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Un uguale diritto per tutti di essere seduti sul trono del cuore di BapDada 
L'assemblea di oggi è l'incontro dei Gange della conoscenza e dell'Oceano della Conoscenza, nel quale tutti i                 
figli, sperimentano un incontro spirituale con il Padre. Il Padre è contento di vedere i figli spirituali e i figli sono                     
contenti di incontrare il Padre spirituale. Questo perché, quando le anime che hanno riconosciuto il Padre nel                 
ciclo precedente, capiscono, attraverso lo yoga del loro intelletto, di essere le stesse anime del ciclo                
precedente, che hanno trovato il Padre ancora una volta e fanno l'esperienza di dondolarsi sull'altalena della                
beatitudine, felicità, amore e gioia. I figli del ciclo precedente, sperimentano questo ancora una volta. Tali                
anime amorevoli, che sono le personificazioni di quel ricordo e sono assorte nell'Oceano dell'Amore, possono               
capire quest'esperienza speciale. Tutti voi figli, siete anime amorevoli ed è a causa della relazione pura                
dell'amore, che siete venuti qui. Nonostante ciò, siete in graduatoria per quanto concerne il vostro amore.                
Alcune anime, sono fuse nell'amore e altre sperimentano l'incontro, in accordo alla loro capacità. Alcuni,               
possono sentire la beatitudine di questo incontro spirituale e stanno ancora tentando di capirlo. Tuttavia, tutte                
le anime, sono chiamate anime amorevoli. Sulla base di una relazione amorevole, continueranno ad andare               
avanti e a raggiungere lo stadio di diventare anime che sono le personificazioni. Il loro tentare di capire cesserà                   
ed essi avranno l'esperienza di essere fusi, poiché le anime che sono fuse nell'amore, sono anime che sono                  
uguali. Perciò, diventare uguali significa essere fusi nell'amore. Quindi, potete capire da soli, in che misura                
siete diventati uguali al Padre. Qual è il pensiero del Padre? Il pensiero di “Io, l'anima, assorta nell'amore”, è lo                    
stesso del Suo? Similmente, sono diventato uguale al Padre nelle mie parole, azioni, nel servizio e relazioni?                 
Oppure c'è ancora una grande differenza o solo una piccola differenza? Per porre fine alla differenza, il mantra                  
di“Manmanabhav” è necessario. Diventare la forma di questo grande mantra in ogni vostro pensiero, in ogni                
secondo, è conosciuto come l'essere un'anima che è uguale e fusa in Lui. Il Padre illimitato, ha il pensiero                   
illimitato che tutti i figli dovrebbero diventare uguali al Padre. Egli non sente di dover essere il Guru e che gli                     
altri dovrebbero diventare discepoli. No, Egli vuole che diventiate uguali al Padre e che siate seduti sul trono                  
del cuore del Padre. Qui non dovete diventare uno seduto sul gaddi; solo uno o due diventeranno così.                  
Tuttavia qui, il Padre illimitato, vi rende coloro che sono seduti sul trono illimitato del cuore, al quale tutti i figli                     
possono reclamare il diritto. Ognuno di voi ha la stessa opportunità d'oro. Sia che siate venuti all'inizio, in                  
mezzo o che siate appena venuti ora, avete tutti il pieno diritto di diventare uguali, cioè, di essere seduti sul                    
trono del cuore. Non è che quelli che sono venuti alla fine, non possano andare avanti. Chiunque può andare                   
avanti, perché questa proprietà è illimitata. Non è che coloro che sono venuti all'inizio, hanno preso tutto e                  
quindi è tutto finito. La proprietà è così illimitata, che persino quelli che sono venuti più tardi, possono                  
prenderne una parte, se vogliono. Tuttavia, ogni cosa dipende da coloro che rivendicano il diritto, perché,                
unitamente al reclamare quel diritto, dovete anche rinunciare ai sanskars della dipendenza. Non è nient'altro,               
solo dipendenza. Tuttavia, quando sopraggiunge la domanda di rinunciare a qualcosa, allora, a causa della               
vostra debolezza, restate bloccati in questo aspetto e dite che i vostri sanskars non vi abbandonano. Voi                 
incolpate i vostri sanskars e dite che i sansksars non vanno via quando, in realtà, siete voi stessi a non lasciarli                     
andare. Cos'è più potente, l'anima vivente o il sanskar? Sono i sanskars ad aver adottato l'anima o è l'anima ad                    
aver assorbito i sanskars? Sono i sanskars, il potere vivente dell'anima o è l'anima il potere dei sanskars?                  
Poiché è l'anima che assorbe quei sanskars, poi è anche l'anima a dovervi rinunciare; i sanskars non                 
rinunceranno a se stessi! Voi chiamate ciò in molti modi: sono i miei sanskars, natura, abitudine. Tuttavia,                 
quale potere dice questo? E' l'abitudine o l'anima che lo dice? Quindi, siete un master o uno schiavo?                  
Nonostante abbiate un'opportunità illimitata di prendere i vostri diritti, avete cioè l'autorità di essere un master,                
voi diventate quelli che prendono secondo la vostra capacità. E qual è la ragione di ciò? Voi dite: E' la mia                     
abitudine, i miei sanskars, la mia natura. Tuttavia. Nonostante diciate che sono vostri, non avete quell'autorità                
su di essi. Se essi sono vostri, allora siete il loro padrone, vero? Come chiamereste un padrone che è incapace                    
di fare ciò che vuole, che non può trasformare se stesso o che non può rivendicare quel diritto? Una tale                    
debole anima, sarebbe mai chiamata uno che ha tutti i diritti? Il trono del cuore del Padre è così ampio che le                      
anime del mondo intero possono sedervici sopra. Esso è di una forma così illimitata, ma quanti hanno il                  
coraggio di sedervici sopra? Per poter essere seduti sul trono del cuore, dovete fare un affare dal cuore.                  
Questo è il motivo per cui il Padre viene chiamato Dilwala (Colui che conquista il cuore di tutti). Egli vi dà il Suo                       
cuore e prende anche il vostro cuore. Quando l'affare inizia, mostrate tantissimo la vostra furbizia. Voi non fate                  
un affare completo ma ne lasciate un po' da parte e poi, cosa dite? “Darò ogni cosa gradualmente”. Preferite                   



trattare una piccola porzione alla volta. Poiché coloro che concludono un affare in un colpo solo, appartengono                 
all' Uno, rimangono costanti e stabili e rivendicano il numero uno in ogni cosa. Coloro che mercanteggiano un                  
po' alla volta, quelli che tengono i piedi in due scarpe invece di una, sono costantemente nel caos di una forma                     
di confusione o l'altra, essi non riescono a rimanere costanti. Perciò, se volete concludere un affare, fatelo in un                   
solo secondo. Non spezzate il vostro cuore in pezzi! Oggi, distaccate il vostro cuore da voi stessi e lo collegate                    
al Padre. Voi gli date un pezzo, cioè una porzione. Poi, domani, distaccate il vostro cuore dalle vostre relazioni                   
e lo attaccate al Padre, dandoGli una seconda porzione del vostro cuore, un secondo pezzo. Ma cosa accadrà                  
facendolo in questo modo? In termini della proprietà del Padre, rivendicherete il diritto solo a un pezzo di quella                   
proprietà. In termini di raggiungimento dell'esperienza, non sarete in grado di avere tutte le esperienze.               
Sperimentando solo un po', non diventerete costantemente pieni né costantemente contenti. Questo è il motivo               
per cui, persino adesso, alcuni figli dicono che non sperimentano tanto quanto dovrebbero. Alcuni dicono di                
non avere un'esperienza piena ma di sperimentare solo un po'. Altri invece dicono di sperimentarla ma che                 
essa non è costante. Poiché non hanno fatto un affare completo, non sperimentano in misura piena. Questo                 
perché, non hanno pensato a concludere un affare in un colpo solo. Poiché lo fanno un po' alla volta,                   
l'esperienza che hanno è anch'essa un po' alla volta; non è per tutto il tempo. In realtà, questo affare è un                     
affare che dà un raggiungimento così elevato; si tratta di dare il vostro cuore, che ha vagato in giro senza                    
scopo e rivendicare il diritto a sedervi comodamente sul trono del cuore del Padre, che è il Confortatore dei                   
Cuori! Nonostante ciò, non c'è il coraggio di concludere questo affare! Voi capite questo e ne parlate ma,                  
poiché vi manca il coraggio, non siete in grado di ottenere questa fortuna. E' un buon affare, vero? O lo trovate                     
difficile? Quando ne parlate, tutti voi dite che è un buon affare. Tuttavia, quando cominciate a farlo, lo rendete                   
difficile. In realtà il vostro dare non è veramente dare. Dare ferro e ricevere diamanti – questo è dare o                    
ricevere? Quindi, non avete neanche il coraggio di prendere? Questo è il motivo per cui vi è stato detto che il                     
Padre illimitato dà a tutti in maniera uguale ma, anche quando hanno una chance aperta, quelli che prendono,                  
diventano numberwise (in graduatoria). Se volete prendere una chance, allora prendetela! Nessuno, poi,             
sentirebbe una lamentela da voi circa l'essere incapace di farlo o che questo è successo! “Se fossi venuto                  
all'inizio, sarei stato in grado di andare avanti! Se non avessi queste situazioni, sarei andato avanti!” Queste                 
lamentele sono solo le vostre debolezze. Le situazioni esterne non possono fare nulla davanti al vostro stadio                 
originale. In nessun modo gli ostacoli possono bloccare gli sforzi di anime, che sono distruttori di ostacoli. Il                  
conto della velocità non è in accordo al conto del tempo. Non è che qualcuno che è venuto due anni fa può                      
andare avanti mentre uno che è venuto due mesi fa, non può. Qui si tratta dell'affare di un solo secondo!                    
Perciò, due mesi sono un tempo così lungo! Tuttavia, la vostra velocità è stata intensa sin dal momento in cui                    
siete venuti? Quelli, la cui velocità è costantemente intensa, possono andare più avanti di molte anime che                 
sono negligenti. Questo è il motivo per cui il tempo presente e le anime che sono master autorità onnipotenti,                   
hanno la benedizione: Qualsiasi cosa vogliate per voi stessi, per quanto progresso vogliate fare, per quanti                
diritti vogliate rivendicare, potete farlo facilmente, perché questo tempo è benedetto. Voi siete le anime che                
sono benedette dal Padre, il Donatore di Benedizioni. Capite? Se volete diventare benedetti, diventatelo ora!               
Più tardi, il tempo delle benedizioni giungerà alla fine. In quel momento, pur facendo sforzi, non sarete in grado                   
di ottenere nulla. Quindi, ottenete qualsiasi cosa volete, adesso! Fate qualsiasi cosa volete fare, adesso! Non                
pensate, ma fate qualsiasi cosa volete con determinazione e ottenete il successo. Achcha. 
A coloro che hanno tutti i diritti; a coloro che fanno l'affare di un secondo, cioè coloro che fanno qualcosa non                     
appena la pensano, a tali anime elevate, coraggiose; a coloro che in quanto masters, mettono fine alle loro                  
debolezze, col potere della trasformazione; a coloro che compiono le azioni elevate che vogliono; a tali anime,                 
masters autorità onnipotenti, coloro che sono seduti sul trono del cuore; ai figli che hanno tutti i diritti, l'amore di                    
BapDada, il ricordo e namaste. 
BapDada incontra gli insegnanti: 
Voi rimanete costantemente impegnati nel servizio, mentre vi considerate servitori, vero? Qual è, per i servitori,                
la base speciale del successo? Un servitore vuole avere sempre successo, ma qual è la base del successo?                  
Baba, al giorno d'oggi, verso cosa attira in special modo la vostra attenzione? (Verso la rinuncia). Non ci può                   
essere successo senza rinuncia e tapasya. Quindi, essere un servitore, significa essere una personificazione              
della rinuncia e un'immagine della tapasya. Che cos'è la tapasya? Appartenere al Padre e a nessun altro,                 
questa è la tapasya di ogni momento. E cos'è la rinuncia? Baba vi ha detto tanto a proposito di questo ma, in                      
essenza, la rinuncia di un servitore è di rimanere easy (tranquillo) nonostante ciò che possano essere il                 
momento, i problemi e la gente e di modellare se stesso per il beneficio del sé e degli altri. Non importa quale                      



sia la situazione - per esempio, qualche volta potreste dover rinunciare al vostro nome, qualche volta ai vostri                  
sanskars, qualche volta ai vostri pensieri inutili, qualche volta alle comodità fisiche temporanee – dovete essere                
in grado di rendere il vostro stadio elevato, in accordo a quella situazione e al tempo. Qualsiasi sia il tipo di                     
rinuncia richiestavi, dovete farlo ed essere in grado di adattarvi (mould). Questo viene detto essere una                
personificazione della rinuncia. Rinuncia, tapasya e poi servizio. La rinuncia e la tapasya, sono la base del                 
successo nel servizio. Quindi, diventate un tale rinunciante, da far sì che non vi sia alcuna arroganza in quella                   
rinuncia, nessuna arroganza di aver rinunciato a qualcosa. Se avete anche solo tale pensiero, quella non è                 
rinuncia. 
Un servitore è uno che mette in pratica istantaneamente le istruzioni dei seniors. Se ricevete l'struzione di                 
aiutare la gente, persino allora, non cercate di provare che avete ragione. Anche se potreste aver ragione,                 
quando ricevete dai seniors, la direttiva di aiutare la gente, dite sempre: “Ha ji, (Si certo), Ji hazir (Presente!)”                   
Questa è la specialità di un servitore. Questo non è inchinarvi o degradarvi, bensì diventare ancora più grande.                  
A volte, alcuni di voi pensano che, se fate questo, sminuirete voi stessi e che il vostro nome sarà sottovalutato,                    
che la vostra personalità sarà sottovalutata, ma no! Accettare significa diventare degno di rispetto. Dare               
rispetto agli altri, significa ricevere auto-rispetto. Perciò, siate un tale servitore, da rinunciare persino al vostro                
rispetto e prestigio. Cosa fareste mai con il rispetto e il prestigio temporaneo? Essere obbedienti significa                
ricevere rispetto e prestigio per sempre. Quindi, volete rivendicare questo eternamente o solo per adesso? Un                
servitore, significa qualcuno che è costantemente sempre pronto a rinunciare a tutte queste cose. Non appena                
un senior dice qualcosa, fatelo! Tali servitori speciali sono amati dal Padre e da tutti. Inchinarsi, significa essere                  
il detentore del frutto del successo. Questo inchinarvi non significa sminuire voi stessi, bensì diventare colmi                
del frutto del successo. In quel momento, potrà sembrare che il vostro nome venga sminuito, che l'altra                 
persona sia diventata più grande e che voi siete diventati più piccoli; che voi siete stati portati in basso e l'altra                     
persona sia stata messa più in alto. Tuttavia, si tratta del gioco di un solo secondo. Ci può essere sconfitta in                     
un secondo e vittoria in un secondo. La sconfitta di un secondo è la sconfitta per sempre, che vi rende parte                     
della dinastia della luna e vi fa portare l'arco e le frecce, mentre la vittoria di un secondo, vi permette di ottenere                      
felicità costante, simboleggiata da Krishna che suona il flauto. C'è una tale grande differenza tra uno che                 
appartiene alla dinastia della luna e porta arco e frecce e uno che suona il flauto! Dunque, non è questione solo                     
di un secondo ma quel secondo, è la base per sempre. Capite questo segreto e continuate ad andare avanti                   
costantemente. Avete visto il padre Brahma: Brahma Baba ha sminuito se stesso così tanto! Egli è diventato un                  
tale umile servitore, da esser pronto persino a massaggiare i piedi dei figli. “I figli sono avanti a me! I figli                     
possono tenere delle conferenze meglio di quanto possa fare io!” Egli non ha mai detto: “Io per primo!” I figli                    
avanti! I figli per primi! Egli diceva che i figli sono i seniors. Quindi, abbassarvi non è abbassarvi ma elevarvi.                    
Questo è noto come essere un vero, degno servitore, numero uno. Questo è lo scopo di tutti voi, vero? Molti                    
servitori sono emersi nel Gujarat. Tuttavia, i fiumi del Gujarat scorrono solo nel Gujarat. Non siate i benefattori                  
del Gujarat! Diventate benefattori del mondo! Restate costantemente sempre pronti! Qualsiasi direttiva ricevete             
oggi, dite “Ha ji!” (Si, certo!) “Cosa accadrà? Come accadrà?” Perché mai un fiduciario dovrebbe pensare a ciò                  
che accadrà e a come accadrà? Offrite costantemente voi stessi e rimarrete sempre al di là (beyond). Allora, vi                   
allontanerete dalla dipendenza e dall'attaccamento. Oggi siete qui e domani potreste andare ovunque e              
sareste al di là. Se pensate che dovete restare qui, allora ci sarà un po' il sentimento di: “Io devo ispirare gli altri                       
a diventare questo, devo diventare questo...” Oggi siete qui e domani siete là. Voi siete uccelli. Oggi siete su un                    
ramo e domani su un altro ramo. Poi, il vostro stadio rimarrà beyond (oltre). Lo stadio della mente deve                   
rimanere costantemente beyond. Anche se restate in un posto per 20 anni, restate costantemente sempre               
pronti. Non pensate: “Come accadrà?” Questo è noto come essere un grande rinunciante. Achcha. 
Benedizion
e: 

Possiate riempire il vostro grembiule con le benedizioni di Dio, sapendo l'importanza dell'età della              
confluenza e diventate un conquistatore di Maya. 
Un secondo dell'età della confluenza, è persino più grande di un anno delle altre ere. Se perdete                 
un secondo di questo tempo, non è un secondo ma perdete tanto. Ricordate sempre l'importanza               
di questo e continuerete a ricevere le benedizioni di Dio ad ogni secondo. Maya non può venire                 
da coloro i cui grembiuli traboccano costantemente con le benedizioni di Dio. Lei comincerà a               
scappare via da lontano. Quindi, risparmiare tempo, significa fare sforzi intensi. Essere un             
artefice di sforzi intensi, significa essere un conquistatore di Maya costante. 

Slogan: : Coloro che sono obbedienti, sono degni di ricevere benedizioni dal Padre e dalla famiglia. 
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