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Um direito igual de todos estarem sentados no trono do coração de BapDada. 
A congregação de hoje é o encontro dos Ganges de conhecimento e do Oceano de Conhecimento em que                  
todos os filhos experimentam ter um encontro espiritual com o Pai. O Pai fica satisfeito ao ver os filhos                   
espirituais, e os filhos ficam satisfeitos em encontrar o Pai espiritual. Isso ocorre porque, quando as almas –                  
que reconheceram o Pai no ciclo anterior – entendem com o yoga do intelecto que eles são as mesmas almas                    
do ciclo anterior, que encontraram o mesmo Pai outra vez, elas sentem que estão balançando no balanço de                  
bem-aventurança, felicidade, amor e alegria. Os filhos do ciclo anterior estão experimentando isso mais uma               
vez. Eles se lembraram novamente desse antigo reconhecimento. Tais almas amorosas que são encarnações              
dessa lembrança e estão absortas no Oceano de Amor, podem entender essa experiência especial. Todos               
vocês, filhos, são almas amorosas, e é por causa do relacionamento puro de amor que vocês vieram aqui. No                   
entanto, vocês são numéricos em seu amor. Algumas almas estão imersas no amor e outras estão tendo a                  
experiência do encontro, de acordo com sua capacidade. Alguns podem sentir a bem-aventurança deste              
encontro espiritual e ainda estão tentando entendê-lo. Mas, todas as almas seriam chamadas de almas               
amorosas. Com base em um relacionamento amoroso, elas continuarão a avançar e alcançar o estágio de se                 
tornarem almas que são personificações. A sua tentativa de entender cessará e elas terão a experiência de                 
estarem imersas, porque as almas que estão imersas no amor são almas iguais. Portanto, tornar-se igual                
significa estar imerso no amor. Então, vocês podem entender por si mesmos em que medida vocês se                 
tornaram iguais ao Pai. Qual é o pensamento do Pai? Será que o pensamento de “eu, a alma, absorta no                    
amor”, é o mesmo que o pensamento de Dele? Similarmente, será que me tornei igual ao Pai em minhas                   
palavras, ações, serviço e relacionamentos? Ou, será que ainda existe uma grande diferença, ou apenas uma                
pequena diferença? Para terminar com a diferença, o grande mantra de “Manmanabhav” é necessário.              
Tornar-se a forma deste grande mantra em cada pensamento, a cada segundo é conhecido como ser uma                 
alma igual e imersa Nele. O Pai ilimitado tem o pensamento ilimitado de que todos os filhos se tornem iguais                    
ao Pai. Ele não sente que deveria ser o guru e os outros deveriam se tornar discípulos. Não, Ele quer que                     
vocês se tornem iguais ao Pai e fiquem sentados no trono do coração do Pai. Aqui, vocês não têm de se tornar                      
alguém sentado no gaddi; somente um ou dois se tornarão assim. No entanto, aqui, o Pai ilimitado torna vocês                   
aqueles que estão sentados no trono ilimitado do coração, ao qual todos os filhos podem reivindicar um direito.                  
Cada um de vocês tem a mesma oportunidade de ouro. Tenham vocês vindo no começo, meio ou tenham                  
acabado de chegar agora, todos vocês têm o pleno direito de se tornarem iguais, ou seja, de estarem                  
sentados no trono do coração. Não é que aqueles que chegam no final não podem ir na frente. Qualquer um                    
pode ir na frente, porque esta propriedade é ilimitada. Não é que aqueles que vieram no começo pegaram                  
tudo e que então, tudo acabou. A propriedade é tão ilimitada que mesmo aqueles que vêm mais tarde podem                   
receber algo se quiserem. No entanto, tudo depende daqueles que reivindicam o direito porque, juntamente               
com reivindicar aquele direito, vocês também têm de renunciar os sanskars de dependência. Não é mais nada,                 
apenas dependência. No entanto, quando surge a questão de renunciar algo, por causa de sua própria                
fraqueza, vocês ficam emperrados neste aspecto e dizem que seus sanskars não os abandonam. Vocês               
culpam seus sanskars e dizem que os sanskars não vão embora, quando, de fato, são vocês mesmos que não                   
os abandonam. O que é mais poderoso: a alma viva ou os sanskars? Será que os sanskars adotaram a alma                    
ou a alma assimilou os sanskars? Será que os sanskars são o poder vivo da alma, ou a alma é o poder dos                       
sanskars? Uma vez que quem assimila esses sanskars é a alma, então também é a alma que tem de                   
renunciá-los; os sanskars não renunciarão a si mesmos! Vocês chamam isso de muitas coisas: são os meus                 
sanskars, natureza, hábito, natureza. No entanto, qual poder diz isso? Será que é o hábito ou a alma que diz                    
isso? Então, vocês são um máster ou um escravo? Embora vocês tenham uma chance ilimitada de assumir                 
seus direitos, ou seja, a autoridade de ser um máster, vocês se tornam aqueles que tomam de acordo com a                    
sua capacidade. Qual é a razão para isto? Vocês dizem: É o meu hábito, meu sanskars, minha natureza. No                   
entanto, mesmo que vocês digam que eles são seus, vocês não têm autoridade sobre eles. Se eles são seus,                   
então vocês são o máster deles, não são? De que vocês chamariam um máster que não consegue fazer o que                    
quer, que não consegue se transformar ou que não pode reivindicar aquele direito? Será que tal alma fraca                  
seria chamada de alguém com todos os direitos? Vocês têm uma chance aberta. O Pai não doa                 
numericamente; são vocês mesmos que tornam tudo numérico. O trono do coração do Pai é tão grande que                  
as almas do mundo inteiro podem estar sentadas nele. Ele tem uma forma tão ilimitada, mas quantos são                  



aqueles com a coragem de se sentar nele? Para estarem sentados no trono do coração, vocês têm de fazer                   
uma barganha a partir do coração. É por isso que o Pai é chamado de Dilwala (Aquele que ganha o coração                     
de todos). Ele lhes dá o Seu coração e Ele também leva o coração de vocês. Quando a barganha começa,                    
vocês mostram muito a sua astúcia. Vocês não fazem uma barganha completa, vocês guardam um pouco de                 
lado e o que vocês dizem então? “Eu darei tudo gradualmente.” Vocês preferem negociar uma pequena                
porção de cada vez. Devido àqueles que fazem uma barganha de uma só vez pertencerem ao Único, eles                  
permanecem constantes e estáveis e reivindicam o número um em tudo. Aqueles que negociam um pouco de                 
cada vez, aqueles que mantêm os pés em dois barcos, em vez de um, estão constantemente no tumulto de                   
uma forma ou outra de confusão; eles não conseguem permanecer constantes. Portanto, se vocês querem               
fazer uma barganha, façam isso em apenas um segundo. Não partam seu coração em pedaços! Hoje, vocês                 
desapegam seu coração de si mesmos e o apegam ao Pai. Vocês dão a Ele um pedaço, ou seja, uma porção.                     
Então, amanhã, vocês desapegam seu coração de seus relacionamentos e o apegam ao Pai e dão uma                 
segunda porção de seu coração, um segundo pedaço. O que acontecerá fazendo isso desse modo? Em                
termos da propriedade do Pai, vocês só reivindicarão um direito a um pedaço daquela propriedade. Em termos                 
da aquisição de experiência, vocês não poderão ter todas as experiências. Ao experimentarem apenas um               
pouco, vocês não se tornarão constantemente plenos, nem constantemente contentes. É por isso que, mesmo               
agora, alguns filhos dizem que não experimentam tanto quanto deveriam. Alguns dizem que não têm uma                
experiência completa, que eles só experimentam um pouco. Outros dizem que eles experimentam isso, mas               
que não é constante. Por não terem feito uma barganha total, eles não experimentam isso em sua plenitude. É                   
porque eles não pensaram em fazer uma barganha de uma só vez. Por fazerem isso um pouco de cada vez, a                     
experiência que eles têm também é um pouco de cada vez; ela não é permanente. Na verdade, esse negócio                   
é uma barganha que dá uma aquisição tão elevada: é o de dar o seu coração – que tem vagado sem meta – e                        
reivindicar um direito de se sentar confortavelmente no trono do coração do Pai, que é o Confortador de                  
Corações! Apesar disso, não há a coragem para fazer esse negócio! Vocês entendem isso e falam a respeito,                  
mas porque lhes falta coragem, vocês não conseguem obter essa fortuna. É um bom negócio, não é? Ou,                  
vocês acham difícil? Ao falarem sobre isso, todos vocês dizem que é uma boa barganha. No entanto, ao                  
começarem a fazer, vocês a tornam difícil. De fato, seu doar não é, de fato, doar. Dar ferro e receber                    
diamantes: isso é dar ou receber? Então, vocês nem sequer têm a coragem de receber? É por isso que lhes                    
foi dito que o Pai ilimitado doa igualmente a todos, mas mesmo que eles tenham uma chance aberta, aqueles                   
que recebem tornam-se numéricos. Se vocês quiserem ter uma chance, então peguem! Ninguém então ouviria               
de vocês uma queixa sobre serem incapazes de fazê-lo ou que aconteceu! “Se eu tivesse vindo no começo,                  
eu teria conseguido ir na frente! Se eu não tivesse essas situações, eu teria ido na frente!” Essas queixas são                    
suas próprias fraquezas. As situações externas não podem fazer nada diante do estágio original de vocês. De                 
modo algum os obstáculos podem impedir o empenho das almas destruidoras de obstáculos. A conta de                
velocidade não depende da conta do tempo. Não é que alguém que veio há dois anos possa avançar,                  
enquanto alguém que veio há dois meses não possa. Aqui, é uma barganha de apenas um segundo! Portanto,                  
dois meses é tanto tempo! No entanto, sua velocidade foi intensa desde o momento em que vocês vieram?                  
Aqueles cuja velocidade é constantemente intensa podem ultrapassar muitas almas que são descuidadas. É              
por isso que o tempo presente e as almas máster autoridade todo-poderosas têm a benção: Tudo o que vocês                   
quiserem para si, o tanto de progresso que vocês quiserem ter, os muitos direitos que vocês desejarem                 
reivindicar, vocês podem facilmente fazer isso, porque esta época é abençoada. Vocês são almas abençoadas               
com as bênçãos do Pai, o Doador de Bênçãos. Vocês entendem? Se vocês quiserem se tornar abençoados,                 
tornem-se assim agora! Mais tarde, a época de bênçãos terminará. Naquele momento, vocês não conseguirão               
obter nada, mesmo com empenho. Então, obtenham tudo o que querem agora! Façam tudo o que vocês                 
querem fazer agora! Não pensem, mas façam tudo o que queiram com determinação e alcancem sucesso.                
Achcha. 
Para aqueles que têm todos os direitos; para aqueles que fazem uma barganha de um segundo, ou seja,                  
aqueles que fazem algo assim que pensam a respeito; para tais almas constantemente corajosas e elevadas;                
para aqueles que, como másters, terminam com as próprias fraquezas com o poder de transformação; para                
aqueles que realizam as ações elevadas que querem; para tais almas másters autoridade todo-poderosas,              
sentadas no trono do coração; para os filhos que têm todos direitos: o amor, lembranças e namaste de                  
BapDada. 
BapDada encontrando os professores: 



Enquanto se considerando um servidor, vocês permanecem constantemente engajados no serviço, não            
permanecem? Para os servidores, qual é a base especial do sucesso do serviço? Um servidor sempre quer                 
ser bem-sucedido, mas qual é a base do sucesso? Hoje em dia, Baba especialmente chama a sua atenção a                   
quê? (À renúncia). Não pode haver sucesso sem renúncia e tapasya. Então, ser um servidor significa ser uma                  
personificação de renúncia e uma imagem de tapasya. O que é tapasya? Pertencer ao único Pai e nenhum                  
outro: isto é a tapasya de cada momento. E o que é renúncia? Baba lhes disse muito sobre isso, mas, em                     
essência, a renúncia de um servidor é permanecer fácil, independente da hora, dos problemas e de como                 
possam ser as pessoas e se moldar para o benefício pessoal e de outros. Independente de qual seja a                   
situação - por exemplo, às vezes vocês podem ter de renunciar seu nome, às vezes seus sanskars, às vezes                   
seus pensamentos inúteis, às vezes facilidades físicas temporárias: vocês precisam ser capazes de tornar seu               
estágio elevado de acordo com aquela situação e hora. Seja qual for o tipo de renúncia que vocês precisem                   
ter, vocês devem fazer isso e serem capazes de se moldar: isso é chamado de ser uma personificação de                   
renúncia. Renúncia, tapasya e então serviço. Renúncia e tapasya são a base do sucesso no serviço. Então,                 
tornem-se tais renunciadores que não haja arrogância naquela renúncia, nenhuma arrogância de terem             
renunciado alguma coisa. Se vocês tiverem mesmo esse pensamento, isso não é renúncia. 
Um servidor é aquele que imediatamente coloca as direções dos seniores na prática. Se vocês receberem                
uma direção para ajudar as pessoas, mesmo assim não tentem provar que estão certos. Mesmo que vocês                 
estejam certos, ao receberem uma direção dos seniores para ajudar as pessoas, sempre digam: “Ha ji, (sim,                 
claro), Ji hazir” (estou presente!) Esta é a especialidade dos servidores. Isso não é se curvar ou se diminuir,                   
mas tornar-se ainda maior. Às vezes, alguns de vocês pensam que, se vocês fizerem aquilo, vocês estarão se                  
rebaixando e que seu nome será desvalorizado, que sua personalidade será desvalorizada, mas não! Aceitar               
significa tornar-se digno de respeito. Respeitar outros significa receber autorrespeito. Portanto, sejam um             
servidor que renuncia mesmo o próprio respeito e prestígio. O que vocês fariam com respeito e prestígio                 
temporários? Ser obediente significa ser respeitado e prestigiado para sempre. Então, vocês querem             
reivindicar isso eternamente ou apenas agora? Um servidor significa alguém que está sempre pronto para               
renunciar todas essas coisas. Assim que um sênior diz algo, façam aquilo! Tais servidores especiais são                
amados pelo Pai e por todos. Curvar-se significa ser o portador/titular do fruto de sucesso. Esse curvar-se não                  
é se depreciar, mas é tornar-se preenchido com o fruto de sucesso. Naquele momento, pode parecer que o                  
seu nome está sendo depreciado, que a outra pessoa se tornou mais importante e que vocês ficaram                 
menores, que vocês foram rebaixados e a outra pessoa foi colocada numa posição mais alta. No entanto, é                  
um jogo de apenas um segundo. Pode haver uma derrota em um segundo e pode haver vitória em um                   
segundo. A derrota de um segundo é a derrota para sempre, a qual os torna parte da dinastia da lua,                    
segurando um arco e flecha, enquanto a vitória de um segundo permite que vocês obtenham felicidade                
constante, a qual é simbolizada por Krishna tocando uma flauta. Existe uma grande diferença entre quem                
pertence à dinastia da lua, com arco e flecha, e alguém que toca uma flauta! Então, não é uma questão de um                      
segundo, mas esse segundo é a base para sempre. Compreendam este segredo e continuem a avançar                
constantemente. Vocês viram o Pai Brahma: Brahma Baba se colocou tanto em posição inferior! Ele se tornou                 
um servidor tão humilde que estava inclusive pronto para massagear os pés dos filhos. “Os filhos estão à                  
frente de mim! Os filhos podem dar palestras melhores do que eu!” Ele nunca disse: “Eu primeiro!” Os filhos à                    
frente! Os filhos primeiro! Ele disse que a os filhos eram os seniores. Então, colocar-se em posição inferior não                   
é se colocar em posição inferior, mas é elevar-se. Isto é conhecido como ser um verdadeiro servidor digno, de                   
primeiro número. Esta é a meta de todos vocês, não? Muitos servidores surgiram em Gujarat. No entanto, os                  
rios de Gujarat estão fluindo apenas em Gujarat. Não sejam benfeitores do Gujarat! Tornem-se benfeitores do                
mundo! Permaneçam sempre-prontos! Qualquer direção que vocês recebam hoje, digam: “Ha ji!” (Sim, claro!)              
“O que acontecerá? Como isso acontecerá?” Por que um tutor deveria pensar no que aconteceria ou como                 
aconteceria? Constantemente se ofereçam e vocês permanecerão constantemente além. Vocês se afastarão            
do apego e da dependência. Hoje, vocês estão aqui e, amanhã, vocês poderiam ir a qualquer lugar e vocês                   
estariam além. Se vocês acham que têm de ficar aqui, então haverá um pequeno sentimento de “Eu tenho de                   
inspirar outros a se tornarem assim, eu tenho de me tornar assim...”. Hoje vocês estão aqui e, amanhã, vocês                   
estão lá. Vocês são pássaros. Hoje, vocês estão em um galho e, amanhã, em outro galho. Seu estágio então                   
permanecerá além. O estágio da mente deve permanecer constantemente além. Mesmo se vocês ficarem              
vinte anos em algum lugar, permaneçam sempre-prontos. Não pensem: “Como aconteceria?” Isto é conhecido              
como ser um grande renunciador. Achcha. 



Bênção: Que – ao conhecerem a importância da idade da confluência – vocês preencham seu avental               
com as bênçãos de Deus e tornem-se um conquistador de Maya. 
Um segundo da idade de confluência é ainda maior do que um ano das outras idades. Se vocês                  
perderem um segundo desta época, não é um segundo que vocês perderam, mas muito.              
Lembrem-se sempre da importância disso e vocês continuarão a receber as bênçãos de Deus a               
cada segundo. Maya não pode vir para aqueles cujos aventais estão constantemente            
transbordando com as bênçãos de Deus. Ela fugirá de longe. Então, economizar tempo é              
empenhar-se intensamente. Alguém que se empenha intensamente significa um conquistador          
constante de Maya. 

Slogan: Os obedientes são dignos de receber as bênçãos do Pai e da família. 
  

*** Om Shanti *** 


