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As definições de um renunciador e um grande renunciador. 
BapDada está olhando para todas os filhos Brahmins para ver quais filhos são renunciadores completos.               
Existem três tipos de filhos: 1) Renunciadores 2) Grandes renunciadores 3) Renunciadores completos. Todos              
os três são renunciadores, mas numericamente. 
Os renunciadores são aqueles que – com conhecimento e yoga – renunciaram os benefícios temporários que                
obtiveram de seus antigos relacionamentos e velhas conexões do mundo antigo, e que, em seus               
pensamentos, adotaram a vida Brahmin, ou seja, uma vida yogi. Eles compreenderam o fato de que uma vida                  
yogi é mais elevada do que a vida antiga e que os benefícios permanentes são mais importantes do que os                    
benefícios temporários. Considerando que conhecimento e yoga são essenciais, eles começaram a            
praticá-los. Eles reivindicaram o direito de serem chamados de Brahma Kumars e Kumaris. No entanto,               
mesmo depois de se tornarem Brahma Kumars e Kumaris, eles não transformaram completamente seus              
velhos relacionamentos, pensamentos e sanskars, mas estão constantemente engajados em batalhas para            
transformá-los. Em um momento, eles teriam os sanskars Brahmins e, no seguinte, estariam lutando para               
transformar seus sanskars antigos. Isso é chamado de tornar-se renunciador, mas não ter uma transformação               
completa. Eles simplesmente pensam que adotar renúncia significa experimentar a fortuna mais grandiosa.             
Falta a eles a coragem de colocar aquilo na prática. Porque os seus sanskars de descuido emergem                 
repetidamente, junto com pensarem sobre a renúncia, eles também são aqueles que amam o conforto. Eles                
entendem tudo, eles prosseguem, se empenham, eles não conseguem largar essa vida Brahmin e também               
têm a determinação de permanecer um Brahmin. Embora Maya e seus relacionamentos que são influenciados               
por Maya tentem puxá-los de volta à sua vida antiga, eles são muito firmes em seu pensamento de que a vida                     
Brahmin é elevada. O intelecto tem uma fé muito firme nesse aspecto. No entanto, dois tipos de obstáculo os                   
impedem de avançar e tornar-se renunciadores completos. Quais são? Em primeiro lugar, eles não              
conseguem manter coragem constante, ou seja, falta a eles o poder de enfrentar obstáculos. Em segundo                
lugar, há uma forma de descuido, de amar o conforto, enquanto prosseguindo. Ou seja, eles estudam os                 
quatro assuntos - estudo, lembrança, virtudes divinas (dharna) e serviço – e estão progredindo enquanto               
estudando, mas com conforto (em seu próprio ritmo). Falta-lhes a forma de uma Shakti, alguém com todas as                  
armas, para essa transformação completa. Eles são amorosos, mas não têm a forma de poder. Eles são                 
incapazes de se estabilizar sob a forma de um máster autoridade todo-poderosa. É por isso que eles não                  
conseguem se tornar grandes renunciadores. Estas são almas renunciadores. 
Grandes renunciadores (mahatyagi) são aqueles que constantemente têm coragem e entusiasmo para            
transformar seus relacionamentos, pensamentos e sanskars. Eles são constantemente desapegados do           
mundo velho e relacionamentos velhos. A experiência das almas que são grandes renunciadores é como se o                 
mundo velho e os relacionamentos velhos estivessem mortos para eles. Eles não têm de batalhar para isso.                 
Eles são constantemente estáveis no estágio de um servidor amoroso e cooperativo que é uma personificação                
de poder. Então, o que mais resta? Eles recebem o fruto da fortuna de um grande renunciador e se tornam                    
mahagyani (os que têm muito conhecimento), mahayogi (grandes yogis) e servidores elevados, mas às vezes               
usam o direito a essa fortuna com um tipo errado de júbilo. Embora tenham renunciado completamente a vida                  
passada, eles ainda não renunciaram todos os sentimentos de terem renunciado tudo. Eles quebraram as               
correntes de ferro e se tornaram da idade de ouro a partir da idade de ferro, mas às vezes, a transformação                     
está amarrada pelas correntes douradas de uma linda vida. O que é essa corrente dourada? "Eu" e "Meu". "Eu                   
sou uma alma gyani muito boa! Eu sou uma alma gyani e yogi!” Esta linda corrente às vezes impede que eles                     
se tornem livres de toda a escravidão. Existem três tipos de atividades. 1) A atividadedos relacionamentos do                 
mundo e dos negócios, 2) A atividade ligada ao seu corpo e 3) A atividade do serviço. 
Os renunciadores foram além da atividade mundana. No entanto, eles ainda estão ocupados com a               
atividadede seus corpos e com tomar conta de si mesmos, ou estão influenciados pela natureza de sua                 
consciência de corpo e, devido a essa natureza, eles perdem a coragem repetidamente. Eles falam sobre isso                 
e dizem que entendem, e que até querem parar de fazer isso, mas essa é a natureza deles! Isso também é a                      
atividade da consciência de corpo e do corpo, devido ao quê, eles são incapazes de se tornar uma                  
personificação de poder e livre dessa atividade. Isto é com relação aos renunciadores. Os grandes               
renunciadores, por outro lado, se libertam de sua atividade mundana e da atividade do corpo. No entanto, em                  
vez de ficarem desapegados da atividade do serviço, às vezes eles ficam presos nisso. Essas almas sequer                 



são perturbadas pela consciência do corpo porque, dia e noite, elas estão absortas no serviço. Elas foram                 
além da atividade do corpo. Com a fortuna de ambos os tipos de renúncia, elas se tornaram gyani e yogi e                     
alcançaram poderes e virtudes. Elas se tornaram almas muito conhecidas da família Brahmin. Elas se               
tornaram VIPs entre os servidores e começaram a receber chuvas de flores de louvor. Elas se tornaram almas                  
dignas de respeito e louvor, mas também ficaram presas na expansão da atividade do serviço. Em vez de se                   
tornarem os grandes doadores que fazem a doação de todas as aquisições a outros, elas aceitam tudo isso                  
para si mesmas. Então, "eu" e "meu" tornam-se uma corrente dourada de motivos puros. Os motivos e                 
palavras delas – de não dizer nada para si, mas para o serviço – são muito puros. "Não estou dizendo que sou                      
um professor digno, mas as pessoas pedem por mim". "Os estudantes dizem que somente eu deveria fazer                 
esse serviço". "Estou muito desapegado, mas os outros me tornam amorosos com eles". Do que vocês                
chamariam isso? Será que eles estavam olhando para o Pai ou estavam olhando para vocês? Eles gostam do                  
seu conhecimento, eles gostam de sua maneira de servir, mas para onde foi o Pai? Vocês tornaram o Pai o                    
residente de Paramdham! Tem de haver renúncia até mesmo da fortuna, para que vocês não sejam visíveis, e                  
apenas o Pai seja visível. Não os tornem amantes de grandes almas, mas tornem-nos amantes de Deus. Isso                  
é chamado de ir além de todas as atividades, mas não se tornar renunciadores completos desta última                 
atividade. Um vestígio desta atividade pura ainda permanece! Então, eles se tornaram aqueles que têm               
grande fortuna, mas não são renunciadores completos. Então, vocês ouviram sobre o segundo número, que               
são grandes renunciadores? Agora, tudo o que resta são os renunciadores completos! 
Esta é a lição final do curso de renúncia. A lição final agora permanece. Baba irá falar sobre isso em algum                     
outro momento porque, em 1983, vocês terão o grande fogo sacrificial. Vocês vão ter isso em um ótimo lugar.                   
Portanto, todos vocês farão o sacrifício lá, não? Ou todos vocês apenas farão preparativos para o salão?                 
Vocês, naturalmente, servirão outros. Vocês vão trazer muitos microfones para espalhar o som da revelação               
do Pai, certo? Vocês fizeram esse plano, não? No entanto, será que apenas o Pai será revelado ou os dois,                    
Shiva e as Shaktis serão revelados? Ambos (homens e mulheres) estão incluídos no exército Shakti! Portanto,                
o Pai será revelado com os filhos. Vocês estão pensando em espalhar o som por meio dos microfones, mas                   
quando o som se espalhar por todo o mundo e a cortina de revelação se abrir, os ídolos por trás das cortinas                      
devem estar completos naquele momento. Ou será que, quando as cortinas se abrirem, alguns estarão se                
preparando e outros estarão prestes a se sentar. Vocês não vão conceder tal visão, vão? Alguém na forma de                   
uma Shakti ainda está tentando segurar seu escudo, e alguém está tentando segurar sua espada? Vocês não                 
querem que uma fotografia assim seja tirada, querem? Portanto, o que vocês têm de fazer? Vocês também                 
precisam fazer um programa para isso. Então, sacrifiquem essas correntes douradas no grande fogo              
sacrificial. No entanto, para que isso aconteça, vocês precisam dessa prática agora. Não pensem que vocês                
farão isso em 1983, que todos vocês se tornarão servidores com antecedência, e que a cerimônia de seu                  
sacrifício acontecerá mais tarde! Vocês também devem realizar a cerimônia aqui, para esse sacrifício em               
1983. No entanto, vocês precisam praticar isso por um longo período de tempo. Vocês entendem? Achcha. 
Para aqueles que são renunciadores completos, iguais ao Pai, aos que são grandes doadores das aquisições                
que receberam, como Brahma Baba, para tais almas elevadas que são constantemente fiéis e obedientes ao                
Pai e que seguem o Pai: o amor lembranças e namaste de BapDada. 
Pergunta: 
Qual é o modo de permanecerem livres da escravidão das ações (karma), enquanto desempenhando aquelas               
ações? 
Resposta: 
Ao executarem qualquer tarefa, permaneçam absortos no amor, na lembrança do Pai. Uma alma que está                
absorta no amor enquanto realizando ações será desapegada. Um karma yogi é aquele que permanece               
constantemente na lembrança, enquanto realizando ações e, portanto, permanece livre de qualquer            
escravidão dessas ações. Vocês não experimentarão isso como trabalho, mas como se estivessem apenas              
brincando. Vocês não experimentarão nenhum tipo de carga ou cansaço. Um karma yogi é aquele que                
permanece desapegado enquanto executando cada ação, como um jogo. Os filhos que são desapegados              
desta maneira realizam ações com seus sentidos físicos e, por estarem absortos no amor pelo Pai, eles                 
permanecem livres de qualquer escravidão de suas ações. 
Pergunta: 
Com qual elevador espiritual vocês podem chegar ao seu destino mais elevado em um segundo? Qual é o                  
destino mais elevado? 



Resposta: 
Os pensamentos são o elevador espiritual com o qual vocês sobem, e com o qual vocês descem. Permanecer                  
estáveis no estágio incorpóreo é o destino mais elevado. Para isso, vocês precisam praticar estarem estáveis                
no estágio de um máster e concentrar o poder de seus pensamentos. Usar todos os poderes quando vocês                  
quiserem, onde quiserem, do modo que quiserem, é o estágio de um máster autoridade todo-poderosa. 
Pergunta: 
Que desejo todas as almas do mundo têm no momento atual? Qual é o modo fácil de beneficiar o mundo? 
Resposta: 
Neste momento, o desejo especial de todas as almas do mundo é o de estabilizar e concentrar seus intelectos                   
errantes e que suas mentes parem de causar travessuras. Para beneficiar o mundo, vocês têm de praticar                 
tornar concentrados os seus pensamentos elevados. É somente com essa concentração que vocês poderão              
concentrar os intelectos errantes de todas as almas. 
Pergunta: 
O que é concentração? Quem pode praticar concentração? 
Resposta: 
Concentração significa constantemente pertencer ao único Pai. Somente aqueles que transformam seus            
pensamentos inúteis em pensamentos puros são constantemente capazes de praticar ficarem estáveis em um              
estágio constante e estável. Em segundo lugar, isso significa que, com seu amor por Deus, vocês facilmente                 
conseguem terminar com todos os tipos de obstáculos que vêm de Maya. 
Pergunta: 
Qual é a razão principal de temer os obstáculos? 
Resposta: 
Quando algum obstáculo vem, vocês esquecem que BapDada já lhes antecipadamente o conhecimento de              
que todas essas coisas testarão seu amor. Quando vocês sabem antecipadamente que os obstáculos virão,               
qual a necessidade de ter medo? 
Pergunta: 
Quais perguntas são meios de acabar com seu amor em vez de acabar com os obstáculos? 
Resposta: 
Quando vocês constantemente fazem perguntas: Por que Maya vem? Por que pensamentos inúteis vêm? Por               
que o intelecto fica vagando? Por que a atmosfera me influencia? Por que meus parentes não cooperam? Por                  
que os antigos sanskars ainda emergem? Em vez de acabarem com os obstáculos, todas essas perguntas se                 
tornam um meio de terminar seu amor pelo Pai. 
Pergunta: 
Qual é o modo de ficarem livres de obstáculos? 
Resposta: 
Não pensem no motivo dos obstáculos, mas lembrem-se das versões elevadas de BapDada: quanto mais               
vocês avançarem, mais Maya virá a vocês em diferentes formas para testá-los, e esses testes são o meio de                   
vocês avançarem e não o meio de vocês caírem. Em vez de pensarem sobre os motivos, pensem na solução                   
e vocês se tornarão livres de obstáculos. Por que isso veio? Não; eles têm de vir. Mantenham essa                  
consciência e vocês se tornarão uma personificação de lembrança. 
Pergunta: 
Qual é o motivo pelo qual surgem dúvidas sobre pequenos obstáculos? Por que a atmosfera influencia vocês? 
Resposta: 
A razão principal para surgirem perguntas é que vocês se tornaram aqueles que têm conhecimento, mas não                 
se tornaram uma personificação de conhecimento. É por isso que, quando existe apenas um pequeno               
obstáculo, surge uma fila de pensamentos de inúteis e demora muito para acabar com essa fila. A atmosfera                  
os influencia quando vocês esquecem que vocês são aqueles que transformam a atmosfera com sua atitude                
poderosa. 
Bênção: Que – com a consciência de terem constantemente todas as aquisições – vocês se tornem               

plenos, e permaneçam livres dos sanskars de pedir por alguma coisa. 
Uma coisa é a plenitude externa, estar pleno de coisas físicas, facilidades físicas, e outra é                
plenitude mental. Aqueles que são mentalmente plenos, independentemente de terem ou não            
coisas físicas e facilidades, nunca sentirão que lhes falta alguma coisa, porque eles estão              



mentalmente plenos. Eles constantemente cantam a música de que eles alcançaram tudo. Eles             
não teriam o menor vestígio do sanskar de pedir alguma coisa. 

Slogan: Pureza é tal fogo que queima completamente qualquer coisa ruim. 
  

*** Om Shanti *** 


