його любові не осяяв їх.

Згодом вони усвідомили, ким Він був, зрозуміли, що Він був Священним і Божественним Світлом і що слова Його несли Життя Вічне.

Його серце було сповнене любові до всього світу, Його доброті було визначено досягти кожного; і щойно вони почали усвідомлювати це, вони розкаялися — але Його вже розіп’яли!

Лише через багато років після Його вознесіння вони дізналися, ким Він був, а в час Його вознесіння в Нього було лише кілька прибічників; лише відносно невелика кількість послідовників вірила Його настановам і дотримувалася Його законів. Невіглас казав: «Хто цей чоловік? Він має лише кілька прибічників!» Але ті, що знали, говорили: «Він є Сонцем, яке сяятиме на Сході й на Заході, Він є Богоявленням, яке дарує світові життя».

Те, що побачили перші прибічники, світ осягнув згодом.

Тому вам у Європі не слід зневірюватися через вашу нечисленність або через те, що люди не вважають вашу Справу важливою. Якщо на ваші зібрання приходить мало людей, не занепадайте духом, а якщо з вас насміхаються чи заперечують вам, не засмучуйтесь, адже те саме довелося знести й апостолам Христа. Їх кривдили й переслідували, проклинали, з ними жорстоко поводилися, але зрештою вони вийшли переможцями й стало зрозуміло, що їхні вороги помилялися.

Якщо історія має повторитись і все це має статися з вами, не журіться, а радійте й дякуйте Богові за те, що вам випало постраждати так, як страждали святі в давнину. Якщо вони чинять вам перешкоди, будьте до них ласкаві; якщо вони заперечують вам, будьте твердими у вашій вірі; якщо покидають і сахаються вас, шукайте їх і ставтеся до них з добротою. Не завдавайте нікому шкоди; моліться за всіх; намагайтеся зробити так, аби ваше світло сяяло у світі, і нехай ваш стяг майорить високо в Небесах. Прекрасний аромат ваших шляхетних життів пошириться повсюдно. Світло істини, яке горить у ваших серцях, сяятиме аж до обрію!

Байдужість і презирство світу нічого не значать, тоді як ваші життя будуть украй важливі.

Усі ті, хто шукає істини в Небесному Царстві, сяють, як зорі; вони подібні до плодових дерев, обтяжених відбірними фруктами, до морів, повних дорогоцінних перлів.

Лише майте віру в Милосердя Боже й поширюйте Божественну Істину.
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Я глибоко зворушений теплими словами на мою адресу та сподіваюся, що день за днем серед нас зростатимуть справжня любов і приязнь. Бог повелів, аби любов була життєдайною силою у світі, і ви всі знаєте, як мені радісно говорити про любов.

У всі віки пророки Бога приходили у світ, аби служити справі істини: Мойсей приніс закон істини, а всі пророки Ізраїлю після нього намагалися поширювати його.

Коли прийшов Ісус, Він запалив смолоскип істини й підніс його високо вгору, щоб осяяти ним увесь світ. Після Нього були Його обрані апостоли, які розійшлися всіма краями, несучи світло вчення свого Вчителя в темний світ, і, у свою чергу, передали його далі.

Тоді прийшов Муха́ммед, який у Свій час і спосіб поширював знання про істину серед диких племен; такою завжди була місія обранців Божих.

І нарешті, коли в Персії постав Бахаулла́, Його найпалкішим бажанням було знову запалити в усіх краях світло істини, яке почало згасати. Усі святі Бога намагалися всім серцем і душею поширювати світло любові та єдності по всьому світі, щоб серед дітей людських зникла темрява матеріальності й засяяло світло духовності. Тоді зникли б ненависть, наклепи та вбивства, а натомість запанували б любов, єдність і мир.

Усі Явителі Бога приходили з однією метою, і всі вони прагнули вивести людей на шляхи чесноти. Але ми, їхні слуги, і досі сперечаємось між собою! Чому це так? Чому ми не любимо одне одного й не живемо в єдності?

Це тому, що ми заплющили очі на принцип, покладений в основу всіх релігій, — що Бог один, що Він є Отцем усіх нас, що ми всі занурені в океан Його милосердя, укриті й захищені Його ніжною турботою.

Славетне Сонце Істини сяє для всіх однаково, води Божественної Милості огортають кожного, а Його Божественною ласкою обдаровуються всі Його діти.

Цей сповнений любові Бог бажає миру для всіх Своїх створінь, то чому ж вони витрачають свій час на війни?

Він любить і захищає всіх Своїх дітей — чому вони забувають Його?

Він дарує Свою Батьківську турботу нам усім — чому ми не дбаємо про своїх братів?

Безсумнівно, коли ми усвідомлюємо, наскільки Бог любить нас і дбає про нас, ми маємо так упорядкувати наші життя, щоб стати більш подібними до Нього.

Бог сотворив нас, усіх і кожного, то чому ми діємо всупереч Його бажанням, якщо ми всі Його діти й любимо одного Отця? Усі ці поділи, які ми бачимо повсюди, усі ці суперечки та протистояння виникають тому, що люди чіпляються за обрядові й зовнішні форми та забувають просту основоположну істину. Саме зовнішні релігійні практики є такими відмінними, і саме вони спричиняють суперечки й ворожнечу, тоді як дійсність завжди одна й та сама. Дійсність — це Істина, а істина неподільна. Істина — це Божий провід, він є світлом для світу, його любов’ю та милістю. Ці властивості істини є також людськими чеснотами, натхненними Духом Святим.

Тож усі тримаймося істини — і ми дійсно будемо вільними!

Наближається день, коли всі релігії світу об’єднаються, адже вони, у принципі, уже є єдиним. Немає потреби в розмежуванні, оскільки розділяють їх лише зовнішні форми. Деякі душі серед дітей людських страждають від невігластва, поспішаймо вчити їх; інші є подібними до дітей, які потребують турботи й виховання, доки не виростуть, а деякі — хворі, таким ми маємо принести Божественне зцілення.

Хоч якими є людські душі — неосвіченими, інфантильними чи хворими, — слід любити й допомагати їм, а не відвертатися від них через ці недосконалості.

Метою заснування інституту духовного наставництва було нести людям духовне зцілення та єднати народи. Якщо духовні наставники стають причиною розділення, краще б їм узагалі не існувати! Ліки дають для зцілення від хвороби, але якщо вони лише погіршують стан, краще обійтися без них. Якщо релігія лише спричиняє роз’єднання, краще б її не було.

Усі Божественні Явителі, яких Бог посилав у світ, подолали жахливі труднощі й зазнали невимовних страждань заради єдиної надії — поширити Істину, єдність і злагоду серед людей. Христос витримав життя, повне скорботи, болю та горя, щоб явити світові бездоганний взірець любові, та попри це ми й далі чинимо одне з одним у дусі, що суперечить цьому.

Любов — фундаментальний принцип Божого задуму щодо людей, і Він заповів нам любити одне одного так, як Він любить нас. Усі ці розбіжності та суперечки, які ми чуємо зусібіч, лише сприяють посиленню матеріальної складової.

Світ здебільшого потопає в матеріалізмі, а благословення Духа Святого ігноруються. Так мало є справжнього духовного почуття, а прогрес світу переважно є суто матеріальним. Люди стають схожими на звірів, що кануть у безвість, адже ми знаємо, що вони не мають духовного почуття — вони не обертаються до Бога, не мають релігії! Ці речі належать лише людині, а без них вона є в’язнем природи, нічим не ліпшим за тварину.

Як може людина задовольнятися лише тваринним існуванням, коли Бог зробив її такою піднесеною істотою? Усе творіння підпорядковується законам природи, але людина змогла здолати ці закони. Сонце, попри свою силу та славу, зв’язане законами природи й не може зійти зі своєї орбіти навіть на волосину. Великий та могутній океан безсилий змінити свої відливи й припливи — ніщо не здатне протистояти законам природи, крім людини!

Саме людині Бог дав таку дивовижну владу, що вона може направляти, контролювати й долати природу.

За природним законом, людина має ходити по землі, але вона будує кораблі та літає в повітрі! Людину створено, щоб жити на суходолі, але вона ходить морем і навіть пересувається під водою!

Вона навчилася контролювати силу електрики: підкорює її своїй волі й ув’язнює в лампі! Голос людини можна почути лише зблизька, але людина має таку силу, що створила засоби й може розмовляти з іншим краєм землі! Усі ці приклади демонструють вам, як людина може управляти природою та як вона, так би мовити, вириває меч із рук природи й використовує його проти неї самої. Знаючи, що людину створено господарем природи, як нерозумно з її боку ставати її рабом! Яке невігластво та глупство поклонятися природі й шанувати її, коли Бог у доброті Своїй зробив нас її господарями. Влада Бога видима всім, та люди все одно заплющують свої очі й не бачать її. Сонце Істини сяє в усій Своїй пишноті, але людина з міцно заплющеними очима не може узріти Його славу! Я щиро молюся Богу, щоб — Милістю Його та Ніжною Турботою — ви всі могли об’єднатись і сповнитись найвищої радості.

Благаю вас, усіх і кожного, долучити свої молитви до моєї, щоб війна та кровопролиття припинились і щоб у світі запанували любов, дружба, мир та єдність.

Ми бачимо, як у всі віки кров проливалася на поверхню землі, але тепер явився промінь сильнішого світла, збільшилися можливості людського інтелекту, починає зростати духовність і, без сумніву, настає час, коли між релігіями світу настане мир. Облишмо суперечки й незгоду щодо зовнішніх форм та єднаймося заради того, аби швидше рухати вперед Божественну Справу єдності, поки все людство не усвідомить себе однією родиною, що об’єдналась у любові.

•    •    •

 


Частина друга

Одинадцять принципів з Учення Бахаулли́, що їх роз’яснив Абдул-Баха́ в Парижі

Пошук Істини.

Єдність людства.

Релігія має бути джерелом любові та приязні. (Не подається окремо.)

Єдність релігії та науки.

Ліквідація упереджень.

Зрівняння засобів до існування.

Рівність людей перед законом.

Мир у всьому світі.

Невтручання релігії в політику.

Рівність ста́тей. Освіта жінок.

Сила Духа Святого.


	40. Теософське товариство, Париж

Відколи я приїхав у Париж, мені кажуть про Теософське товариство, і я знаю, що в нього входять шановані та поважні люди. Ви — люди розуму й думки, люди з духовними ідеалами, і мені надзвичайно приємно бути серед вас.

Подякуймо Богові, який зібрав нас разом цього вечора. Я дуже тішуся цим, оскільки бачу, що ви є шукачами істини. Ви не скуті ланцюгами упереджень, і ваше найпалкіше прагнення — знати істину. Істину можна вподібнити сонцю. Сонце — світне́ тіло, яке розсіює всі тіні; так само й істина розганяє тіні нашої уяви. Як сонце дає життя тілу людства, так істина дає життя нашим душам. Істина — це сонце, що здіймається з різних точок обрію.

Іноді сонце сходить із центру горизонту, потім улітку воно здіймається далі на північ, а взимку — південніше, але це завжди те саме сонце, де б воно не сходило.

Так само єдиною є й істина, хоча її прояви можуть дуже відрізнятися. Деякі люди мають очі й бачать. Вони шанують сонце, хоч у якій частині небокраю воно сходить; і, коли сонце залишає зимовий небосхил, щоб з’явитися на літньому, вони знають, як його віднайти. Є інші, які поклоняються лише тому місцю, з якого сходить сонце, і, коли воно здіймається у своїй славі з іншої точки, вони залишаються споглядати місце, де воно зійшло раніше. На жаль, ці люди позбавлені благословень сонця. Ті, що насправді боготворять саме сонце, упізна́ють його, у якому б місці воно не з’явилося, і відразу обернуть свої обличчя до його сяйва.

Ми маємо шанувати саме сонце, а не лише те місце, де воно з’являється. Так само люди з просвіченим серцем шанують істину, на якому обрії вона не з’явилася б. Вони не прив’язуються до особистості, а слідують за істиною та здатні розпізнати її, звідки б вона не прийшла. Саме ця проста істина допомагає людству рухатися вперед, дає життя всім сотвореним істотам, адже вона є Деревом Життя!

У Своєму вченні Бахаулла́ дає нам пояснення істини, і я хочу коротко поговорити з вами про це, оскільки бачу, що ви здатні зрозуміти.

Перший принцип Бахаулли́

Пошук істини

Для того щоб бути здатною безперешкодно шукати істину, людина має звільнитися від усіх упереджень і витворів своєї уяви. Істина єдина в усіх релігіях, і за її допомогою можна втілити єдність світу.

Усі народи поділяють одну основоположну віру. Будучи єдиною, істина є неподільною, а розбіжності, які нібито існують між націями, є лише наслідком їхньої прив’язаності до упереджень. Якби лиш люди шукали істину, вони усвідомили б себе єдиними.

Другий принцип Бахаулли́

Єдність людства

Бог, який любить усе, дарує Свою божественну Благодать і Прихильність усьому роду людському; усі та кожен є слугами Всевишнього, і Його Доброта, Милосердя й ніжна Любов проливаються на всі Його створіння. Слава людства є спадком кожного.

Усі люди є листям і плодами одного дерева, усі вони є гілками дерева Адама, вони всі мають те саме походження. На них падає один дощ, одне тепле сонце дає їм змогу зростати, усіх їх освіжає один вітерець. Єдиними відмінностями, що існують і розділяють їх, є такі: є діти, які потребують супроводу, нерозумні — проводу, хворі — догляду й лікування, тому я кажу, що все людство огорнуте Милосердям і Милістю Бога. Як говорять нам Святі Писання, усі люди рівні перед Богом. Він ставиться однаково до всіх, незважаючи на особу.

Третій принцип Бахаулли́

Релігія має бути джерелом любові та приязні

Релігія має об’єднувати всі серця та приводити до зникнення воєн і чвар із лиця землі, породжувати духовність і нести життя та світло кожному серцю. Якщо релігія стає причиною неприязні, ненависті й розбрату, було б краще обійтися без неї і відмова від такої релігії була б по-справжньому релігійним учинком. Адже очевидно, що призначенням ліків є давати зцілення, а якщо ліки лише погіршують стан, то краще обійтися без них. Будь-яка релігія, що не є джерелом любові та єдності, не є релігією. Усі святі пророки були як лікарі для душі; вони давали поради для зцілення людства, тому будь-який засіб, що призводить до хвороби, походить не від великого та верховного Лікаря.

Четвертий принцип Бахаулли́

Єдність релігії та науки

Ми можемо уявити, що наука — це одне крило, а релігія — друге; щоб літати, птаху потрібні два крила, а одне не принесе користі. Будь-яка релігія, що суперечить науці або протистоїть їй, є лише неуцтвом, адже неуцтво є протилежністю знання.

Релігія, що складається лише із забобонних ритуалів та обрядів, не є істиною. Щиро намагаймося стати засобом об’єднання релігії та науки.

Алі, зять Муха́ммеда, сказав: «Те, що відповідає науці, відповідає також і релігії». Релігії не слід приймати те, чого не може зрозуміти людський інтелект. Релігія і наука йдуть рука в руку, і будь-яка релігія, що суперечить науці, не є істиною.

П’ятий принцип Бахаулли́

Упередження щодо релігії, раси або віросповідань руйнують фундамент людства

Усе, що розділяє людей у світі, ненависть, війна та кровопролиття спричинені тим чи іншим із цих упереджень.

На цілий світ слід дивитися як на одну країну, на всі нації — як на одну націю, на всіх людей — як на таких, що належать до однієї раси. Релігії, раси й нації є лише створеними людьми розділеннями та здаються необхідними лише в людському уявленні; перед Богом немає персів, арабів, французів чи англійців; Бог є Богом для всіх, і для Нього все творіння — єдине. Ми маємо коритися Богу та прагнути слідувати Йому, облишивши всі наші упередження та сприяючи встановленню миру на землі.

Шостий принцип Бахаулли́

Рівність можливостей здобувати засоби до існування

Кожна людина має право жити, має право на відпочинок і на певну міру добробуту. Як багата людина має змогу жити у своєму палаці, оточена розкішшю та максимальним комфортом, так і в бідняка має бути можливість мати все необхідне для життя. Ніхто не повинен помирати від голоду; кожен заслуговує мати достатньо одягу; одна людина не може жити в надмірному достатку, коли інша не має засобів до існування.

Стараймося з усіх наших сил створювати кращі умови, щоб жодна душа не була знедоленою.

Сьомий принцип Бахаулли́

Рівність людей — рівність перед законом

Панувати має Закон, а не окрема людина; тоді світ стане прекрасним місцем і втілиться істинне братерство. Досягнувши солідарності, люди знайдуть істину.

Восьмий принцип Бахаулли́

Мир у всьому світі

Народи й уряди кожної нації мають обрати Верховний Трибунал, у якому члени від кожної країни й уряду засідатимуть у єдності. Усі суперечки мають виноситися на розгляд цього Суду, адже його місія — запобігання війні.

Дев’ятий принцип Бахаулли́

Релігія не має займатися політичними питаннями

Релігія опікується духовним, політика — мирським. Релігія має працювати зі світом думки, тоді як сфера політики перебуває у світі зовнішніх обставин.

Робота духовенства — просвіщати людей, наставляти їх, давати їм добрі поради й напу́чення, аби могли вони розвиватися духовно. Духовенство не має жодного стосунку до політичних питань.

Десятий принцип Бахаулли́

Рівність ста́тей — освіта жінок

Жінки мають на землі рівні із чоловіками права; вони є дуже важливим елементом релігії та суспільства. Поки жінкам не дадуть повною мірою розкрити свої можливості, доти чоловіки не зможуть досягнути величі, яка може бути їм доступна.

Одинадцятий принцип Бахаулли́

Сила Духа Святого, лише за допомогою якої можна досягти духовного розвитку

Духовний розвиток може відбутися лише завдяки подиху Духа Святого. Не має значення, якого прогресу досягне матеріальний світ, неважливо, як пишно він прикрасить себе, адже, поки в ньому немає душі, він завжди залишатиметься лише неживим тілом, тому що саме душа оживлює тіло, тіло саме по собі не має реального значення. Без благословень Духа Святого матеріальне тіло було би бездиханним.

Ось такими, у дуже стислому викладі, є деякі з принципів Бахаулли́.

Словом, усім нам належить любити істину. Шукаймо її будь-якої пори та в будь-якій країні, намагаючись ніколи не прив’язуватися до персоналій. Бачмо світло, де б воно не сяяло, і нехай нам буде дано розпізнати світло істини, де б воно не зійшло. Вдихаймо аромат троянди посеред тернів, що оточують її; пиймо протічну воду з кожного чистого джерела.

Відколи я приїхав до Парижа, мені було дуже приємно зустрічатися з такими парижанами, як ви, адже ви, хвала Богу, розумні, неупереджені та прагнете знати істину. Ви маєте у своїх серцях любов до людства і, у міру своїх можливостей, докладаєте зусиль на ниві благодійності й досягнення єдності; саме цього особливо жадав Бахаулла́.

Саме із цієї причини я так тішуся, що можу бути серед вас, і молюся, щоб ви стали вмістищем Божих Благословень і через вас духовність поширювалася цією країною.

Ви вже маєте дивовижну матеріальну цивілізацію, і так само нехай вашою буде й цивілізація духовна.

Добродій Блек подякував Абдул-Баха́, і Той відповів:

«Я дуже вдячний вам за ці ласкаві слова. Сподіваюся, що ці два рухи незабаром поширяться всією землею. Тоді єдність людства встановить своє шатро в центрі світу».


	41. Перший принцип — пошук істини
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Перший принцип учення Бахаулли́ — пошук істини.

 

Щоб досягти успіху в пошуку істини, людина має перш за все заплющити очі на всі традиційні забобони та хибні уявлення, укорінені в минулому.

Іудеї мають традиційні хибні уявлення, не вільні від них буддисти та зороастрійці, так само як і християни! Усі релігії поступово стали зв’язаними традиціями та догмами.

Усі, відповідно, уважають себе єдиними хранителями істини й вірять, що решта релігій — хибні. Лише вони праві, а всі інші помиляються! Іудеї вірять, що вони єдині володіють істиною, і засуджують решту релігій. Християни стверджують, що їхня релігія є єдиною істинною, а всі інші є хибними. Так само й буддисти та мусульмани; усі обмежують себе. Якщо всі засуджують одне одного, де нам шукати істину? Усі суперечать одне одному, усі не можуть бути праві. Якщо кожен вірить, що саме його релігія є єдиною істинною, він заплющує свої очі на істину, яка міститься в інших. Якщо, скажімо, іудей обмежений зовнішньою практикою релігії Ізраїлю, він не дозволяє собі помислити, що істина може існувати в будь-якій іншій релігії, адже вся вона має міститись у тій, якої дотримується він!

Тому ми маємо абстрагуватися від зовнішніх форм і практик релігії. Нам необхідно усвідомити, що ці форми й практики, хоч які прекрасні, є лише покровом, у який вбрані тепле серце й живі члени Божественної істини. Ми маємо відкинути традиційні упередження, якщо хочемо знайти істину в осерді всіх релігій. Якщо зороастрієць вірить, що Сонце є Богом, як він може об’єднатися з іншими релігіями? Поки ідолопоклонники вірять у своїх різноманітних ідолів, як вони можуть зрозуміти єдиність Бога?

Тому ясно, що для досягнення прогресу в пошуку істини ми маємо відмовитися від забобонів. Якби всі шукачі дотримувалися цього принципу, вони набули б чіткого бачення істини.

Якщо п’ятеро зібралися, аби шукати істину, вони мають почати з того, щоб звільнитися від усіх своїх особливих умов і відкинути всі заздалегідь складені думки. Щоб знайти істину, ми маємо відкинути наші упередження, наші другорядні дріб’язкові уявлення; потрібен відкритий, сприйнятливий розум. Якщо наша чаша повна егоїзму, у ній немає місця для води життя. Те, що ми вважаємо себе правими, а решту — неправими, є найбільшою з усіх перешкод на шляху до єдності, а єдність необхідна, якщо ми прагнемо досягти істини, адже істина — одна.

Отже, ми мусимо зректися наших конкретних упереджень і хибних уявлень, якщо щиро хочемо шукати істину. Поки ми не розмежуємо в наших думках, з одного боку, догму, хибне уявлення та упередження, а з іншого — істину, наш пошук не буде успішним. Коли ми по-справжньому хочемо щось знайти, ми шукаємо всюди. Цей принцип потрібно застосовувати і в нашому пошуку істини.

Необхідно прийняти науку. Жодна істина не може суперечити іншій істині. Світло — це добре, хоч у якій би лампі воно не горіло. Троянда є гарною, хоч у якому саду вона б не квітнула. Зірка сяє однаково зі сходу та із заходу. Будьте вільні від упереджень, і тоді ви так полюбите Сонце Істини, що буде неважливо, з якого місця обрію воно зійшло! Ви усвідомите: якщо Божественне світло істини сяяло в Ісусі Христі, воно також сяяло в Мойсеї та Будді. Щирий шукач дійде цієї істини. Ось що означає «пошук істини».

Він також означає, що ми мусимо бути готовими позбутися всього, що дізналися раніше, усього, що може завадити нашим крокам на шляху до істини; ми не маємо лякатися, якщо нам доведеться почати нашу освіту із самого початку. Ми маємо не дозволяти нашій любові до будь-якої однієї релігії чи особистості засліплювати наші очі так, аби нас обплутали хибні уявлення. Коли ми звільнимось від усіх цих пут і візьмемося за пошук із розумом, звільненим від хибних уявлень, тоді зможемо досягти нашої мети.

«Шукайте істину, істина зробить вас вільними». Отже, ми бачитимемо істину в усіх релігіях, адже істина є в них усіх і вона єдина!
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11 листопада

Учора я говорив про перший принцип Учення Бахаулли́ — «пошук істини», про необхідність відкинути все, що має характер хибних уявлень, і будь-які традиції, що не дають побачити існування істини в усіх релігіях. Люблячи одну форму релігії та дотримуючись її, людина не має дозволяти собі зневажати всі інші. Важливо, аби людина шукала істину в усіх релігіях, і, якщо такий пошук щирий, вона неодмінно досягне успіху.

Тоді перше відкриття, яке ми зробимо в нашому «пошуку істини», приведе нас до другого принципу — принципу «єдності людства». Усі люди є слугами Єдиного Бога. Єдиний Бог править усіма націями світу й тішиться всіма Своїми дітьми. Усі люди належать до однієї родини; корона людства вінчає голову кожної людини.

В очах Творця всі Його діти є рівними, Його доброта проливається на всіх. Він не ставить ту чи іншу націю вище за інші — вони всі є Його творіннями. Якщо це так, тоді чому ми маємо робити поділ, відокремлюючи одну расу від іншої? Чому ми створюємо перешкоди хибних уявлень і традицій, що сіють розбрат і ненависть між народами?

Єдине, чим відрізняються члени людської сім’ї, — це міра. Хтось подібний до неосвіченої дитини, яку необхідно виховувати, поки вона не досягне зрілості. Дехто схожий на хворого та потребує ніжного й турботливого ставлення. Ніхто не є поганим чи порочним! Ми не маємо гребувати цими бідними дітьми. Ми маємо ставитися до них із великою добротою, учити неосвічених і чуйно доглядати хворих.

Поміркуйте: єдність необхідна для існування. Любов — це причина життя; з іншого боку, розділення приносить смерть. У світі матеріального творіння, наприклад, усе завдячує своїм життям єдності. Елементи, з яких складається дерево, мінерал або камінь, тримаються разом завдяки закону притягання. Якби цей закон припинив діяти хоч на мить, ці елементи не втрималися б разом і розсипались і предмет перестав би існувати в цій конкретній формі. Закон притягання з’єднав певні елементи у формі цієї гарної квітки, але якщо вилучити це притягання з її центру, квітка розпадеться й припинить існувати як квітка.

Те саме стосується й великого тіла людства. Дивовижний Закон Притягання, Гармонії та Єдності тримає це неймовірне Творіння разом.

Це стосується як цілого, так і частин; і у випадку квітки, і у випадку людського тіла, якщо вилучити з них принцип притягання, квітка або людина помре. Тому очевидно, що притягання, гармонія, єдність і Любов є причиною життя, тоді як відраза, розбрат, ненависть і роз’єднаність несуть смерть.

Ми побачили: усе, що несе розділення у світ буття, спричиняє смерть. Подібно до цього й у світі духу діє той самий закон.

Отже, кожному слузі Єдиного Бога належить коритися закону любові, уникаючи будь-якої ненависті, розбрату й ворожнечі. Спостерігаючи природу, ми бачимо, що більш сумирні тварини гуртуються в стада й табуни, тоді як люті, хижі звірі, як-от лев, тигр і вовк, живуть у диких лісах осторонь цивілізації. Двоє вовків або двоє левів можуть мирно жити разом, але тисячі ягнят можуть ділити одну загорожу й багато оленів можуть утворювати одне стадо. Двоє орлів можуть мешкати в одному місці, але тисяча голубів можуть збиратися разом в одну колонію.

Людина має, щонайменше, належати до більш сумирних тварин, та, коли вона стає лютою, то жорстокіша й підступніша за найбільш хижого із звірів!

Нині Бахаулла́ проголосив «Єдність світу людства». Усі народи та нації є однією сім’єю, дітьми одного Отця та мають бути одне для одного як брати й сестри! Сподіваюся, ви намагатиметесь виявляти це вчення у вашому житті й поширювати його.

Бахаулла́ говорив, що ми маємо любити навіть наших ворогів і бути для них як друзі. Якби всі люди дотримувалися цього принципу, у серцях людства встановилися б найбільші єдність і розуміння.

– 43 –


	42. Третій принцип — любов і прихильність

[«Те, що релігія має бути джерелом любові та прихильності», наголошується в багатьох бесідах, нотатки з яких наведено в цій книзі, так само, як і пояснення кількох інших принципів.]
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Абдул-Баха́ сказав:

Я говорив вам про деякі з принципів Бахаулли́ — пошук істини та єдність людства. Тепер я поясню четвертий принцип, а саме прийняття зв’язку між релігією та наукою.

Між істинною релігією та наукою немає суперечностей. Коли релігію протиставляють науці, вона стає простим забобоном, який суперечить знанню та є невіглаством.

Як можна вважати фактом те, неможливість чого доведена наукою? Якщо людина вірить у щось попри здоровий глузд, це радше темний забобон, ніж віра. Істинні принципи всіх релігій відповідають тому, чого вчить наука.

Єдність Бога є логічною, і ця ідея не суперечить висновкам наукових досліджень.

Усі релігії вчать, що ми маємо робити добро, бути щедрими, щирими, правдивими, законослухняними та вірними; усе це розумно, і, з огляду на логіку, це єдиний спосіб, у який людство може розвиватися.

Усі релігійні закони узгоджуються зі здоровим глуздом і відповідають можливостям людей, для яких їх було сформульовано, а також доби, у яку їх потрібно дотримуватися.

Релігія має дві основні частини:

1) духовну;

2) практичну.

Духовна частина ніколи не змінюється. Усі Явителі Бога та Його Пророки вчать тих самих істин і дають ті самі духовні закони. Усі вони проповідують єдиний моральний кодекс. В істині немає поділу. Сонце випускає багато променів, щоб осяяти людський інтелект, і світло завжди те саме.

Практична частина релігії стосується зовнішніх форм і церемоній, а також способів покарання за певні порушення. Це матеріальний бік закону, який керує звичаями та поведінкою людей.

За часів Мойсея було десять злочинів, які каралися на смерть. Після пришестя Христа це змінилося: стара аксіома «око за око, зуб за зуб» перетворилася на «Любіть ворогів своїх, творіть добро тим, хто ненавидить вас», що змінило суворий давній закон на закон любові, милосердя й довготерпіння.

У давні часи на покарання за крадіжку відрубали правицю; у наш час цей закон не можна було б так застосувати. У нинішню добу людині, яка прокляла свого батька, дозволено жити, а в давнину її скарали б на смерть. Тож очевидно, що, хоч духовний закон ніколи не змінюється, застосування практичних правил має змінюватися залежно від потреб часу. Духовний аспект релігії є вищим, важливішим із двох, і він той самий на всі часи. Він ніколи не змінюється! Він той самий учора, сьогодні й завжди! «Нині й повсякчас і на віки вічні».

Отже, усі питання моральності, що містяться в духовному та непорушному законі кожної релігії, є логічно вірними. Якби релігія суперечила логічним міркуванням, вона припинила б бути релігією та була б лише традицією. Релігія та наука — це два крила, на яких інтелект людини може злетіти у височінь і завдяки яким може розвиватися душа людини. Неможливо літати лише з одним крилом. Якби людина спробувала літати лише з крилом релігії, вона швидко впала б у трясовину забобонів, а з іншого боку, з одним крилом науки вона також не прогресувала б, а впала в безнадійне болото матеріалізму. Усі релігії нинішньої доби впали в марновірні практики, що не відповідають ані справжнім принципам учення, яке вони представляють, ані сучасним науковим відкриттям. Багато релігійних лідерів поступово почали вважати, що значення релігії полягає переважно в дотриманні набору певних догм, виконанні ритуалів і церемоній! Тих, чиї душі ці лідери, за їхніми словами, зцілюють, вони вчать того самого, і ці люди вперто чіпляються за зовнішні форми, плутаючи їх із глибинною істиною.

До того ж ці форми та ритуали неоднакові в різних церквах і серед різних релігійних відгалужень і навіть суперечать одні одним, що призводить до незгоди, ненависті та розділення. Результатом усіх цих чвар є переконання багатьох освічених людей, що релігія та наука — несумісні речі, що релігія не вимагає сили рефлексії та жодною мірою не має регулюватися наукою, а, з огляду на це, вони мають протиставлятися одна одній. Прикрим наслідком цього є те, що наука віддалилась від релігії, а релігія перетворилась переважно на сліпе й, більшою чи меншою мірою, байдуже виконання настанов певних духовних учителів, які наполягають на прийнятті своїх улюблених догм, навіть якщо ті суперечать науці. Це глупство, адже цілком очевидно, що наука є світлом, і, оскільки це так, релігія, яка називається так за правом, не заперечує знання.

Нам знайомі фрази «світло й темрява», «релігія і наука». Але релігія, яка не крокує рука в руку з наукою, сама перебуває в темряві забобонів і невігластва.

Чимало чвар і незгод, що існують у світі, створені цими штучними протиставленнями та суперечностями. Якби релігія була в злагоді з наукою й вони розвивалися разом, значній частині ненависті та гіркоти, які нині несуть нещастя роду людському, було б покладено край.

Поміркуйте, що виокремлює людину з-поміж сотворених істот і робить її особливою. Хіба це не її розумові здібності, не її інтелект? Чи не має вона користуватися ними, вивчаючи релігію? Я кажу вам: ретельно зважуйте на вагах розуму й науки все, що вам представляють як релігію. Якщо воно пройде цей тест, тоді прийміть це, бо це є істина! А якщо воно не узгоджується, відкиньте його, бо це невігластво!

Роззирніться навкруг і побачте, як сучасний звіт потопає в забобонах і зовнішніх формах!

Деякі поклоняються витвору власної уяви: вони створюють собі уявного Бога й шанують його, хоча творіння їхнього обмеженого розуму не може бути Безмежним Могутнім Творителем усього видимого й невидимого! Інші боготворять сонце, дерева чи камені. У давні часи були люди, які поклонялися морю, хмарам і навіть глині!

Сьогодні люди стали настільки прив’язаними до зовнішніх форм та обрядів, що сперечаються про певний пункт ритуалу або якусь окрему практику, поки зусібіч не починають лунати виснажливі суперечки й невдоволення. Є люди зі слабким інтелектом, чиї розумові здібності не розвинені, але в силі та владі релігії не можна сумніватися через нездатність цих людей до розуміння.

Мала дитина не може осягнути закони, що керують природою, але це пов’язано з незрілим інтелектом дитини; коли вона подорослішає та стане освіченою, то теж зрозуміє вічні істини. Дитя не може збагнути, що земля обертається навколо сонця, але якщо його розум пробудити, цей факт стане для нього ясним та очевидним.

Релігія не може суперечити науці, навіть якщо інтелект деяких людей заслабкий або недостатньо зрілий для того, щоб зрозуміти істину.

Бог зробив релігію та науку мірилом, так би мовити, нашого розуміння. Стережіться, аби не знехтувати вам такою дивовижною силою. Зважуйте все на цих вагах.

Для того, хто має силу розуміння, релігія — наче відкрита книга, але як може людина, позбавлена здатності логічно міркувати та інтелектуальності, зрозуміти Божественні прояви Дійсності Бога?

Узгодьте всі свої вірування з наукою: тут не може бути протиставлення, адже істина єдина. Коли релігія, звільнена від усіх упереджень, традицій і нерозумних догм, продемонструє свою відповідність науці, тоді у світі з’явиться велика об’єднавча, очищувальна сила, яка змете всі війни, суперечки, розбіжності й ворожнечу, і тоді рід людський об’єднається силою Любові Божої.


	45. П’ятий принцип — ліквідація упереджень

Авеню де Камоенс, 4, Париж

13 листопада

Усі упередження: релігійні, расові, політичні чи національні — необхідно відкинути, адже ці упередження спричинили захворювання світу. Це тяжка недуга, здатна, якщо не позбутися її, призвести до знищення всього роду людського. Причиною кожної руйнівної війни, з її жахливим кровопролиттям і стражданнями, було те чи інше із цих упереджень.

Прикрі війни, що відбуваються в ці дні, спричинені фанатичною релігійною ненавистю одного народу до іншого або упередженнями щодо раси чи кольору шкіри.

Поки не буде знесено ці зведені упередженнями бар’єри, людство не зможе перебувати в мирі. Тому Бахаулла́ сказав: «Ці упередження є руйнівними для людства».

Поміркуйте спершу про упередження релігійні: візьміть нації так званих релігійних народів; якби вони справді поклонялися Богу, то корилися б Його закону, який забороняє їм убивати одне одного.

Якби священнослужителі по-справжньому шанували Бога любові та служили Божественному Світлу, вони учили б свої народи дотримуватися головної Заповіді — «перебувати в любові й доброзичливості з усіма людьми». Але ми бачимо протилежне, адже саме священнослужителі часто підбивають нації воювати. Релігійна ненависть завжди є найжорстокішою!

Усі релігії вчать, що ми маємо любити одне одного, що ми маємо відшукувати власні недоліки, перш ніж дозволяти собі засуджувати вади інших, що ми не маємо вважати себе вищими за наших ближніх. Ми маємо бути обачними та не звеличувати себе, щоб не опинитися приниженими.

Хто ми такі, щоб судити? Як ми можемо знати, хто є найправеднішим в очах Бога? Думки Бога не схожі на наші думки. Скільки людей, які здавалися своїм друзям майже святими, зазнали найглибшого приниження! Візьміть Юду Іскаріота: він починав добре, але згадайте його кінець! З іншого боку, Апостол Павло був у ранні роки ворогом Христа, а потім став найвідданішим Його слугою. Як же тоді ми можемо лестити собі та зневажати інших?

Тож будьмо скромними, вільними від упереджень і дбаймо про благо інших більше, ніж про своє! Ніколи не кажімо: «Я вірую, а він безбожник» або «Я близький до Бога, а він — ізгой». Ми ніколи не знаємо, яким буде остаточний присуд! Тож допомагаймо всім, кому потрібна будь-яка поміч.

Навчаймо неосвічених і дбаймо про малих дітей, поки вони не досягнуть зрілості. Коли ми бачимо, що хтось скотився в глибини злиднів або гріха, ми маємо бути добрими до нього, узяти його за руку, допомогти йому підвестися на ноги, відновити сили; ми маємо направляти його своєю любов’ю та ласкою, ставитися до нього як до друга, а не як до ворога.

Ми не маємо права дивитися на будь-якого іншого смертного як на зло.

Що ж стосується упереджень расових, то це ілюзія, хибне уявлення в прямому розумінні цього слова. Адже Бог створив нас усіх однією расою. Спочатку не було жодних відмінностей, адже ми всі — нащадки Адама. Спочатку також не було меж і кордонів між різними землями; жодна частина землі не належала якомусь народу більше, ніж іншим. В очах Бога немає різниці між різними расами. Чому ж людина має вигадувати такі упередження? Як ми можемо підтримувати війну, спричинену ілюзією?

Бог створив людей не для того, щоб вони знищували одне одного. Усі раси, племена, конфесії та класи однаковою мірою отримують від Щедрот їхнього Отця Небесного.

Єдина відмінність полягає в ступені відданості, покори законам Божим. Деякі люди подібні до запалених смолоскипів, а інші сяють, наче зорі на небі роду людського. Найкращими людьми є ті, які люблять людство, до якої нації чи віросповідання вони не належали б, який колір шкіри не мали б. Адже саме їм Бог скаже ці благословенні слова: «Чудово, мої добрі та вірні слуги!» У той день Він не спитає: «Ви англійці, французи чи, може, перси? Ви зі Сходу чи із Заходу?»

Єдиний реальний розподіл такий: є небесні люди та є земні; саможертовні слуги людства, що в ім’я любові Найвищого несуть гармонію та єдність, навчають людей миру та доброї волі. З іншого боку, є ті себелюбні люди, що ненавидять своїх ближніх, у чиїх серцях упередження замінили ніжну турботу й чий вплив плодить чвари та розбрат.

До якої раси належать або який колір шкіри мають ці дві категорії людей — до білих, жовтих, чорних, до Сходу чи Заходу, до Півночі чи Півдня? Якщо це Божі поділи, для чого нам вигадувати інші? Політичні упередження так само шкідливі, вони є однією з найбільш серйозних причин гіркого розбрату серед дітей людських. Є люди, які отримують задоволення від того, що сіють розбрат, весь час намагаються підбурювати свою країну до війни з іншими, але чому? Вони хочуть дістати вигоду для своєї країни, завдаючи шкоди решті. Вони посилають армії виснажувати й знищувати край, аби стати знаними у світі, заради радості завоювання, щоб можна було сказати: «Така-то країна перемогла іншу й надягнула на неї ярмо сильнішої, могутнішої влади». Ця перемога, куплена ціною великої крові, не триватиме довго! Одного дня завойовник буде завойований, а підкорені стануть переможцями! Згадайте історію минулого: хіба Франція не підкоряла неодноразово Німеччину й чи німецька нація потім не долала Францію?

Ми також знаємо, що Франція завойовувала Англію, а тоді англійська нація перемагала Францію!

Ці славні завоювання такі скороминущі! Для чого ж надавати їм та їхній славі такого великого значення, щоб заради їх досягнення бути готовими навіть проливати кров людей? Чи варта будь-яка перемога того неминучого шлейфу лиха, що тягнеться за вбивством людей, бідою, горем і руйнуваннями, які спустошують так багато домівок в обох країнах? Адже не буває, щоб страждала лише одна країна.

О, чому ж людина, це неслухняне дитя Боже, яке має бути взірцем сили духовного закону, відвертається від Божественного Вчення та вкладає всі свої сили в руйнування та війну?

Сподіваюсь, що в це просвічене століття Божественне Світло любові осяє весь світ, відшукуючи мудрість чуйного серця кожної людини; що завдяки світлу Сонця Істини політики відкинуть усі претензії, продиктовані упередженнями та хибними уявленнями, і зі звільненим розумом дотримуватимуться Політики Бога, адже Божественна Політика — могутня, а людська — слабка. Бог створив увесь світ і обдаровує Божественною Щедрістю Своєю кожне створіння.

Хіба ми не слуги Божі? Чи знехтуємо ми наслідуванням Взірцю нашого Володаря та зневажимо Його Веління?

Я молюся, щоб на Землі настало Царство й усю темряву розігнав блиск Небесного Сонця.


	46. Шостий принцип — засоби до існування

Авеню де Камоенс, 4, Париж

Один із найважливіших принципів Учення Бахаулли́ — це:

Право кожної людини мати хліб щоденний для свого існування або зрівняння засобів до прожиття.

Життєві обставини людей мають бути організовані так, аби бідність зникла, щоб кожен, наскільки це можливо, залежно від свого чину та положення, мав свою частку комфорту й добробуту.

З одного боку ми бачимо серед нас людей, переобтяжених багатством, а з іншого — тих нещасних, які голодують і нічого не мають; тих, хто володіє кількома величними палацами, і тих, кому немає де прихилити голову. Хтось має кілька перемін дорогих і вишуканих страв, тоді як інші ледь знаходять декілька скоринок хліба, яких вистачає лише на те, щоб не померти з голоду. Поки хтось вбирається в оксамит, хутро й тонкий льон, інші мають бідний і поганий одяг, якого недостатньо, щоб захиститися від холоду.

Цей стан справ неправильний, і його слід виправити. Але ліки необхідно добирати обережно. Цього не можна досягти, утіливши серед людей абсолютну рівність.

Рівність — це химера! Вона цілковито нездійсненна! Навіть якби рівності вдалося досягнути, вона не змогла б тривати, а якби вона й змогла існувати, це зруйнувало б увесь світовий устрій. У світі людства має завжди існувати закон порядку. Так розпорядилися Небеса, коли створювали людей.

Деякі люди мають великий інтелект, інші — звичайний, а дехто позбавлений розуму. У цих трьох категоріях людей є порядок, але не рівність. Як таке можливо, щоб мудрість і тупість були рівними? Людство, як велике військо, потребує генералів, капітанів, молодших офіцерів різних рівнів і солдатів, кожен з яких має свої відповідні обов’язки. Ступені є абсолютно необхідними для забезпечення впорядкованої організації. Армія не може складатися виключно з генералів, або самих капітанів, або лише із солдатів без жодного командира. Така структура матиме цілком певний результат: усю армію охопить безлад і деморалізація.

Цар Лікург, філософ, створив величезний план зрівняння підданих Спарти; цей експеримент було розпочато із саможертовністю й мудрістю. Тоді цар скликав народ свого царства та змусив людей урочисто присягнути, що вони підтримуватимуть такий лад правління, якщо йому доведеться залишити країну, і ніщо не примусить їх змінити його до його повернення. Отримавши цю клятву, він залишив своє царство Спарту й ніколи не повертався. Лікург самоусунувся та зрікся свого високого положення, надумавши досягнути вічного блага для своєї країни через зрівняння майна й умов життя у своєму царстві. Уся жертовність царя була марною. Великий експеримент провалився. Через деякий час усе було знищено, його ретельно продуманому устрою настав кінець.

Було доведено даремність спроб утілити таку схему, і в давньому царстві Спарта було проголошено про неможливість досягнення рівних умов існування. У наші дні будь-яка така спроба так само буде приречена на невдачу.

Звичайно, в умовах, коли одні надзвичайно багаті, а інші жахливо бідні, необхідна організація, яка контролюватиме стан справ і покращуватиме його. Важливо обмежити багатство, а також важливо обмежити бідність. Обидві ці крайнощі не є добрими. Найбажанішим є серединне становище1. Якщо для капіталіста правильно володіти великим багатством, так само справедливо, щоб і його працівник мав достатні засоби до існування.

Не повинно бути фінансиста з колосальним багатством, поки поруч живе бідняк у страшних злиднях. Коли ми бачимо, що бідності було дозволено дійти до стану голоду, це є певний знак, що десь ми знайдемо тиранію. Люди мають зайнятися цим питанням і не відкладати далі змінення умов, які приносять страждання через злидні дуже великій кількості людей. Багаті мають ділитися своїм достатком, вони мають пом’якшити свої серця та культивувати співчутливий розум, думаючи про тих знедолених, які страждають через брак найнеобхіднішого для життя.

Мають бути ухвалені особливі закони щодо цих крайнощів багатства й нужди. Формуючи плани управління народом, члени уряду мають брати до уваги закони Бога. Загальні права людства мають бути захищені та збережені.

Уряди країн мають дотримуватися Божественного Закону, що всім дає рівну справедливість. Це єдиний спосіб, у який можна ліквідувати неприйнятну надмірність великого багатства та вбогу бідність, що веде до зневіри та приниження. Поки цього не зроблять, Закону Божого не буде дотримано.


	47. Сьомий принцип — рівність людей

«Закони Бога не є нав’язуванням волі або влади чи задоволенням, але рішеннями істини, розсудливості та справедливості».

Усі люди рівні перед законом, що має панувати безумовно.

Метою покарання є не помста, а запобігання злочину.

Царі мають правити мудро та справедливо; царевич, князь і селянин мають рівні права на справедливе ставлення: ні до кого не має виявлятись особлива прихильність. Суддя має не «зважати на особу», а застосовувати закон із суворою неупередженістю в кожному випадку, що пропонується йому на розгляд.

Якщо людина вчинила проти вас злочин, ви не маєте права пробачати її; натомість її має покарати закон із метою запобігти повторному вчиненню такого самого злочину іншими, тому що біль окремої особи не є важливим порівняно із загальним благополуччям народу.

Коли в кожній країні східного й західного світу пануватиме досконала справедливість, земля стане прекрасним місцем. Тоді визнаватимуться гідність і рівність кожного слуги Божого; буде втілено ідеал солідарності роду людського, істинного братерства серед людей; і славне світло Сонця Істини осяє душі всіх людей.


	48. Восьмий принцип — мир у всьому світі

Авеню де Камоенс, 4, Париж

Народами й урядами кожної нації має бути створений Верховний Трибунал, члени якого обиратимуться від кожної країни й кожного уряду. Члени цієї Великої Ради засідатимуть у єдності. Усі суперечності міжнародного характеру мають подаватися на розгляд цього Суду, і його робота полягатиме в урегулюванні за допомогою арбітражу всього, що інакше стало би причиною війни. Місією цього Трибуналу має бути запобігання війні.

Одним із найбільших кроків до миру в усьому світі буде встановлення загальносвітової мови. Бахаулла́ велить, аби слуги людства зібралися й або вибрали якусь із наявних мов, або створили нову. Це було явлено в Кітаб-і-Акдасі сорок років тому. Там зазначено, що питання різноманіття мов є дуже складним. У світі більш ніж вісімсот мов, і жодна людина не може вивчити їх усі.

Людські раси не живуть ізольовано, як було в давнину. Сьогодні, щоб перебувати в тісних відносинах з усіма країнами, необхідно володіти їхніми мовами.

Загальносвітова мова вможливить спілкування з будь-якою нацією. Отже, буде необхідно знати лише дві мови — рідну та світову. Остання дасть людині змогу спілкуватися з будь-якою іншою людиною у світі.

Третя мова не буде потрібна. Мати змогу розмовляти з представником будь-якого народу чи країни без перекладача — як це корисно та зручно для всіх!

Есперанто було розроблено із цією метою: це добрий винахід і чудова робота, але ця мова вимагає вдосконалення. Есперанто в його нинішній формі дуже складне для деяких людей.

Має бути сформований міжнародний Конгрес, до якого ввійдуть делегати від кожної країни світу як зі Сходу, так і із Заходу. Цей Конгрес має сформувати мову, яку зможе вивчити кожен, і це принесе велику вигоду всім країнам.

Поки не з’явиться така мова, світ і далі відчуватиме велику потребу в подібному засобі спілкування. Відмінність у мовах є однією з найпоширеніших причин антипатії та недовіри, що існує між націями, які залишаються роз’єднаними через свою неспроможність розуміти мову одна одної більшою мірою, ніж через будь-які інші причини.

Якби всі володіли однією мовою, наскільки легше було би служити людству!

Тому цінуйте есперанто, адже це початок утілення одного з найважливіших Законів Бахаулли́, і цю мову належить і надалі поліпшувати та вдосконалювати.


	49. Дев’ятий принцип — невтручання релігії в політику

Авеню де Камоенс, 4, Париж

17 листопада

У житті людину спонукають до дій два головних мотиви — «сподівання на винагороду» і «страх покарання».

Відповідно, це сподівання та цей страх потрібно брати до уваги тим при владі, хто обіймає важливі урядові посади. Їхнє завдання в житті полягає в тому, щоб радитися між собою з метою напрацювання законів і забезпечувати їх справедливе виконання.

Шатро світового устрою піднято й установлено на двох стовпах — винагороді та відплаті.

У деспотичних урядах, якими керують люди без Божественної віри, де немає страху духовної відплати, виконання законів є тиранічним і несправедливим.

Немає кращого способу запобігти утисків, ніж цих два почуття — сподівання та страх. Вони мають як політичні, так і духовні наслідки.

Якби розпорядники закону враховували духовні наслідки своїх рішень і слідували релігійним настановам, «вони були б Божественними посередниками у світі дій, представниками Бога для тих, хто на землі, і захищали б, з любові до Бога, інтереси слуг Його так, як захищають свої». Якщо правитель усвідомлює свою відповідальність і боїться знехтувати Божественним Законом, його судження будуть справедливими. А надто, якщо він вірить, що наслідки його вчинків супроводжуватимуть його й після закінчення земного життя, і вважає вірним принцип «що посієш, те й пожнеш», така людина, безсумнівно, уникатиме несправедливості й тиранії.

Якщо ж чиновник, навпаки, уважає, що вся відповідальність за його вчинки закінчиться з кінцем його земного життя, не вірячи й не знаючи нічого про Божественні милості та духовне царство радості, йому бракуватиме стимулу, щоб діяти справедливо, і натхнення, аби боротися з утисками й неправедністю.

Коли правитель знає, що його рішення зважуватимуть на вагах Божественного Судді та що, коли його не ви́знають негідним, він увійде в Небесне Царство й світло Небесної Щедрості осяє його, тоді він, напевне, діятиме в дусі справедливості та неупередженості. От наскільки важливо, щоб державні службовці були просвічені релігією!

Однак духівництво не має жодного відношення до політичних питань! Релігійні питання не слід плутати з політикою за нинішнього стану світу (адже їхні інтереси не однакові).

Релігія опікується питаннями серця, духа та моралі.

Політика займається матеріальними аспектами життя. Релігійні вчителі не мають втручатись у сферу політики; вони мають дбати про духовне виховання людей; вони повинні повсякчас давати людям добрі поради, намагаючись служити Богу та людству; вони мають намагатися пробуджувати духовні устремління й прагнути поглиблювати розуміння та знання людства, покращувати мораль і примножувати любов до справедливості.

Це відповідає Вченню Бахаулли́. У Євангелії також написано: «Віддайте кесареве кесареві, а Богові — Боже».

У Персії з-поміж важливих державних мужів деякі є релігійними, слугують взірцем, поклоняються Богу, бояться ослухатися Законів Його, судять праведно та правлять своїм народом на засадах Справедливості. Є в цих землях також інші правителі, які не мають страху Божого в очах своїх, не думають про наслідки своїх учинків, працюють заради задоволення власних бажань, і вони привели Персію до великих неприємностей і труднощів.

О друзі Бога, будьте живими взірцями справедливості! Так, аби, Милістю Божою, світ міг побачити у ваших вчинках, що ви виявляєте якості справедливості та милосердя.

Справедливість не є обмеженою, це універсальна якість. Вона має застосовуватись до всіх класів — від найвищих до найнижчих. Справедливість має бути священною, і мають братися до уваги права всіх людей. Бажайте для інших лише того, чого бажаєте для себе. Тоді ми радітимемо в Сонці Справедливості, яке сяє з Обрію Бога.

Кожній людині призначено почесне місце, яке вона не має полишати. Скромний робітник, який чинить несправедливо, винен так само, як і знаний тиран. Отже, усі ми можемо вибирати між справедливістю та несправедливістю.

Я сподіваюся, що кожен із вас стане справедливим і спрямує свої думки до єдності людства; що ви ніколи не зашкодите вашим ближнім і не говоритимете ні про кого погано; що ви поважатимете права всіх людей і більше дбатимете про інтереси інших, ніж про власні. Так ви станете смолоскипами Божественної справедливості й діятимете відповідно до Вчення Бахаулли́, який за життя зніс незліченні випробування та гоніння, аби явити світу людства чесноти Світу Божественності, даючи вам можливість осягнути верховенство духа та порадіти Справедливості Бога.

Його Милістю Божественна щедрість проллється на вас, і за це я молюся!


	50. Десятий принцип — рівність ста́тей

Авеню де Камоенс, 4, Париж

14 листопада

Десятий принцип учення Бахаулли́ — рівність ста́тей.

Бог створив усі живі істоти парними. Людина, тварина чи рослина — усі представники цих трьох царств мають дві статі, які є абсолютно рівними між собою.

У царстві флори є чоловічі та жіночі рослини; вони мають рівні права й рівну частку краси своїх видів; хоча, звісно, можна сказати, що дерево, яке дає плоди, є кращим за безплідне.

У царстві тварин ми бачимо, що самці та самиці мають рівні права; обидві статі мають переваги свого виду.

Отже, ми побачили, що в нижчих царствах природи немає питання вищості однієї статі над іншою. У світі людей ми знаходимо велику відмінність; до жіночої статі ставляться як до нижчої, їй відмовляють у рівних правах і привілеях. Цей стан речей спричинений не природою, а вихованням. У Божественному Творінні такої різниці не існує. Жодна стать не є вищою за іншу в очах Бога. То чому ж одна стать стверджує нижчість іншої, відмовляючи їй у справедливих правах і привілеях так, ніби Бог уповноважив на таку лінію поведінки? Якби жінки отримували такі самі освітні переваги, що й чоловіки, результати довели б рівність здібностей обох статей до наук.

У деяких аспектах жінка перевершує чоловіка. Вона м’якосердіша, сприйнятливіша та має сильнішу інтуїцію.

Не можна заперечувати, що в різних сферах жінка наразі відстає від чоловіка, як і те, що це тимчасове відставання спричинене браком освітніх можливостей. Що ж стосується питань життєвої необхідності, то тут жінка більше наділена здібностями чуття, ніж чоловік, адже самим своїм існуванням він завдячує їй.

Якщо мати освічена, будуть добре навчені і її діти. Коли мати мудра, тоді й дітей вона скерує на стезю мудрості. Якщо мати релігійна, вона покаже своїм дітям, як потрібно любити Бога. Якщо мати доброчесна, вона направить своїх малюків на шляхи праведності.

Тож очевидно, що майбутнє покоління залежить від матерів сьогодення. Хіба це не є життєво важливою відповідальністю жінки? Хіба не потребує вона всіх можливих переваг, аби бути готовою до виконання такого завдання?

Тому, без сумніву, Бог не тішиться тим, що такий важливий інструмент, як жінка, страждає від браку освіти, потрібного їй для досягнення довершеності, бажаної та необхідної для її великої життєвої праці! Божественна справедливість вимагає, щоб права обох статей поважались однаково, оскільки жодна з них не є вищою за іншу в очах Небес. Гідність перед Богом залежить не від статі, а від чистоти й осяйності серця. Людські чесноти однаковою мірою належать усім!

Тому жінка має прагнути досягати якомога вищої досконалості, бути рівною чоловікові з усякого погляду, розвиватись у всьому, у чому вона поступається, аби чоловік був змушений визнати рівність її здібностей і можливостей.

У Європі жінки досягли більшого прогресу, ніж на Сході, але ще так багато потрібно зробити! Коли наприкінці навчання учні складають іспит, його результат визначається знаннями та здібностями кожного з них. Так буде і з жінкою; її вчинки продемонструють її силу, і надалі не буде потреби проголошувати цю силу словами.

Я сподіваюся, що жінки Сходу, як і їхні сестри на Заході, швидко розвиватимуться, поки людство не досягне досконалості.

Щедрість Бога призначена для всіх і дає силу всьому прогресу. Коли чоловіки ви́знають рівність жінок, у тих не буде потреби боротися за свої права! Тож один із принципів Бахаулли́ — це рівність ста́тей.

Жінки мають докладати щонайбільших зусиль, аби набувати духовної сили та примножувати свої чесноти — мудрість і святість, поки їхні просвіта й прагнення не приведуть до встановлення єдності людства. Вони мають працювати з палкою наснагою над поширенням Учення Бахаулли́ серед народів, аби променисте світло Божественної Щедрості огорнуло душі всіх націй світу!
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У вченні Бахаулли́ написано: «Людина може розвиватися лише Силою Духа Святого, адже сила людини обмежена, а Божественна Сила — безмежна». Читаючи історію, ми доходимо висновку, що всі дійсно великі люди, благодійники людства, ті, що спонукали людей любити добро й ненавидіти зло та які сприяли справжньому прогресу, — усі вони були натхненні силою Духа Святого.

Не всі Пророки Бога закінчили філософські школи; насправді в очах світу вони часто були особами скромного походження, що здавалися неосвіченими, невідомими, незначними людьми, які іноді навіть не вміли читати й писати.

Тим, що піднесло цих великих над людьми й завдяки чому вони змогли стати Вчителями істини, була сила Духа Святого. Їхній вплив на людство, унаслідок цієї могутньої наснаги, був великим і всепроникним.

Вплив наймудріших філософів, що не мали підтримки цього Божественного Духа, був порівняно незначним, хоч якими обширними були їхні знання та якою глибокою — їхня вченість.

Видатні інтелектуали, як-от Платон, Аристотель, Пліній і Сократ, не вплинули на людей так сильно, щоб ті жадали пожертвувати своїми життями за їхні вчення; а от деякі з тих простих чоловіків настільки зворушили людство, що тисячі людей з готовністю стали мучениками, захищаючи їхні слова, адже ці слова були натхненні Неземним Духом Божим! Пророки Юда та Ізраїль, Ілля, Єремія, Ісая та Єзекіїль були скромними чоловіками; такими ж були й апостоли Ісуса Христа.

Петро, старший серед апостолів, ділив свій дохід від риболовлі на сім частин і брав по одній частині на потреби щодня. Дійшовши до сьомої частини, він розумів, що настав день суботній. Поміркуйте про це, а тоді подумайте про його майбутнє положення; якої слави досягнув він завдяки тому, що Дух Святий вершив через нього величні діла.

Ми розуміємо, що Дух Святий є наснажливим чинником у житті людини. Той, хто отримує цю силу, здатен впливати на всіх, з ким взаємодіє.

Найвеличніші філософи без цього Духа є безсилими, їхні душі — безжиттєвими, а їхні серця — мертвими! Поки Дух Святий не надихне їхні душі, вони не можуть зробити нічого доброго. Жодна філософська система ніколи не могла змінити поведінки та звичаїв людей на краще. Учені філософи, не просвічені Божественним Духом, часто були людьми низької моралі, вони не засвідчували своїми вчинками дійсність своїх красивих фраз.

Різниця між духовними філософами та рештою проявляється в їхніх життях. Духовний Учитель демонструє віру у Своє вчення тим, що Сам живе так, як радить іншим.

Скромна людина без ученості, але сповнена Духа Святого, є сильнішою, ніж більшість глибоких мудреців шляхетного походження, які не мають такого натхнення. Той, хто освічений Божественним Духом, може, у свій час, вести інших, щоб і вони прийняли цей Дух.

Я молюся за вас, аби були ви освічені життям Божественного Духа, щоб ви могли бути засобом освіти інших. Життя й мораль духовної людини самі собою є освітою для тих, хто з нею знайомий.

Не думайте про свої обмеження, а дбайте лише про благоденство Царства Слави. Поміркуйте про вплив Ісуса Христа на апостолів Його, а тоді подумайте про їхній вплив на світ. Змогу поширювати радісну звістку цим простим людям дала сила Духа Святого!

Тож хай ви всі дістанете Божественну підтримку! Немає меж можливостям, коли вас веде Дух Божий!

Земля сама по собі не має властивостей життя, вона безплідна й суха, поки її не удобрять сонце та дощ, та попри це землі не потрібно журитися через свої обмеження.

Хай дано вам буде життя! Хай дощ Божественного Милосердя й тепло Сонця Істини зроблять ваші сади родючими, щоб у них рясно цвіли прекрасні квіти витонченого аромату й любові. Відверніться від споглядання ваших обмежених сутностей і зупиніть свій погляд на Сяєві Вічному, тоді ваші душі повною мірою отримають Божественну Силу Духа та Благословення Безмежної Щедрості.

Тож якщо ви триматимете себе в готовності, то станете для світу людства яскравим полум’ям, провідною зіркою та родючим деревом, змінюючи всю його темряву й нещастя на світло й радість за допомогою сяйного Сонця Милосердя та безмежних благословень Радісної Звістки.

Таким є значення сили Духа Святого, і я молюся, аби вона щедро проливалася на вас.
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На цих зібраннях, де ми з вами зустрічалися та розмовляли, ви всі ознайомилися з принципами цього законоустрою та з реальністю фактів. Вам було дано дізнатися про ці речі, але й досі є багато тих, що залишаються непросвіченими та зануреними в забобони. Вони майже нічого не чули про цю величну та славну Справу, а їхні знання базуються переважно на чутках. На жаль, те, що ці бідні душі знають, не базується на істині, основою їхніх переконань не є вчення Бахаулли́! Безперечно, у тому, що їм сказали, є певна частка істини, але здебільшого їхня інформація неточна.

Істинними принципами благословенної Справи Бога є ті одинадцять правил, які я вам навів і ретельно пояснив, одне за одним.

Ви маєте намагатися завжди жити й діяти так, аби беззаперечно дотримуватися цього вчення та законів Бахаулли́, щоб кожен бачив у всіх учинках вашого життя, що й у словах, і в ділах ви є послідовниками Благословенної Досконалості.

Напружте сили, аби це славне вчення охопило світ і серця людей пройнялися духовністю.

Подих Духа Святого утвердить вас, і, хоча багато хто повстане проти вас, їм вас не перемогти!

Коли Господа Христа коронували терновим вінцем, Він знав, що всі діадеми світу були біля Його ніг. Усі земні корони, хоч які блискучі, могутні й пишні, вклонилися шанобливо перед вінцем із терену. Він говорив, виходячи саме із цього певного й безсумнівного знання, коли мовив: «Усяка влада дана Мені на Небесах і на землі»1.

Тепер я кажу вам: закарбуйте це у своїх серцях і розумах. Воістину, ваше світло осяє весь світ, ваша духовність вплине на саму сутність речей. Ви справді станете запаленими смолоскипами світу. Не бійтесь і не впадайте в розпач, адже ваше світло зможе пронизати найгустішу темряву. Це Обітниця Божа, яку я даю вам. Повстаньте й служіть Силі Божій!


	53. Остання зустріч

Вулиця Рю Ґрез, 15, Париж

1 грудня

Коли я вперше приїхав у Париж деякий час тому, я роззирався довкола з великою цікавістю та у своїй уяві порівнював це прекрасне місто з великим садом.

З ніжною турботою й дуже вдумливо я обстежив місцевий ґрунт і дійшов висновку, що він дуже добрий та сповнений можливостей для міцної віри й твердих переконань, адже в землю було кинуто зерно любові Божої.

Хмари Небесної Милості поливали її своїм дощем, а Сонце Істини зігріло молоді зерна своїм теплом, і сьогодні серед вас можна побачити народження віри. Укинута в землю насінина почала проростати, і день у день ви бачитимете, як вона росте. Щедроти Царства Бахаулли́, без сумніву, принесуть надзвичайний урожай!

Слухайте! Я приніс вам утішну й радісну звістку! Париж стане трояндовим садом! У цьому саду проростуть і буятимуть різні види прекрасних квітів, а слава про їхні пахощі й красу пошириться в усіх краях. Коли я думаю про Париж у майбутньому, я бачу, як він купається у світлі Духа Святого! Воістину, наближається день, коли Париж дістане своє осяяння й кожна жива істота побачить Доброту й Милосердя Бога.

Не дозволяйте своєму розуму спинятися на сьогоденні, натомість сповненими віри очима дивіться в майбутнє, адже серед вас справді діє Дух Божий.

Із часу мого прибуття кілька тижнів тому я бачу, як зростає духовність. На початку лише кілька душ прийшли до мене по Світло, але протягом мого короткого перебування серед вас ця кількість збільшилась, вона подвоїлась. Це чудова перспектива на майбутнє!

Коли Христа розіп’яли й Він залишив цей світ, Він мав лише одинадцять учнів і дуже мало послідовників, але, оскільки Він служив Справі істини, ми можемо сьогодні побачити результат праці Його життя! Він осяяв світ і дарував життя мертвому людству. Після Його вознесіння Справа Його помалу зростала, душі Його послідовників ставали дедалі сяйнішими, а витончений аромат їхнього праведного життя ширився навсібіч.

А сьогодні, дякувати Богові, така сама ситуація намітилася в Парижі. Тут є багато душ, які обернулися до Царства Бога та яких приваблюють єдність, любов та істина.

Намагайтеся працювати так, аби доброта й милосердя Найславнішого огорнули весь Париж. Подув Духа Святого допомагатиме вам, Неземне Світло Царства сяятиме у ваших серцях, а благословенні ангели Божі з Небес дадуть вам силу й підтримають вас. Тож подякуйте Богові від усього серця за те, що ви досягли цього найвищого блага. Значна частина світу занурена в сон, але вас пробудили. Багато хто сліпий, але ви бачите!

Посеред вас чути поклик Царства. Слава Богу, ви народилися знову, ви хрестилися вогнем Любові Божої; вас занурили в Море Життя й відродили Духом Любові!

Отримавши таку милість, будьте вдячні Богові й ніколи не сумнівайтеся в Його Доброті й Ніжній Турботі, але майте невмирущу віру в Щедроти Царства. Об’єднуйтесь у братерській любові, будьте готові покласти свої життя одне за одного, і не лише за тих, хто близький вам, а за все людство. Дивіться на весь рід людський як на членів однієї сім’ї, що всі є дітьми Божими; і, чинячи так, ви не бачитимете різниці між ними.

Людство можна порівняти з деревом. Це дерево має гілки, листя, бруньки та плоди. Сприймайте всіх людей як квіти, листя та бруньки цього дерева й намагайтеся допомогти всім і кожному з них пізнати й отримати Божі благословення. Бог ніким не нехтує — Він любить усіх.

Єдина справжня відмінність, що існує між людьми, полягає в тому, що вони перебувають на різних етапах розвитку. Деякі недосконалі — їх потрібно довести до досконалості. Дехто спить — їх потрібно пробудити; дехто недбалий — їх потрібно спонукати до дії; але, усі до одного, вони є дітьми Божими. Любіть їх усім серцем; ніхто не є чужим для іншого — усі є друзями. Сьогодні я прийшов попрощатися з вами, але пам’ятайте, що наші тіла можуть бути далеко одне від одного, але в дусі ми завжди будемо разом.

Я тримаю вас усіх у моєму серці й нікого з вас не забуду, і я сподіваюся, що ніхто з вас не забуде мене.

Я на Сході, а ви на Заході — намагаймося всім серцем і душею зробити так, аби у світі встановилася єдність, щоб усі народи могли стати як один народ і щоб уся поверхня землі могла стати як одна країна, адже Сонце Істини осяває всіх однаково.

Усі Пророки Бога приходили з любові саме до цієї великої мети.

Погляньте, як Авраам намагався дати людям віру й любов; як Мойсей прагнув об’єднати народ праведними законами; як Господь Христос прийняв смерть, аби принести світло любові та істини у світ, що його огорнула темрява; як Муха́ммед намагався встановити єдність і мир між різними нецивілізованими племенами, серед яких Він жив. І нарешті, Бахаулла́ сорок років страждав за ту саму справу — за єдину шляхетну мету поширення любові серед дітей людських, а Баб віддав життя Своє за мир та єдність світу.

Отже, прагніть наслідувати приклад цих Божественних Сутностей, пийте з Їхнього джерела, будьте осяяні Їхнім Світлом і будьте для світу наче символи Милосердя та Любові Божої. Будьте для світу наче дощ і хмари милості, як сонця істини; будьте небесним воїнством, і ви, поза сумнівом, завоюєте місто сердець.

Дякуйте Богові, що Бахаулла́ дав нам твердий і міцний фундамент. Він не залишив місця для суму в серцях, і писання священного пера Його містять утіху для цілого світу. Він приніс слова істини, а все, що суперечить вченню Його, є хибним. Головною метою всієї Його праці було покінчити з розбратом.

Заповіт Бахаулли́ — це Дощ Доброти, Сонце Істини, Вода Життя, Дух Святий. Тож відкрийте серця ваші, аби прийняти повну силу Краси Його, а я молитимуся за вас усіх, щоб ви отримали цю радість.

Тепер я кажу: «Прощавайте!»

Я кажу це лише вашим зовнішнім сутностям; я не кажу це вашим душам, адже наші душі завжди разом.

Утіштесь і будьте певні, що день і ніч я звертатимусь до Царства Найславнішого в мольбі за вас, аби щодня ви ставали кращими та святішими, ближчими до Бога й дедалі більш осяяними променями Його Любові.

•    •    •

 


Частина третя

	
54. Промова Абдул-Баха́ в Домі зібрань квакерів, провулок Сен-Мартен, Лондон

Неділя, 12 січня 1913 р.

Приблизно тисячу років тому в Персії сформувалося товариство, що називалося «Товариство друзів», яке збиралося для мовчазного спілкування із Всемогутнім.

Вони поділяли Божественну філософію на дві частини: один вид філософії, у якій знання можна було набути через лекції та навчання в школах і коледжах. Другий вид філософії був пов’язаний з ілюмінатами, або послідовниками внутрішнього світла. Заняття цієї філософської школи проходили в тиші. Під час медитації та звернення облич до Джерела Світла таємниці Царства із центрального Світла відбивалися в серцях тих людей. Усі Божественні проблеми розв’язувалися цією силою осяяння.

Це Товариство друзів дуже розрослося в Персії, а їхні спілки існують донині. Їхні лідери написали багато книг і послань. Сходячись у своєму домі зібрань, вони мовчки сидять і розмірковують; їхній наставник відкриває збори якимось твердженням, а тоді каже зібранню: «Медитуйте над цією проблемою». Тоді, звільнивши свій розум від усього іншого, вони сидять і міркують, і невдовзі їм відкривається відповідь. Багато глибоких божественних питань було вирішено завдяки такому осяянню.

Ось деякі з найбільших питань, що розкриваються умам людей завдяки променям Сонця Дійсності: проблема дійсності духа людини; проблема народження духа; проблема його народження із цього світу у світ Бога; питання внутрішнього життя духа та його долі після відокремлення від тіла й вознесіння.

Вони також медитують над науковими питаннями сучасності, які розв’язуються так само.

Ці люди, яких називають «послідовниками внутрішнього світла», досягають надзвичайної сили й цілком вільні від сліпих догм та імітацій. На їхні твердження покладаються люди: самостійно, у своєму внутрішньому світі, вони розв’язують усі таємниці.

Якщо вони знаходять рішення за допомогою внутрішнього світла, вони приймають його, а потім проголошують, інакше вони вважали б його сліпою імітацією. Вони заходять настільки далеко, що розмірковують над сутнісною природою Божественності, Божественного одкровення, прояву Божества у світі. Вони розв’язують усі божественні та наукові питання силою духа.

Бахаулла́ говорить, що в кожному явищі є знамення (від Бога): знаменням інтелекту є міркування, а знаменням міркування є мовчання, адже людина не може робити дві речі одночасно — вона не може і розмовляти, і медитувати.

Аксіомою є той факт, що, медитуючи, ви розмовляєте зі своїм духом. У такому стані розуму ви ставите своєму духові певні запитання, і дух дає відповіді: світло проривається й розкривається дійсність.

Назву «людина» не можна застосувати до жодної істоти, яка позбавлена цієї здібності до медитації; без неї вона була би простою твариною, гіршою за диких звірів.

Завдяки здібності до медитації людина досягає життя вічного; через неї людина отримує подув Духа Святого: дар Духа дається під час міркування та медитації.

Сам дух людини розвивається та зміцнюється під час медитації; завдяки медитації питання, про які людина нічого не знала, розгортаються перед її очима. Через медитацію людина отримує Божественне натхнення, через неї вона дістає небесну поживу.

Медитація є ключем, який відчиняє двері таємниць. У такому стані людина абстрагується: у такому стані людина відволікається від усіх зовнішніх об’єктів; у цьому суб’єктивному настрої вона занурюється в океан духовного життя й може розкривати таємниці речей-у-собі. Для прикладу уявіть, що людину наділено двома видами зору; коли використовується сила внутрішньої проникливості, зовнішня сила зору не діє.

Ця здатність до медитації звільняє людину від тваринної природи, дає змогу пізнати дійсність речей та встановити зв’язок з Богом.

Ця здатність виводить науки та мистецтва зі сфери невидимого. Через здатність до медитації стають можливими винаходи, здійснюються колосальні звершення; завдяки їй можуть добре працювати уряди. Завдяки цій здатності людина входить у саме Царство Боже.

Утім, деякі думки є марними для людини; вони — як хвилі, що рухаються в морі без результату. Але якщо здатність до медитації занурена у внутрішнє світло й відзначається божественними якостями, результати медитації отримають підтвердження.

Здатність до медитації подібна до дзеркала: якщо помістити його перед земними предметами, воно віддзеркалить їх. Тому, якщо дух людини розмірковує над земними темами, людина буде обізнаною в цих питаннях.

Але якщо повернути дзеркало вашого духа в напрямку небес, небесні сузір’я та промені Сонця Дійсності віддзеркаляться у ваших серцях і ви набудете чеснот Царства.

Тож спрямовуймо цю здібність у правильному напрямі — до небесного Сонця, а не до земних об’єктів, аби могли ми розкривати таємниці Царства й осягати алегорії Біблії та загадки духа.

Нехай ми станемо дзеркалами, у яких відбиваються небесні реальності, і нехай ми станемо такими чистими, аби могти віддзеркалювати небесні зорі.


	55. Молитва

Вулиця Кедоґан Ґарденз, 97, Лондон

26 грудня 1912 р.

«Чи має молитва набувати форми дії?»

Абдул-Баха́: «Так. У Справі Бахаї мистецтва, науки та всі ремесла є (уважаються) богослужінням. Людина, яка виготовляє аркуш поштового паперу в міру своїх здібностей, сумлінно, зосереджуючи всі свої зусилля на тому, щоб зробити його якнайкращим, прославляє Бога. Якщо коротко, то всі зусилля та старання, яких людина докладає від повноти свого серця, є богослужінням, якщо до цього людину спонукають піднесені мотиви й бажання прислужитися людству. Це є богослужінням — служити людству та сприяти забезпеченню потреб людей. Служіння — це молитва. Лікар, який допомагає хворому — м’яко, ніжно, без жодних упереджень і з вірою в солідарність людського роду, прославляє Бога».

«У чому сенс нашого життя?»

Абдул-Баха́: «Набувати чеснот. Ми походимо від землі; для чого нам дали перейти із царства мінералів у царство рослин, а із царства рослин — у царство тварин? Для того щоб ми могли досягнути досконалості в кожному із цих царств, аби могли ми володіти найкращими якостями мінералу, щоб могли ми набути силу зростання, яку має рослина, аби могли ми прикрасити себе інстинктами тварини й мати такі здібності, як зір, слух, нюх, дотик і відчуття смаку, аж поки із царства тварин ми не зробимо крок у світ людства та не отримаємо дар розуму, силу винахідливості й сили духа».


	56. Зло

«Що таке зло?»

Абдул-Баха́: «Зло — це недосконалість. Гріх — це стан людини у світі нижчої природи, адже в природі існують вади, такі як несправедливість, тиранія, ненависть, ворожнеча, чвари, це характеристики нижчого рівня природи. Це гріхи світу, плоди дерева, з якого скуштував Адам. Через виховання й освіту ми маємо звільнитися від цих недосконалостей. Пророки Бога були послані, а Святі Книги були написані для того, щоб звільнити людей. Так само, як людина народжується в цей світ недосконалості з лона своєї земної матері, вона народжується у світ духа через божественне виховання й освіту. Коли людина народжується у світ явищ, вона знаходить усесвіт; коли вона народжується від цього світу у світ духа, вона знаходить Царство».


	57. Розвиток душі

«Душа в цьому світі розвивається більше через страждання чи через радість?»

Абдул-Баха́: «Розум і дух людини вдосконалюються, коли її випробовують стражданням. Що більше розорана земля, то краще ростиме насіння, то кращим буде врожай. Як плуг глибоко розорює землю, очищуючи її від бур’янів і будяків, так і страждання та нещастя звільняють людину від дріб’язкових справ цього земного життя, поки вона не досягне стану цілковитого зречення. Її стан у цьому світі буде станом божественного щастя. Людина є, так би мовити, незрілою: жар від вогню страждань змусить її дозріти. Озирніться в минулі часи, і ви побачите, що найвеличніші люди страждали найбільше».

«Чи має боятися щастя той, хто через страждання досягнув розвитку?»

Абдул-Баха́: «Через страждання він досягне вічного щастя, якого ніхто не зможе в нього забрати. Апостоли Христа страждали: вони досягли вічного щастя».

«Тоді виходить, що досягнути щастя без страждань неможливо?»

Абдул-Баха́: «Щоб досягнути вічного щастя, людина має страждати. Той, хто досягнув стану самопожертви, відчуває істинну радість. Тимчасова радість зникне».

«Чи може душа померлого спілкуватися з кимось, хто залишається на землі?»

Абдул-Баха́: «Спілкування можливе, але не так, як ми розмовляємо з вами. Немає сумнівів, що сили вищих світів взаємодіють із силами земної сфери. Серце людини відкрите до натхнення; це і є духовне спілкування. Як хтось розмовляє з другом уві сні, хоча його вуста нічого не промовляють, так відбувається і спілкування духа. Людина може розмовляти зі своїм внутрішнім его, кажучи: “Чи можна мені зробити це? Чи варто мені робити цю роботу?” Така бесіда є спілкуванням із вищим “Я”».


	58. Чотири види любові

Вулиця Кедоґан Ґарденз, 97, Лондон

Субота, 4 січня 1913 р.

Що то за сила — любов! Це найдивовижніша, найвеличніша з усіх сил, що існують.

Любов дає життя неживому. Любов запалює полум’я в холодному серці. Любов дарує надію зневіреним і звеселяє серця засмучених.

У світі буття дійсно немає більшої сили, ніж сила любові. Коли серце людини сяє полум’ям любові, вона готова пожертвувати всім, навіть своїм життям. У Євангелії сказано, що Бог є любов.

Існують чотири види любові. Перший вид — це любов, яка лине від Бога до людини; вона складається з невичерпної благодаті, Божественного блиску та небесної осяйності. Через цю любов світ буття дістає життя. Через цю любов людина отримує фізичне існування, поки, завдяки подиху Духа Святого — тій самій любові — вона не отримає життя вічне й не стає подобою Живого Бога. Ця любов є джерелом походження всієї любові у світі творіння.

Другий вид — любов, яка тече від людини до Бога. Це віра, потяг до Божественного, запал, прогрес, входження до Царства Божого, одержання Щедрот Бога, осяяння вогнями Царства. Ця любов є джерелом походження всієї філантропії; завдяки цій любові серця людей віддзеркалюють промені Сонця Дійсності.

Третій вид — любов Бога до Себе, або Самобутності Бога. Це перетворення Його Краси, Його відображення в дзеркалі Його Творіння. Це дійсність любові, Прадавня Любов, Вічна Любов. Завдяки одному променю цієї Любові існує вся інша любов.

Четвертий вид — любов людини до людини. Любов, яка існує між серцями вірян, породжується ідеалом єдності духа різних людей. Ця любов досягається через пізнання Бога, тож люди бачать віддзеркалення Божественної Любові в серці. Кожен бачить в іншому відображену в його душі Красу Бога, і, знаходячи цю подібність, люди приваблюються одне до одного в любові. Ця любов зробить усіх людей хвилями одного моря, ця любов зробить їх усіх зірками одних небес і плодами одного дерева. Ця любов принесе втілення істинної злагоди, основи справжньої єдності.

Але любов, що іноді існує між друзями, не є (істинною) любов’ю, тому що вона мінлива; це лише захоплення. Коли дме вітер, стрункі дерева схиляються. Якщо вітер віє зі сходу, дерево хилиться в бік заходу, а якщо вітер змінюється на західний, дерево хилиться на схід. Така любов виникає через випадкові обставини життя. Це не любов, це лише знайомство; воно може зазнавати змін.

Сьогодні ви бачите дві душі, які явно перебувають у стані близької дружби; завтра все це може змінитися. Учора вони були готові вмерти одне за одного, а сьогодні уникають товариства одне одного! Це не любов; це поступливість сердець випадковостям життя. Коли те, що породило цю «любов», минає, любов минає теж; насправді це не є любов.

Любов буває лише чотирьох видів, які я пояснив. (а) Любов Бога до самобутності Бога. Христос сказав, що Бог є любов. (б) Любов Бога до Його дітей — до слуг Його. (в) Любов людини до Бога. (г) Любов людини до людини. Ці чотири види любові походять від Бога. Вони є променями Сонця Дійсності; вони є Подувами Духа Святого; це Знамення Дійсності.


	59. Скрижаль, явлена Абдул-Баха́

28 серпня 1913 р.

О ти, люба моя донько!

Я прочитав твого красномовного й докладного листа в саду, у прохолодному затінку дерева, під супровід легкого вітерця. Те, що простиралося перед моїми очима, дарувало фізичну насолоду, а твій лист став джерелом насолоди духовної. Істинно, кажу я, це був не лист, а трояндовий сад, прикрашений гіацинтами та квітами.

Він містив солодкі пахощі раю, а від його радісних слів віяло ніжним вітерцем Божественної Любові.

Оскільки я не маю багато часу, я дам тут стислу, остаточну й вичерпну відповідь. Вона така:

У цьому Одкровенні Бахаулли́ жінки йдуть пліч-о-пліч із чоловіками. У жодному випадку їх не залишать позаду. Їхні права рівні з правами чоловіків. Вони входитимуть у всі адміністративні гілки політики. Вони досягатимуть такого рівня, який уважатиметься найвищим положенням у світі людей, і братимуть участь у всіх справах. Будь певна. Не дивись на нинішні умови; у не дуже віддаленому майбутньому світ жінок стане всеосяйним і всеславним, Адже Його Святість Бахаулла́ Повелів Так! Під час виборів право голосу є невід’ємним правом жінок, і входження жінок у всі сфери людської діяльності є неспростовним і безперечним питанням. Жодна душа не може загальмувати чи перешкодити цьому.

Але є деякі питання, які не варті того, щоб жінки брали в них участь. Наприклад, коли громада здійснює рішучі заходи захисту від нападу ворогів, жінки звільнені від участі у воєнних діях. Може так статися, що в певний час войовниче й дике плем’я люто атакуватиме спільність людей з наміром здійснити справжню різанину його членів; за таких обставин оборона необхідна, але організація та здійснення таких оборонних заходів є обов’язком чоловіків, а не жінок, тому що їхні серця ніжні й вони не можуть витримати виду жахів кровопролиття, навіть заради оборони. Жінки звільняються від таких і подібних зобов’язань.

Що ж стосується складу Дому Справедливості, Бахаулла́ звертається до чоловіків. Він говорить: «О ви, мужі Дому Справедливості!»

Але коли відбуваються вибори його членів, належне жінкам право, яке стосується голосування та їхнього голосу, не підлягає сумніву. Коли жінки досягнуть найвищого рівня прогресу, тоді, згідно з потребою часу та місця та з їхнім значним потенціалом вони отримають надзвичайні привілеї. Будь певна щодо цього. Його Святість Бахаулла́ значно посилив справу жінок, а їхні права та привілеї є одним із найголовніших принципів Абдул-Баха́. Будь же певна! Невдовзі настануть дні, коли чоловіки, звертаючись до жінок, говоритимуть: «Благословенні ви! Благословенні ви! Воістину, ви достойні кожного дарунка! Воістину, ви заслуговуєте на те, щоб прикрасити свої голови короною вічної слави, тому що в науках і мистецтвах, у чеснотах і досконалостях ви станете рівними чоловікам, а що стосується ніжності серця й рясності милосердя та співчуття, то в цьому ви не перевершені».

•    •    •

 


Примітки та посилання до цієї публікації

Частина перша

5. Бог осягає все; Його осягнути не можна.

Він Івана 14:11.

12. Хмари, що затуляють Сонце Істини.

Від Матвія 24:30, 16:27.

Від Івана 3:13.

13. Релігійні упередження.

Від Івана 18:11.

17. Дух Святий — посередницька сила між Богом і людиною.

Явителі Бога.

22. Два види світла.

Вихід 3:2.

25. Бахаулла́.

Один чоловік, що був присутній, коли Баді сказали, що він має доставити Послання шаху, бачив його перетворення: він почав випромінювати світло.

27. Справжнє значення хрещення водою та вогнем.

Івана 3:5.

Матвія 3:11.

29. Еволюція духа.

Тобто всі добрі вчинки приносять винагороду.

31. Про тіло, душу й дух.

Невелике апельсинове дерево на столі поруч.

33. Про наклепи.

Тобто Божественний Явитель.

Частина друга

46. Шостий принцип — засоби до існування.

«Убозтва й багатства мені не давай!» (Притчі 30:8)

52. Ця велична й славна Справа.

Від Матвія 28:18.
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