VIP 3 25 Oturum Arapça metni
05.10.2026 · Dünyada Anlamı Bulmak
Videoyu aç
Reels seçimi için zaman kodlu Arapça altyazı metnidir. Zaman koduna tıklayarak videodaki ilgili ana gidebilirsiniz. Özgün konuşmaları ve bu dile çevrilmiş bölümleri içerir.
Çalışma metni: dil birimlerinin nihai kaynak onayı tamamlanmamıştır. Şüpheli ifadeler ve köşeli parantezli notlar korunmuştur. Kullanılacak alıntıyı video ile karşılaştırın.
Kayıt notu: Otomatik dökümden çalışma metni; 853 kontrol işareti, 7 metin boşluğu belgede gösterildi. Kamera dosyaları arasındaki gerçek kayıt boşlukları, arşiv videosunda olmadığı için bu metinle doldurulamaz.
00:00:02 – 00:00:43
اسمي حامد حامد، وسأكون مدير جلسة هذا المساء. أعتقد أن هذه الجلسة ستكون حافلة بالنقاشات، حيث سيشارك فيها ثلاثة أساتذة مقارنةً بجلسة الصباح. كما سيشارك فيها طلاب دون سن الثلاثين، بالإضافة إلى طلاب دراسات عليا. آمل أن تكون مناقشة اليوم مثمرة للغاية. باختصار، دعونا نبدأ من القائمة الموجودة في الجدول. الأستاذ الدكتور أندي فيصل بهاكتي هو المتحدث الأول. وهو أستاذ في الاتصالات بجامعة ولاية سيلانغور، وجامعة
00:00:43 – 00:01:11
جاكرتا، وحاصل على شهادة من جامعة ماكجيل في مونتريال، كندا. لدينا اليوم العديد من المتحدثين في جامعة ويسترن. نأمل أن تكون مناقشة مثمرة. شكرًا جزيلًا لكم. تفضلوا، الكلمة لكم. شكرًا. عشرون دقيقة. صحيح؟ نعم. شكرًا. تفضلوا
00:01:48 – 00:02:34
. اسمي أندي فيصل بهاكتي. سأتحدث عن معنى خلق العالم في الحضارة الإنسانية. أؤيد وجهة نظره. الخلق، والأمر الإلهي، والروح، والوعي، والحضارة. لديّ 30 شريحة، وآمل أن أتمكن من عرضها جميعًا في غضون 15 دقيقة، ثم أخصص وقتًا للمناقشة. بدأتُ بهذا الملخص الذي يتناول معنى
00:02:34 – 00:03:16
خلق العالم في الحضارة الإنسانية من منظور العلماء، والغرض من هذا العمل وإطاره. تتناول هذه الورقة البحثية بشكل أساسي معنى خلق العالم وآثاره على الحضارة الإنسانية من منظور سعيد النورسي. مع الإشارة بشكل خاص إلى الآيات القرآنية، 1785، نعم، "وَلَو نَكَانَ ر-رُوحٌ قَلِي ر-رُوحٌ مِنَ الْأَمَرِ رَبِّي"، وأيضًا 7، 54، "عَلَّهُ الْحَلِقُ وَالْأَمَرِ". والعلاقة المفاهيمية بين عالم الخلق، وعالم
00:03:16 – 00:03:59
الأمر الإلهي. تستجيب هذه الدراسة لهيمنة الفكر المادي الحديث، الذي يميل إلى تفسير السببية الطبيعية للكون بشكل أساسي من خلال فرضية العمليات المادية ذاتية التشغيل ، وذلك بتقديم منظور وجودي قرآني يرى أن الخلق والقوانين التي تحكمه تنبع في نهاية المطاف من الله. المنهج والنتائج: باستخدام منهج نوعي قائم على التفسير الموضوعي والتحليل المقارن، تبحث هذه
00:03:59 – 00:04:40
الدراسة تفسير سعيد النورسي لمفهومي الخلق والعام في حوار مع منظور فخر الدين الرازي وابن العربي وابن العجيبة. تُظهر النتائج أن التمييز القرآني بين الخلق والأمر لا يعني فصل الله عن الطبيعة، بل يكشف عن بُعدين مترابطين للسيادة الإلهية. فالله يخلق الكون، وفي الوقت نفسه يُرسي الأوامر والمبادئ والقوانين التي تعمل من خلالها المخلوقات وتتفاعل وتؤدي وظائفها.
00:04:41 – 00:05:23
من منظور النورسي، فإن القوانين الطبيعية والعلاقات السببية ليست قوى إبداعية مستقلة ، بل هي تجليات للأمر والنظام الإلهي. الآثار الحضارية: تُقدّم الآية القرآنية 1785، "يَسْعَلُ نَكَانَ الرَّحْمَةُ قَلِيلَ الرَّحْمَةُ مِنَ الْأَمَرِ الرَّبِّ"، والآية 54، " عَلَّهُ بَلْ وَالْأَمَرِ"، أساسًا وجوديًا لفهم العلاقة بين الأمر الإلهي، والقانون الطبيعي، والمعرفة الإنسانية، والحضارة. تُصبح سُنّة الله مجالًا معرفيًا يُشجَّع الإنسان على
00:05:23 – 00:06:10
استكشافه. يُمكن فهم البحث العلمي والتطور التكنولوجي على أنهما جهود لاكتشاف النظام الإلهي المُتأصِّل في الكون، وفهمه، واستخدامه. ينبغي أن تُتوَّج هذه المعرفة بحضارة قائمة على الوعي الإلهي، والوصاية ، والمسؤولية الأخلاقية، ورفاهية الإنسان. يجب أن يُعمِّق التقدم العلمي العادل، لا أن يُقلِّل، من إدراك الخالق . والآن، أزمة المعنى الإنساني المعاصرة. تبدأ هذه الورقة من التوتر بين المادية الاختزالية والوجودية القرآنية
00:06:10 – 00:06:49
في الإنسان. ترى المادية الاختزالية أن الوعي، والفكر، والتجربة الروحية تُعامل غالبًا على أنها نواتج ثانوية للنشاط الكيميائي العصبي. يُفسَّر الوجود الإنساني في المقام الأول من خلال القوانين الفيزيائية والعمليات البيولوجية. يميل هذا النموذج إلى إهمال الأبعاد الميتافيزيقية للإنسان. يطرح التحدي الفلسفي الذي طرحه ساينورسي، مشكلة العقل والجسد، تساؤلاً حول كيفية نشوء الوعي الذاتي من الأنظمة المادية.
00:06:51 – 00:07:32
كما تُبرز مشكلة تشالمرز الصعبة للوعي حدودًا تفسيرية لم تُحل بعد. تسعى هذه الدراسة إلى إيجاد إطار عمل يدمج الأبعاد التجريبية والميتافيزيقية. لذا، أحاول استكشاف أوجه التشابه بين كريك، ودوكينز، وتشالمرز في الحوار. على الرغم من ثراء النقاشات الكلاسيكية حول الروح، إلا أنها نادرًا ما تُعاد صياغتها كاستجابة مباشرة لفلسفة العقل المعاصرة. في اللاهوت الإسلامي، تُناقش الروح على نطاق واسع كحقيقة لاهوتية.
00:07:33 – 00:08:18
وفي الميتافيزيقا الصوفية، تُعامل الروح على أنها روحانية دقيقة وغير مادية. في النقاش المعاصر، تتساءل مشكلة العقل والجسد عن كيفية ارتباط الوعي بالدماغ، بينما تُعيد هذه الدراسة بناء مفهوم الروح على أنه أوامر الأمر لربط الأنطولوجيا القرآنية بالمادية الحديثة. وقد تناولت هذه الدراسة إطارًا أنطولوجيًا قادرًا على ربط المفاهيم القرآنية بالنقاشات الحديثة حول الوعي. إليكم أسئلة بحثنا، ووضعه الأنطولوجي، وعلاقة الروح بالجسد، وأهميته الفلسفية،
00:08:18 – 00:09:01
وجدة إسهامه . تجمع هذه الدراسة بين إعادة التفسير الأنطولوجي، والتركيب المقارن، والأهمية الفلسفية المعاصرة . يُعاد تفسير الأمر كأمر، لا كشأن تجاري كما هو شائع. تُعيد الدراسة تفسير الأمر أنطولوجيًا كقانون أمر، مع ما يترتب على ذلك من آثار حقيقية على بنية الواقع. تُصاغ الروح كمبدأ حاكم، أي للحكم. تُصاغ الروح كمبدأ مانح للحياة وموجه لوظائف الجسد
00:09:02 – 00:09:49
غائيًا. منطقيًا، يجمع التركيب العابر للتقاليد بين الرازي، وابن عربي، وابن العجيبة، وسعد النورسي نفسه في نموذج أنطولوجي مقارن واحد. نجري هنا حوارًا مع الحداثة يربط الأنطولوجيا القرآنية بمشكلة العقل والجسد ونقاد المادية الاختزالية. تُفضي هذه الدراسة إلى آثار أوسع، وإلى نظرية معرفية أكثر توازنًا تُقر بالأبعاد التجريبية وغير المادية للوجود الإنساني. يُقدّم علم الوجود لعالمين، عالم الخلق وعالم العام،
00:09:49 – 00:10:29
البنية المفاهيمية لفهم الخلق والروح والسببية والوعي. الخلق والأمر لله وحده. آيتان تُرسّخان الإطار الأنطولوجي لهذه الورقة: الأولى من القرآن الكريم: «إن الخلق والأمر له». العام: الأمر الإلهي والنظام الحاكم. الخلق: الخلق المادي المُقاس. « الأمر بأمر ربي».
00:10:30 – 00:11:14
«يا سأقلني روح كلي روح من أمري ربي» . إنها إشارة إلى الروح، أصلها الأنطولوجي، وليس مجرد وصف بيولوجي. هذا التمييز لا يفصل الله عن الطبيعة، بل يُميّز أنماط الوجود ضمن السيادة الإلهية. عالمان وسيادة إلهية. تتناول الدراسة حاليًا بُعدي المادة والأمر باعتبارهما مُختلفين أنطولوجيًا عن كونهما مُرتبطين وظيفيًا. عالم الخلق: عالم الخلق، يُقاس فيه حدود الكمية والمكان والزمان.
00:11:16 – 00:11:57
العملية: يتكشف الخلق من خلال النظام والسببية. تجريبي، قابل للملاحظة، ومُتاح للعلوم الحديثة. بينما يُمثل العالم، أي مجال الأمر الإلهي، إرادة إلهية. وهو غير مادي، لا يخضع للقياس المادي. إنه توجيهي، يوفر النظام والمعنى والحكم. لذا، يُمثل الجانب الأيسر الجانب الوجودي، بينما يُمثل الجانب الأيمن الجانب الوظيفي. حسنًا، لننتقل الآن إلى التقاليد الفكرية التي تقف وراء هذا النموذج.
00:11:58 – 00:12:43
لقد تطورت أنطولوجيا العالمين عبر التفسير والفلسفة والتصوف والفكر الإسلامي الحديث . آمن الرازي بالكلام العقلاني. يتكشف الخلق تدريجيًا ويخضع للقياس. أما الأمر، فلا يخضع للأبعاد المادية. يرى زميلي أرتك كارتاناغارا، في الفلسفة الإسلامية، أن الواقع متعدد الطبقات أو هرمي. الأبعاد المادية وغير المادية مترابطة ولكنها غير قابلة للاختزال. أما ابن عربي، في الميتافيزيقا الصوفية، فإن العالم هو مجال المعنى والأمر الكامن وراء
00:12:43 – 00:13:23
المظهر المادي أو التجلي. لكن سعيد النورسي، في الفكر الإسلامي الحديث، يمكن فهم عالم العام من خلال القوانين الحاكمة غير المادية، فالروح هي قانون أمري واعٍ. الروح، أو القانون، كما ورد في كتابات سيكهي، تُعرّف الروح بأنها قانون أمر يمنح الوجود الحقيقي والوعي. الروح، أو القانون، قد تكون غير مادية، لا يمكن اختزالها إلى المادة البيولوجية، فهي تحكم الجسد وتوجهه وتحييه.
00:13:23 – 00:14:06
الوعي يُرسي الإدراك والهوية الإنسانية، ويربط بين الأبعاد الميتافيزيقية والمادية. يُشبه نورسي الروح بقوانين الطبيعة الخفية، غير المادية، ولكنها قادرة على إحداث تأثيرات حقيقية. يتضمن البحث دراسة تركيبية أنطولوجية نوعية، وبحثًا مكتبيًا، وتصميمًا، وتمارين موضوعية مُدمجة، ومقارنة، وتركيبًا مفاهيميًا ، ونقدًا فلسفيًا. يشمل البحث تصميمًا، ووحدة محاضرة (هـ)، وبحثًا مكتبيًا، وقراءة مقارنة.
00:14:08 – 00:14:51
ثم جمع البيانات، بشكل أساسي من هاتين الآيتين. وهذه الآية تحديدًا بالغة الأهمية في هذا السياق. ثم، بحسب سيدنا النورسي، فإن الحق هو الخلق المُقاس، وهو تقدير، أي التكشف التدريجي، أي التدرج، وهو مُقيد بالقياس والمكان والزمان، ضمن نطاق السببية المادية، بينما الأمر هو الخلق عن طريق "كون، كون في كون"، وهو نمط فوري، غير تدريجي، لا تنضبه التصنيفات المادية،
00:14:51 – 00:15:36
وهو مظهر من مظاهر الإرادة الإلهية المتعالية. تُقرأ نقطة الرازي، وهي الإشارة المتوازية إلى الخلق والأمر، على أنها تمييز مفاهيمي مقصود. فهي تؤكد على نظام غير مادي دون إنكار سيادة الله على الواقع المادي. دلالة وجودية: ليس كل الواقع قابلاً للقياس التجريبي. الهوية الوجودية للروح: يجيب الأول على السؤال عن الروح بالإشارة إلى أصلها من أمر ربي. ويسألونك عن الروح، قل: الروح أمر ربي، وليست من
00:15:36 – 00:16:19
شأن إلهي. يُطلق ابن عجيبة ولطيفة ربانية والرازي على الروح اسم "الجواهر" أو "الجواهر الأساسية". ويُسميها ابن عربي "مبدأ الحياة"، ويُسميها سيد النورسي "القانون" أو "الأمري". إذن، معنى الروح عند الرازي (الكلام العقلاني)، وابن عربي ( الميتافيزيقي الصوفي)، وابن عجيبة (الإشاري، الروحاني)، وسيد النورسي (اللاهوتي، الحديث). التحليل الأنطولوجي المقارن: يؤمن الرازي بالاستمرارية الأنطولوجية، ويؤكد على الاتساق المنطقي.
00:16:19 – 00:16:59
فالروح جوهر بسيط لا يخضع للفناء المادي. ويؤكد ابن عربي (في كتابه "الحياة والحكم") على الروح كمظهر مرتبط بالواقع الإلهي الذي يُحيي المادة ويحكمها. ويؤكد ابن عجيبة، من خلال تجربته الدقيقة، على "لطيفة ربانية"، أي الحضور والفاعلية في الجسد دون التقيد بالمكان والزمان. وفي كتاب النورسي، يستخدم القياس الحديث "القانون الأمري" لجعل الواقع الميتافيزيقي مفهوماً دون اختزاله إلى مادة.
00:17:00 – 00:17:39
حسنًا، لننتقل إلى التركيب المفاهيمي، وخصائص الروح الأربع. تُفضي المقارنة إلى أنطولوجيا متكاملة بدلًا من تعريف أحادي المؤلف. الروح غير مادية، لا تخضع لقوانين المادة، ولا يمكن تفسيرها بالكامل من خلال الفيزياء أو الأحياء وحدها. الروح حاكمة، وليست سلبية فحسب، بل تحكم الجسد وتحركه وتنشطه بنشاط. الروح متعالية وداخلية، تنبع من العالم الآخر، ومع ذلك تعمل داخل الجسد، رابطةً بين بُعدين من الواقع.
00:17:40 – 00:18:24
أساس الوعي، والوعي والهوية الإنسانية متجذران في الروح كحقيقة ميتافيزيقية. إذًا، باختصار، اللاهوت والفلسفة والروحانية، كلها تشكل إطارًا أنطولوجيًا متماسكًا. الآن، ننتقل إلى نقد المادية، وهذه هي نهاية البحث. لا يقتصر البحث على رفض الاختزالية، بل يقترح أنطولوجيا بديلة للوعي والوجود الإنساني المتجسد. يتجاوز البحث المادية الاختزالية، إذ يقارن بين أنطولوجيا مادية أحادية البعد
00:18:24 – 00:19:09
ورؤية قرآنية متعددة الطبقات للواقع الإنساني. في الاختزال المادي، يُفسَّر الإنسان فقط من خلال التطور البيولوجي والتفاعل المادي . يُختزل الوعي والإرادة والهوية إلى آليات عصبية كيميائية وجينية. لا توجد قواعد وجودية مستقلة للأبعاد غير المادية. في البديل الوجودي لنورسي، المادة نفسها غير واعية، ولا يمكن افتراض أنها تولد الوعي الذاتي ببساطة. الروح هو قانون أمري يربط بين المادة والوعي دون دمج أحدهما في الآخر.
00:19:09 – 00:19:51
أخرى. البشر كائنات متكاملة تجمع بين الواقع المادي وغير المادي. هل يمكن للمادة أن تولد الوعي؟ يجادل نورسي بأن هذا المفهوم يُستبدل في حوار مع النقاشات المعاصرة حول النشوء والتجربة الذاتية. المادة، ثم نشاط الدماغ، ثم التجربة الذاتية. ثمة مشكلة معقدة هنا. كيف تتحول العمليات الفيزيائية الموضوعية إلى تجربة شخصية، ووعي، وشعور، وقصد، وإحساس بالذات؟ تشير الدراسة إلى أن الوصف المادي البحت لا يجيب تلقائيًا على هذا السؤال الأنطولوجي.
00:19:52 – 00:20:38
يتساءل نورسي: إذا كانت المادة عمياء وصماء وغير واعية، فلا يمكن اعتبار نشوء الوعي الذاتي تفسيرًا كاملاً. هناك مقارنة هنا بين الجسد، وبين الداروينية، والاختزالية الداروينية التي تُهيمن على نظرية العلم حتى الآن، وهناك أيضًا مشكلة العقل والجسد، والبنية المادية، والوظائفية ، والبرمجيات التي نقارنها دائمًا في حياتنا اليومية، وهناك أيضًا تشبيه الساعة، أي حركة التروس والوقت، والنموذج المتكامل بين الخلق والأمر.
00:20:40 – 00:21:23
حسنًا، هذه دلالة فلسفية: أولًا، الواقع متعدد الطبقات؛ ثانيًا، الوعي له عمق وجودي؛ يمكن للعلم والميتافيزيقا أن يتحاورا؛ والتشبيهات أدوات مفاهيمية. أخيرًا، الخلاصة هي أنه من السنة إلى الله إلى الحضارة الإنسانية، يمكن صياغة البحث العلمي على أنه بحث الإنسان عن الأنماط والقوانين والنظام المتأصل في الخلق. أولًا، النظام الإلهي، وهو الأمر.
00:21:23 – 00:22:03
ثانيًا، العالم المخلوق، وهو الخلق. ثالثًا، البحث الإنساني، وهو العلم. والنتيجة هي تطبيق التكنولوجيا. والنهاية هي الحضارة، والازدهار الأخلاقي. ينبغي أن يُعمّق هدف الحضارة، أي العلم، إدراك الخالق، وأن يُعزز في الوقت نفسه المسؤولية الأخلاقية ، والخلافة ، والأمانة، ورفاهية الإنسان. الاستنتاج الثاني، وهو أنطولوجيا شاملة للتجربة الإنسانية، يدمج هذا البحث الخلق، والأمر الإلهي، والوعي،
00:22:03 – 00:22:44
والعلم، والحضارة ضمن الإطار القرآني. الروح كأمر، ليست مجرد أمر جديد، بل تُفسّر على أنها أمر، أي سلطة وجودية من عالم الأمر، أي جسر العوالم، فالروح متعالية وحاضرة في آنٍ واحد، غير مادية في أصلها، لكنها فاعلة في إدارة الجسد وتحريكه. يُقدّم التمييز بين العقل والجسد، أي الخلق والأمر، نموذجًا تكامليًا يتجنب الاختزالية والفصل التام.
00:22:44 – 00:23:30
ينبغي للحضارة والعلم والتكنولوجيا الهادفة أن تخدم المسؤولية الأخلاقية، والمسؤولية الأخلاقية، وإدراك الخالق. ينبغي أن يُعمّق تقدم العلم والحضارة في نهاية المطاف، لا أن يُضعف. حسنًا، شكرًا لك. إليك المراجع. السلام عليكم ورحمة الله وبركاته. شكرًا جزيلًا. أثناء تحضيرك، أودّ أن أقدّم لكم البروفيسور عارف علي نجيب، من
00:23:30 – 00:23:59
كندا. هل لديك عرض تقديمي؟ هو حاصل على درجة الدكتوراه، وخبير في علم التأويل، ويتناول أيضًا اللاهوت والفلسفة الإسلامية. كان محاضرًا في معهد الفكر والحضارة الإسلامية في كوالالمبور، حيث تخرجتُ منه أيضًا. وكان سفيرًا لليبيا في الإمارات العربية المتحدة. هل
00:25:15 – 00:26:00
يمكنك إطفاء الشاشة ؟ سأكررها مرة أخرى أمام الكاميرات: بسم الله الرحمن الرحيم. الحمد لله والصلاة والسلام على رسول الله وعلى آله وصحبه ومن ولا شيء. السلام عليكم ورحمة الله وبركاته. في هذه الدقائق القليلة الثمينة، أودّ أن أدخل في صلب الموضوع مباشرةً. منذ أكثر من 200 عام، أي ما يقارب 300 عام، ونحن نتحدث عن الأزمات والإصلاح. وقد أصدرت مكتبة الإسكندرية، رحمها الله، رفّين كاملين من
00:26:00 – 00:26:43
الكتب التي ألّفها علماء مسلمون مختلفون حول هذه المسألة. فهي تضمّ كتابات خير الدين التونسي، وكتابات الطهطاوي، والعديد من المؤلفات الأخرى، وقد تناولها كثيرون، حتى يوم أمس. كنا نتناول هذه القضية. تقريبًا كل دولة إسلامية، وكل مؤتمر في كل دولة إسلامية، تناولها. معظم الحلول المطروحة ، مع كامل الاحترام، تتسم بنزعة انتصارية، أي أنها تعتقد أن المشكلة تكمن في الضعف، وأننا نعالج هذا الضعف فنصبح أقوياء، ونستعيد هيبتنا، ويعود كل شيء على ما يرام. حتى أن بعض
00:26:43 – 00:27:24
المحاضرات عن الأستاذ بديع عزام النورسي تميل إلى هذا النهج، ويصبح الهدف الأساسي هو تطوير خطاب جيوسياسي يعيد إحياء القوة لنستعيد قوتنا. أريد أن أستغل هذه الدقائق القليلة لأطرح فرضية مختلفة وأقدم لكم اقتراحًا آخر. أعتقد أن جزءًا من تميز الأستاذ بديع عزام يكمن في أنه يستعيد ويعيد صياغة فرع من الفكر الإسلامي كاد يُنسى.
00:27:25 – 00:28:04
إنه فرع له جذور عميقة في مدارس الزهد الأولى في بغداد ، وكذلك في سمرقند، في ورا النهار، في كل من المدرسة الجنيدية والمدرسة البستامية. ويتجلى ذلك في كتابات السيد عبد القادر الجيلاني العظيمة، بل والأهم في كتابات السيد أحمد الرفاعي، وخاصة في كتابه البرهان المؤيد. كما أن له جذورًا عميقة في الطريقة النقشبندية، تعود إلى الخواجة غان، رحمه الله، وإلى السيد أحمد السرهندي المجددي ومكتوبته. كل هذه الخيوط موجودة.
00:28:05 – 00:28:46
فماذا يستقي الأستاذ بديع الزمان نورسي من كل هذه الكتابات، وبالأخص من كل هذه الأرواح؟ لأني أعتقد أنه استقى إمداده من البرزخ من كل هؤلاء الشيوخ العظام في هذا التراث. دعوني أقولها بوضوح تام. يفهم الأستاذ بديع زمان النورسي العجز، أي الضعف ، فهماً مباشراً وجسدياً وعقلياً وروحياً. والعجز شعور يصعب وصفه، ولكن إن تعرضتَ لحادث سيارة، لا قدر الله، أو قطار ونجوت،
00:28:47 – 00:29:33
أو إن سقطتَ، أو مررتَ بأزمة كبيرة في حياتك، أو انتكاسة شديدة، ستبدأ حينها بفهم معنى العجز. العجز شعور لا يُوصف، إنه شعور بالانكسار ، كأن شيئاً ثقيلاً سقط عليك وسحقك. والمثير للدهشة أن الأستاذ بديع أعظم النورسي يجد مخرجاً من العجز ، ما يُسمى بيوم العجز. ما هو هذا المخرج؟ ومن أين ينبع؟ ليس هذا انتصاراً، بل هو إيجاد مخرج من الهزيمة، من السحق، من
00:29:33 – 00:30:13
التحطم والتمزق والانكسار. لقد واجهنا صدمة، صدمة جماعية وصدمة فردية، لقرون عديدة. وما زلنا نتعرض للصدمة حتى اليوم بأشكال متعددة، ليس في مكان واحد في العالم الإسلامي فحسب، بل في أماكن متعددة. يجد طريقًا إلى الله حتى في خضم الصدمة. إن طريقته في معالجة متلازمة ما بعد الصدمة ليست انتصارًا، وليست النهوض ونفض الغبار عن النفس والتحلي بالقوة والمقاومة
00:30:13 – 00:30:52
، ومفهوم القوة ليس كذلك. إنه يعتقد أن هذا العجز، هذا العجز، هو في الواقع شرط إمكانية التزكية الحقيقية من الله عز وجل نفسه. وأن هذا العجز هو في الواقع البوابة للوصول إلى الله عز وجل بالطريقة الصحيحة. أن نأتي إلى الله عز وجل بإنكسار، كما يسميه، أي بالانكسار، بالانكسار. إنه أن نأتي إلى الله عز وجل بفقر وجودي حقيقي وقلب صادق، افتخار.
00:30:54 – 00:31:35
والمقصود هو أن يأتي المرء إلى الله عز وجل، وهو محتاج حقًا، ليُساوي أهله بالمساكين. وإذا كانت الزكاة تُعطى لأشخاص بشروط معينة ، فلا بد من أن يأتي المرء إلى الله بشروط استحقاق الزكاة، أي أن يكون فقيرًا، وأن يكون مساكين، وأن يكون على الطريق الصحيح، يشعر بالغربة في عالم يزداد اغترابًا . الشعور بالغربة، أو ما يُقال في الطريقة الرفاعية
00:31:36 – 00:32:20
المتأخرة، أن يكون لدى بديع الزمان النورسي هذه الغربة ، نعم إنها مؤلمة للغاية ، وهو لا يُحبها بالضرورة ، لكنه يرى طريقًا إلى الله من خلال هذا الانكسار بالذات. في الواقع ، إعجاز القرآن هو في الحقيقة إعجاز يُسطّحك، ويضعك في حالة العاجز. لذا، فإن إشارات الإعجاز هي في الواقع مؤشرات لما يحدث لك عندما تأخذ كلام الله حقًا كما لو كان كلام الله ينزل إليك، ويستقر على قلبك، كما يقول الإمام الغزالي في كتاب أدب التلاوة وإحياء، لتسمعه كما لو أن الله عز وجل يخاطبك
00:32:20 – 00:33:01
مباشرة، وهذا لا يُمكن إلا أن يُسطّحك. ماذا يُمكنك أن تفعل أمام هذه القوة؟ لذا فإن حالة الإعجاز هذه، أو بالأحرى ما يحدث لك في الإعجاز، هو أنك تصل إلى حالة العاجز. وإذا كنت تعاني من العجز، وتعاني من هذا الضعف النفسي، أي محو نفسك، والفقر المدقع، فحينها تبدأ بالتسول. تبدأ بالسؤال بالأسلوب الصحيح. إذا خرجت من هذا الفندق ووجدت رجلاً ضخماً مفتول العضلات يدفعك ويقول لك: أعطني بعض المال،
00:33:02 – 00:33:46
فلن تعطيه المال بالتأكيد إلا إذا كنت جباناً. لن تشعر بأي رغبة في إعطائه المال. لكن إذا طلب منك رجلٌ أعرجٌ ومكسور، لكنه مهذبٌ جداً، أن تقول: من فضلك يا سيدي، ساعدني. أنا بحاجة إلى بعض الطعام. ستعطيه المال، أي أنك إذا كنت تملك السيارة، فأنت تشعر بفقرك ، وتفتح عيناك الطريق لتُعطى. العطاء فئة أساسية، كما تعلم. يعتقد الفلاسفة أن أول شيء تدرسه هو الوجود ، ثم هناك الأنطولوجيا، وبعد دراسة الوجود، تدرس
00:33:46 – 00:34:31
معرفة الوجود، وهذا هو علم المعرفة. وبعد دراسة الوجود ومعرفته، عليك أن تعيش وفقًا لقيم معينة، ويسمونها علم القيم . أعتقد أن هذا كان كل شيء. لكن هناك رجلًا لا يرى أن لديه ما قبل الأنطولوجيا، بل يبدأ قبل الوجود، قبل من يطلق النار، لماذا؟ لأنه يرى أن هذا كان وقحًا في حد ذاته، وهو نتيجة آسيا، وهو ما كان يتحدث عنه أستاذنا العزيز من إندونيسيا. إنه نتيجة التكليف. والتكليف ليس انبثاقًا أفلاطونيًا يونانيًا من الوجود. التكليف هو فعل إرادي من إله حي، الله الذي لديه
00:34:31 – 00:35:10
الإرادة والذي يريدك أن تكون. إذن، التكليف يُعطى لك. لأنه أمرٌ مفروغ منه، فعندما أعطيك هدية، مثلاً لو أعطيت أخي طلحة هديةً فقام برميها في وجهي، نقول إن أخي طلحة جاحدٌ وغير مهذب. أما في الأحوال العادية، إذا أعطيت طلحة هديةً، فسيقول: شكراً لك. شكراً لك يا أخي. هذا لطفٌ كبير. الشكر هو رد الفعل الصحيح على العطاء. ما يعلمنا إياه الأستاذ بديع الزمان نورسي هو أنك من خلال الحث، تسأل بالطريقة الصحيحة.
00:35:11 – 00:35:52
ومن خلال السؤال بالطريقة الصحيحة، تُعطى. وعندما تأخذ العطاء بالطريقة الصحيحة، تنعم بالشكر. ولأنك تنعم بالشكر، يزداد لك الخير، وفقاً لوعد القرآن. كلما شكرت، زادك الله. هذه هي الدورة التي يراها الأستاذ مفتاحاً للإصلاح. هذا الجبر من الجبار الذي يجبر، أو جبر العظم المكسور، أو جبر الكسور، يُتقرب إليه من خلال هذا الحث. لذا أستغرب عندما أسمع أحاديث عن الأستاذ بديع الزمان النورسي
00:35:52 – 00:36:32
تُصوّره كأيديولوجي سياسي، يُقدّم لنا أيديولوجية النصر لنكون أقوياء ونهزم أعداءنا. لا أظن ذلك، ولا أسمعه بهذه الطريقة. أسمع رجلاً لا يشعر فقط بالصدمة والانكسار، بل يُضفي قيمة إيجابية على هذا الانكسار، ويرى فيه سبيلاً إلى الله عز وجل. وقد قيل عن الشيخ أحمد الرفاعي أنه كان يقول: أنا أحيميد، وأحيميد تصغير لأحمد، وأنا أحيميد اللاذع، أي أنا
00:36:32 – 00:37:13
أحمد الصغير، العدم، وأنا لاذع اللاذع، أي لاذع العدم. هذه هي الحالة التي عاشها الأستاذ بديع الزمان النورسي، ولا يزال يعيشها، بل ويرى النور فيها. وهذا في غاية الأهمية، لأنه مفتاح الخروج من اليأس والاكتئاب والشعور بالإنهاك الذي يُفقدنا جوهرنا. لذا، فإن مفتاح الإصلاح، وفقًا لرسائل النور، هو إعادة القلب إلى
00:37:13 – 00:37:55
خالقه. فإذا كان هاتفك مكسورًا وحاولت إصلاحه بنفسك باستخدام مفك ومطرقة، فلن تحصل على نتائج جيدة. ما عليك فعله عند كسر هاتفك هو التوجه فورًا إلى متجر آبل. عليك إعادته إلى آبل لأن آبل وحدها هي من تستطيع إصلاحه. حسنًا، القلب البشري أثمن من الهاتف. لماذا نحاول إصلاحه بأنفسنا عندما ينكسر؟ لا، لأننا نريد أن نجاهد ونشهد، وهناك طرق لإصلاح القلب. أسهلها هو التسليم.
00:37:56 – 00:38:35
أو التسليم. كلاهما صحيح. يا سليم، عليك أن تُعيد قلبك إلى خالقه. الله وحده هو القادر على إصلاحنا. الله وحده هو القادر على الشفاء. الله وحده هو القادر على الإصلاح. الله وحده هو القادر على إحياء الموتى . كما يقول الإمام أحمد زروق: كلما شعرت باليأس أتذكر قول الله تعالى: لو شاء الله لأهلكك وأعاد إليك خلقًا جديدًا. ونحن الأشاعرة، وكذلك أبناء عمومتنا، نؤمن
00:38:37 – 00:39:18
بوجود خلق جديد . يمكن إصلاح القلب، ولكن يجب إعادته إلى خالقه، فلا تحاول إصلاحه بنفسك. وللخالق وكيلٌ مُخوَّل ، هو وحده القادر على أخذ قلبك وإعادته إلى خالقه، وهو رسول الله صلى الله عليه وسلم. سامحوني على التشبيهات، فهي تهدف إلى تقريب الفكرة. إذن، لا يمكن أن يتم هذا الإصلاح إلا من خلال نبي مُخوَّل يأخذ قلبك
00:39:18 – 00:40:00
ويسلمه إلى الله ليُصلحه. وهذا مرتبطٌ ارتباطًا وثيقًا بالرحمة. لأن مبدأ الإصلاح، إن وُجد مبدأ، وكلمة "مبدأ" تحمل في طياتها إشكاليات عديدة، هو الرحمة. وجودنا لا يقوم على الوضوء، خلافًا لما قاله ابن سينا. رحمة الله علي، وجودنا يبدأ بالرحمة لا بالوضوء. الله عز وجل هو الرحمن، ولأنه الرحمن، فقد رحمنا وأرسل
00:40:00 – 00:40:40
إلينا الرحمة المُحَدَّد، سيدنا محمد صلى الله عليه وسلم. ومن العجيب أن هذه الرحمة المُحَدَّد جاءت بكتاب هو الهدى والرحمة. فالقرآن رحمة، ورسول الله صلى الله عليه وسلم رحمة، والقرآن رحمة. لذا، عندما نقول حلول قرآنية لأزماتنا المعاصرة، فإننا لا نعني حلولًا كحلول المعادلات التفاضلية من الرتبة الرابعة، فهي ليست حلولًا رياضية، ولا نعني حلولًا كعلاج شامل لإصلاح أيديولوجي، إن صح التعبير.
00:40:40 – 00:41:21
لا، هذا شيء مختلف تمامًا. وهذا الإصلاح يأتي من تلقي رحمة الله، وهي الشيء الوحيد المنجي. يقول رسول الله صلى الله عليه وسلم نفسه، وهو رحمة الموحد، لا ينجو منكم أحد يعمله لن ينجو أحد بأعماله. إلا أن يتغمدني الله برحمته لا ينجو منكم أحد عمله وعندما سئل ولا حتى أنت يا رسول الله ولا أنت يا رسول الله قَلَ وَلَا أَنَا إِلَّا أَن يَتَغَمَّدَنِي اللَّهُ بِرَحْمَتِهِ إلا أن يتغمدني الله برحمته. تمام؟ وهذا مثل المفتاح حقًا. الرحمة وحدها تستطيع أن تنقذ.
00:41:22 – 00:42:07
إنها ليست أيديولوجية. هذه ليست أيديولوجية. هذا ليس حتى لاهوت. هذه روحانية من أعلى المستويات. تمام؟ وإذا حوّلتَ بديع أعظم النورسي إلى مجرد زعيم حزبي آخر أو مُنظِّر آخر، فأنت في الحقيقة تُشوِّه رسائل النور. ما أُحاول قوله هو أن الأمر كله يتعلق بالرحمة. الآن، هذا يتعلق بإصلاح الفرد. ماذا عن إصلاح المجتمع؟ يتحدث الأستاذ بديع زمان النورسي عن المدنيات، المدنيات. ويترجم الناس كلمة "مدانية" إلى "حضارة". والحضارة كلمة مهمة جدًا. لكن كلمة "حضارة" في اللغة الإنجليزية مشتقة من الكلمة اللاتينية "chivis" التي تعني المدينة.
00:42:07 – 00:42:48
لذا، فالأمر يتعلق بالمدينة. يتعلق الأمر بما نسميه اليوم "حضرة" (من كلمة "حضرة")، أي سكان المدينة مقابل البدويين مثلي الذين يأتون من ضواحيها. لكن "مدانية" عند الأستاذ بديع الزمان نورسي ليست حضارة بهذا المعنى. إنها لا تتعلق بالسكن في المدينة، وليست "الحضرة" التي يتحدث عنها ابن خلدون في المقدمة. إنها أقرب إلى مدينة رسول الله ﷺ، إلى المدينة المنورة. وليست حتى المدينة المنورة كمجتمع دستوري قائم على
00:42:48 – 00:43:30
"وفاق المدينة". إنها مدينة تتمحور حول رسول الله ﷺ، مجتمع يتمحور حول محمد. هذا ما يسعى الأستاذ إلى إصلاحه. هذا ما يحاول إعادة ربطك به. الأمر لا يتعلق بحضارة بالمعنى الشائع للحضارة، بل يتعلق بالتركيز على محمد. يتعلق الأمر بفهم أنك جزء من أمة تمتد تزامنًا وزمنًا، بتعبير ساسو. بمعنى أنها تربطك بأناس اليوم.
00:43:30 – 00:44:11
هناك سيدة مسنة في قرية جبلية في بنغلاديش هي جزء من مجتمعك، وهذا يربطك زمنيًا بالإمام الغزالي، وبالأولياء الذين عاشوا في جزر ماليزيا الإندونيسية قبل 300 عام مع رانيري، ويربطك بأولياء أفارقة مثل سيدي محمد مختار الكنتي. يربطك بمجموعة كبيرة من الناس تعرفهم ولا تعرفهم، فهم معك دائمًا، والمثير للدهشة أنك تسلم عليهم باستمرار، خمس مرات في اليوم على الأقل. تجلس في التشهد
00:44:11 – 00:44:49
وتفعل أمرين عظيمين لا يفكر فيهما الناس: ذروة الصلاة هي التشهد، فماذا تفعل في التشهد؟ تقول: السلام عليك أيها النبي ورحمة الله وبركاته، هل تظن أنك تخاطب العالم، أم تظن أنك تخاطب الموتى، أم تظن أنك تخاطب العدم؟ أنت تخاطب نبيًا حيًا يعيش حياة برزخ خاصة في قبره، ويقول : وعليك السلام يا طلحة ، وعليك السلام يا أحمد ، وعليك السلام يا فاطمة، يخاطبك شخصيًا كما تخاطبه.
00:44:51 – 00:45:32
يا له من كرم لو أخبرتك الآن أن لدي رقم واتساب لشخصية مهمة في الحكومة، ستكون سعيدًا جدًا، هل يمكنك أن تعطيني إياه؟ أستطيع التحدث إلى الرئيس، لديك خمس مرات في اليوم القدرة على التواصل مباشرة مع رسول الله صلى الله عليه وسلم، وهذا متاح لكل مسلم ، ليس فقط للصوفيين العظام أو الأولياء، بل لكل مسلم. أنت تخاطبه، ومع ذلك ظهرت بعض الطوائف للأسف تخبرنا أنه مات، أنه سلم الرسالة ومات، انتهى أمره، رحل، كلا، لم يرحل رسول الله صلى الله عليه وسلم، وإلا لما طلب منك أن تقول السلام عليك، هذه لغة عربية،
00:45:33 – 00:46:14
إنها مخاطبة مباشرة ، ثم ماذا تقول؟ السلام عليك؟ أنت في الواقع تخاطب نفسك، أي نفس تخاطب؟ أنت تخاطب النفس التي في داخلك التي تعرف الله عز وجل، أي نفس؟ إنها التي قالت: "بلا، أستب بربك" ؟ أنت تخاطب تلك النفس التي قالت "بلا"، وتذكّرها ، يا أيها الكافر. ستر أصل العهد مع الله، وتذكر أنك قلت بَلَا، لا تنس بَلَا، وإذا فعلت ذلك تقول: السلام علينا وَعَلَى عِبادِ اللَّهِ الصَّالحِين
00:46:17 – 00:46:58
شخص ما في جنوب أفريقيا، شخص ما في كندا، شخص ما في اليابان، أنت في الواقع تقول السلام عليكم ورحمة الله وبركاته والكبار الأقطاب والأوتاد وهؤلاء الناس في الواقع يردون ليس فقط أن السلام علينا وعلى عباد الله الصالحين، أنت لا تخاطب فقط هؤلاء الآن أنت تخاطب سيد عبد القادر الجيلاني أنت تخاطب سيد أحمد البدوي سيد إبراهيم السوقي سيد مولانا جلال الدين الرومي سيد بها نقشبند الخواجغان سيدي محمد بن علي السنوسي، سيدي أحمد التيجاني، يمكنني الاستمرار في التسمية والتسمية،
00:46:59 – 00:47:43
رحمة الله عز وجل عليهم جميعا ، وصلنا بهم جميعا ، لدي ثلاث دقائق آسف، لقد تجاوزت 20 دقيقة أقترح إذا كنت تريد المغادرة، نفتح السؤال لك فقط ، ثم يمكنك، في الجلسة القادمة سنكون متحدثين آخرين ما رأيك في هذا؟ معذرةً، بعد تقديمك، افتح باب الأسئلة، ثم يمكنك المغادرة. أنت صاحب القرار، كما تشاء. دعني أختم حديثي بفكرة أخيرة: دقيقة واحدة، ثم افعل ما يحلو لك. أنا رهن إشارتك. إذًا،
00:47:44 – 00:48:24
بالنسبة لـ"صدبادي"، فإن "نورسي" هو إعادة بناء المدينة المنورة، المدينة التي تتمحور حول رسول الله صلى الله عليه وسلم من خلال التواصل معه . هكذا تُعاد بناء الحضارة. الأمر لا يتعلق بالمدن الكبرى، ولا بالحكومات، ولا بالسياسة. إنها في الحقيقة سياسة روحية سامية. أنتم تبنون مدينة حقيقية متصلة برسول الله صلى الله عليه وسلم. وأخيرًا، أود أن أقول إنه على الرغم من أن بعض دارسي حركة
00:48:24 – 00:49:04
النورسي قد يظنون أن الأمر كله يدور حول الرسائل، فلا تنسوا أن الأستاذ باديه كان إنسانًا، والنورسي كان إنسانًا ذا أسانيد كثيرة، وأسانيد صحيحة. والإسناد ظاهرة عجيبة لأنه يربط بين الناس. فهو متصل، متصل اتصالًا وثيقًا. نقول إن كان أحد في السياسة أو في التجارة متصل اتصالًا وثيقًا، فالأستاذ متصل اتصالًا وثيقًا. وكل هذه القنوات تنشر النور. وفي الوقت نفسه، أود أن أقول إن أفضل قناة ليست القناة الممتلئة بالمادة، بل القناة الخالية من المادة. فلو كانت القشة صلبة، لما استطعت الشرب من خلالها،
00:49:04 – 00:49:45
بل يجب أن تكون فارغة. كذلك يتصرف هؤلاء لأن ليس فيهم ذات، فهم ينقلون نور رسول الله صلى الله عليه وسلم فحسب. وكذلك الأستاذ بديع الزمان النورسي. فهو يُفرغ نفسه من ذاته، فلا وجود للأنانية عنده. ولأن الأنانية غائبة، فإن جميع أنوار الطرق والشعراء والماتريدية والفقهاء الأربعة وأصحاب المضاييب حاضرة معه. ولذلك فهي موسوعة شاملة. ليس كموسوعة معرفية، بل كحلقة وصل بين الأنوار التي تتخلل تاريخ الأمة، وكلها
00:49:45 – 00:50:25
مرتبطة برسول الله صلى الله عليه وسلم، الذي أتم الصلاة والسلام على رسول الله صلى الله عليه وسلم وعلى آله وصحبه ومن ولا وسلم عليكم ورحمة الله وبركاته. حسنًا، نعم، أي سؤال؟ إنه شخص مثير للاهتمام وغني بالمعلومات، تفضلوا بطرح أي سؤال ، وسأجيبكم، وبعد ذلك سيترك الأستاذ في الجلسة التالية بعضًا من البرنامج له. أي سؤال؟ كل شيء واضح، لا توجد أسئلة. نعم، الشريحة التالية
00:50:56 – 00:51:45
. يسأل، لقد ذكرتُ أن في الرسائل دعاءً لمختلف العلوم في علم الكلام وأصول الفقه وما إلى ذلك، والتصوف. يقول: ماذا عن باقي العلوم الإسلامية؟ كما تعلمون، عندما يقع زلزال أو حريق في الحي، وأنتم في منازلكم، تهربون حاملين معكم أهم ما تملكون، عادةً جواز سفركم وأوراقكم الثبوتية، وإن كان لديكم بعض الذهب أو النقود، تضعونها في حقيبة وتهربون. حسناً، لقد واجهت منظمة " أو إم إيه " العديد من الصدمات. عندما غزا المغول بغداد، أنشأ مشايخنا، حرصاً على
00:51:45 – 00:52:29
عدم ضياع العلوم، كتاب "المتون"، الذي يحفظها كما لو كانت فهرساً، أو دليلاً، للعلوم. رسائل النور هي دليل رجل يرى عالمه ينهار أمام عينيه. عليك أن تفهم أن انهيار الخلافة العثمانية كان بمثابة زلزال، وكأن العالم بأسره ينهار. لذا، نجا بالأساسيات. صحيح أنه لا يحتوي على كل مرجع لكل كتاب في التاريخ، لكنه يضم جوهر علم الكلام، وأصول الفقه الرئيسية، وخاصةً الشافعي والحنفي، وعلوم اللغار.
00:52:29 – 00:53:12
إنه شامل إلى حد كبير، وبالتأكيد لن يحتوي على كل شيء، لكن الأهم من ذلك، أنه هرب بالمفتاح الرئيسي، رسول الله صلى الله عليه وسلم. هذا هو المفتاح. ويقول البعض إن الأمر كله يتعلق بالقرآن وتفسيره، نعم، ولكن من خلال محمد صلى الله عليه وسلم . ليس الأمر كما هو الحال مع أيديولوجيات ما يُسمى بالقرآن اليوم، الذين ينكرون السنة. ليس الأمر كذلك. هو القرآن الكريم مع رسول الله ﷺ، مع السنة، من خلال سياق السنة. لذا أعتقد أنه شامل إلى حد كبير، لكنه لا يستطيع استيعاب كل شيء، بالطبع.
00:53:13 – 00:53:55
هذا كل شيء. ما نصيحتك لكثير من العلماء الشباب الموجودين هنا أيضًا، خاصة في ضوء ما نوقش في الجلسة السابقة، قبل الغداء، حيث كنتَ هناك ، كما تعلم، في موقع...؟ كثير من الشباب يعتقدون أنهم لا يستطيعون تحقيق أي شيء من خلال السياسة، ولا يرغبون في الانخراط فيها، ويعتقدون أنها طريق مسدود لا طائل منه. بناءً على ما شرحته، ما هي نصيحتك لهؤلاء الشباب ، وكيف ينبغي لهم أن يتصرفوا، وأين يوجهوا طاقاتهم، وكيف يقضون أوقاتهم في سبيل معرفة هذه الحقائق ، وكيف عاش النورسي ، وكيف يستخدمنا
00:53:55 – 00:54:37
في سبيل الوصول إلى الله تعالى؟ أعتقد أن أهم شيء هو إعادة التواصل مع الله ورسوله، وذلك من خلال قراءة الرسائل بتمعن. أثناء قراءتك للرسائل، أنصحك بالتركيز على الآيات التي تتحدث عن الانكسار والضعف، وأخذها على محمل الجد؛ فهي ليست مجرد رثاء أو ذكريات سيئة. عليك أيضًا أن تُقدّر قيمة الكفاح الذي تخوضه اليوم، فإذا كنت شابًا مسلمًا تعيش في هذا العالم، فأنت تواجه صراعات يومية. فعندما ترى الأستاذ بديع أزمان نفسه يُعاني، وهو لا يخجل من ذلك، بل يُظهر
00:54:37 – 00:55:18
ضعفه، ويعبّر عن انكساره دون خجل، يقول لك: أنا منكسر، أنا مشوش. عندما كنت أكتب هذا، كنتُ في حالة يرثى لها. كنتُ أعاني من كذا وكذا. قدّروا هذه الأمور، لا باعتبارها ضعفاً في هؤلاء الموظفين، ولا كمادةٍ قيّمةٍ لسيرتهم الذاتية، بل باعتبارها جوهرية، اعترافاً بأننا مصدومون، اعترافاً بأننا مجروحون، اعترافاً بأن لدينا نقائص، اعترافاً بأننا مذنبون ، اعترافاً بأننا مكسورون، اعترافاً بأننا مشوشون، اعترافاً بأننا تعرضنا لحادث سيارة وأن ذاكرتنا ليست كاملة. نحاول أن نتذكر من نحن. نحاول أن نتذكر اسمنا.
00:55:18 – 00:55:58
وندرك أن أهم اسم لنا هو أننا أم سيدنا محمد ﷺ. لذا عليك أن تعيد التواصل مع رسول الله ﷺ. احتفِ به. ابتهج به. احتفل بمولده. اقرأ شمائله. تواصل معه. صلِّ رباطة جأش. عندما تتشهد، خذ السلام الذي تُلقيه على محمل الجد. وافهم من تُخاطب، من تُلقي عليه السلام. تحلَّ بالأدب. تعرف الزوايا هنا في تركيا، لديهم تلك الخطوط الجميلة التي تقول: "الأدب، يا هو". أتعرف؟ الأدب. أتعرف؟
00:55:59 – 00:56:41
كان محمد نقيب العطاس، رحمه الله، يُشدد على هذه النقطة المتعلقة بالأدب، رحمه الله. وهو مُحق. الأمر كله يتعلق بالأدب. اخلع حذاءك، تحلَّ بالأدب ، وإذا تحليتَ به، تُمنح لكَ هباتٌ بطرقٍ لن تفهمها أبدًا، وبطرقٍ لا تستحقها. والجميل في هذه الهبات أنها ليست نابعةً من لطفك واستحقاقك ، بل تحديدًا لأنك لا تستحق. سألتُ مرةً شيخًا في طرابلس، رحمه الله، الشيخ عبد الباسط لحيشي عبد الباسط منصور، عن طريقةٍ ، فقال: أريد أن أتعلم الطريقة،
00:56:41 – 00:57:21
لكنني لا أشعر أنني أستحقها. فقال: إذا انتظرتَ حتى تستحقها، فلن تتعلمها أبدًا، لأنك لن تستحقها حينها . فالأمر لا يتعلق بالاستحقاق أو الثقة بالنفس، بل يتعلق بعطاء الله عز وجل لك كل ما تملك. يقول الإمام الترمذي، الحاكم ( وليس المحدث) : عندما تنظر إلى جميع العلوم، تجدها إما كسبية أو وهبية، إما أن تنالها بالاجتهاد أو بالوهبية . الْكَسْبِ وَجَدْتَ أَنَّهُ وَهْبِي، فإذا نظرتَ إلى المجتهد، ستجده وهبيًا أيضًا، فالفضل كله له، الله عز وجل هو المعطي،
00:57:21 – 00:58:02
ولكن عليك أن تفهم أن الله المعطي هو المعطي، ولكن الحديث يقول: الله المعطي وَأَنَا الْقَاسِم رسول الله صلى الله عليه وسلم. لا يمكنك أن تقول ببساطة: أريد الذهاب إلى الله، وتنسى رسول الله. إنه الباب الوحيد الذي يمكنك المرور منه. وهو مفتاح المفتاح. انتهى الوقت. أنا آسف على... شكرًا جزيلًا. شكرًا. شكرًا. شكرًا، شكرًا، شكرًا، شكرًا. لا بأس، لا بأس، لا بأس يا سيدي، شكرًا لك. دكتور عاصم، يمكنك البقاء الآن. هل هذا مناسب يا سيدي؟ جميل جدًا، جميل جدًا.
00:58:02 – 00:58:41
شكرًا لك. هيا، تعالَ لتحب، أتمنى لك يومًا سعيدًا. بسم الله الرحمن الرحيم. أسأل الله أن يرحمه ويغفر له. أرحم الراحمين. بعده، سيتحدث أحمد زبشير. أيها العلماء والحضور الكرام، إنه لمن دواعي سروري أن أكون معكم في هذه الندوة.
00:58:43 – 00:59:30
بدايةً، أود أن أتقدم بالشكر لمؤسسة إسطنبول للعلوم والثقافة لإتاحة هذه الفرصة لي لتقديم هذه الورقة البحثية، بعنوان "صنع القرار الأخلاقي في الإعلام من منظور بتير زمان سعيد مرسي". في هذه الدراسة، نسلط الضوء على التحديات الأخلاقية المتزايدة في وسائل الإعلام الحديثة، وعلى غياب إطار أخلاقي واضح في مدونات الأخلاق الحالية. وكجهدٍ إرشادي لسد هذه الفجوة، تستكشف هذه الورقة البحثية الرؤية الأخلاقية لهويل-نورسي ، وتحديدًا مفهومه عن تجليات صفات الله، وكيف يمكن
00:59:30 – 01:00:18
تطبيقها بشكل منهجي في دراسات الإعلام كأساس لصنع القرار الأخلاقي. ولتحقيق هذه الغاية، يتساءل السؤال الرئيسي للدراسة: كيف يمكن لأفكار الممرضين حول صفات الله أن تساعد في توجيه الممارسة الإعلامية بشكل أخلاقي؟ تتناول الدراسة هذا السؤال من خلال محورين رئيسيين: أولهما، استخلاص القيم الأخلاقية من صفات الله، وتحديد كيفية تطبيقها من قبل الصحفيين. ثانيًا، تحديد العناصر الأساسية لاتخاذ القرارات الأخلاقية في وسائل الإعلام. تكمن الأهمية الحقيقية لوسائل الإعلام في المبادئ الأخلاقية و
01:00:18 – 01:01:02
القيم التي تمثلها. مع ذلك، عندما تنحرف وسائل الإعلام عن غايتها، فإنها تُلحق الضرر بالبنى الاجتماعية والأخلاقية. وكما أشار المفكر علي إسحاق بيغوفيتش، يمكن لوسائل الإعلام الجماهيرية أن تتحول بسهولة إلى أداة للتلاعب بالرأي العام. ولمعالجة هذه المشكلة، تعتمد المؤسسات عادةً على مدونات الأخلاق. ومع ذلك، تواجه هذه المدونات قيودًا كبيرة، إذ غالبًا ما تتجاهل الاختلافات الثقافية في المعايير الأخلاقية. علاوة على ذلك، غالبًا ما
01:01:02 – 01:01:42
تستبعد أدبيات الإعلام الحديثة الدين من الأطر الأخلاقية، على الرغم من أن الدين لا يزال مصدرًا أساسيًا للأخلاق والقيم. من هذا المنظور، لا يخلق البشر القيم، بل يطبقونها ببساطة في عملهم المهني. في هذا السياق، قسم ابن القيم المعرفة إلى ثلاثة مستويات: معرفة الله، ومعرفة أوامره، ومعرفة خلقه. وبالمثل، يُركز سعيد النورسي على صفات الله، وهو محور كتاب
01:01:42 – 01:02:24
"رسول النور"، ناقلًا المعرفة من النظرية المجردة إلى الحياة العملية. وقد اقترح إطارًا واضحًا تتكامل فيه العلوم الطبيعية والدين، ناظرًا إلى الاكتشافات العلمية والقوانين الطبيعية باعتبارها تجليات عملية لصفات الله في الكون. يحوّل هذا النهج الدراسة والتأمل إلى شكل من أشكال العبادة، رابطًا الوحي الإلهي بالعالم المادي، وموفرًا أساسًا لتوسيع هذه الأفكار لتشمل العلوم الإنسانية والاجتماعية، ولا سيما دراسات الإعلام.
01:02:25 – 01:03:12
من جهة، تُظهر كتابات الممرضات أن الصحفي يستطيع عكس ما يُنشر في الأخبار في عمله المهني اليومي من خلال التمسك بالقيم الأخلاقية في مهامه اليومية، كالبحث عن الحقيقة والوعي بالرقابة الإلهية. إن التمسك بفضيلة واحدة من صفات الله كفيلٌ بتطهير حياة الفرد من كل جوانبها، وهي سمة مميزة للأخلاق الإسلامية تجلّت عبر التاريخ في صحابة النبي صلى الله عليه وسلم، كصدق أبي بكر الصديق
01:03:12 – 01:03:53
وحياء عثمان. من جهة أخرى، يُقدّم إطار عمل NERC إرشادات خلال حالات الطوارئ، مُساعدًا الأفراد على اتخاذ القرارات الأخلاقية الصائبة عندما تتعارض قواعد العمل أو مصالح الشركة مع الصواب . علاوة على ذلك، ذكر الإمام الغزالي أن على الإنسان أن يسعى جاهداً لاكتساب الفضائل الإلهية قدر المستطاع، مصنفاً الفضائل الأساسية في أربعة عناصر جوهرية لا تزال ضرورية لأخلاقيات الإعلام اليوم، وهي: الحكمة، والعدل، والشجاعة، والنقاء.
01:03:54 – 01:04:37
فعلى سبيل المثال، يتجلى اسم الله تعالى في العمل الإعلامي من خلال المحتوى النظيف. إن اختيار النقاء ضروري لتنقية المحتوى الإعلامي من المواد الرخيصة والرديئة التي تُفسد اختبارات الناس. وكما يحتاج هذا العالم دائماً إلى التنظيف لإزالة الأوساخ المادية، فإن حياة الإنسان تحتاج إلى ما هو أكثر من ذلك لتبقى نقية من الأوساخ الأخلاقية. ولأن وسائل الإعلام، وخاصة التلفزيون، مليئة بأنواع مختلفة من الأفكار والسلوكيات السيئة، فقد أصبح حماية الرسائل الإعلامية وتنقيتها أمراً بالغ الأهمية.
01:04:37 – 01:05:22
فهذا يحمي عقل المشاهد من التعود على الأمور الخاطئة ويمنع هذه الأمور السيئة من أن تصبح طبيعية ومقبولة لدى الناس. وفي هذا السياق، يحذر نرسي من أن عرض الأفكار الخاطئة بطريقة جذابة يضر بالعقول السليمة ويضللها. ومثال آخر، يتجلى اسم الله العادل في موازنة الخيارات الإعلامية، لأنه يعزز العدل ويحافظ على التوازن في حالات تضارب المصالح. يُعدّ هذا مؤشراً واضحاً على احتمال اختلال التوازن في الموقف، أو احتمال فهم الكلمات
01:05:22 – 01:06:07
بشكل مختلف، مما قد يؤدي إلى نتائج سلبية أو يُسبب ضرراً. لكل شيء وقته ومكانه المناسبان. لذا، من المهم التفكير ملياً في عواقب الأمور. علاوة على ذلك، يُلخص نرسي التوازن الأخلاقي الضروري في الممارسة الإعلامية خير تلخيص حين يقول: " يجب أن تقول الحق في كل ما تقول، ولكن ليس من الصواب بثّ كل حقيقة. يجب أن تكون صادقاً في كل ما تقول، ولكن ليس من الصواب دائماً قول كل ما هو صحيح". طوال سرد النور، تُشكّل صفات الله المصدر الأساسي لحلّ
01:06:07 – 01:06:49
المعضلات الأخلاقية. على سبيل المثال، يُوضح نرسي كيف اختار قلبه صفة النور. كمفتاح لحل صراعاته الفكرية. ولعلّ من أبرز الأمثلة العملية لهذه التحديات في قطاع الإعلام ما يلي: لنفترض أن صحفيًا يُجري تحقيقًا حول شركة صناعية تُسبّب تلوثًا بيئيًا. يتبيّن أن هذه الشركة مُعلن رئيسي للمؤسسة الإعلامية التي يعمل بها الصحفي. في هذه الحالة، يجب على الصحفي اتخاذ قرار أخلاقي.
01:06:49 – 01:07:29
هل يُكمل التحقيق ويُخاطر بفقدان وظيفته، أم يمتنع عنه ويُعرّض واجبه الصحفي للخطر؟ هل ينقل الحقيقة كاملةً أم جزءًا منها فقط؟ يتطلّب الموقف قرارًا أخلاقيًا، يُوازن بين الخيارات المتاحة ويُقيّمها وفقًا للظروف. بالتالي، فإنّ الواجب الأخلاقي للمؤسسة الإعلامية أكبر من واجب الصحفي الفردي فيما يتعلّق بنشر التحقيق من عدمه.
01:07:29 – 01:08:09
في هذه الحالة، يبقى الواجب الأخلاقي ضمن نطاق ما هو ممكن عمليًا، وليس ما يقتضيه الواجب المطلق. مع أنّه ليس من السهل استخلاص نموذج صارم لاتخاذ القرارات الأخلاقية مباشرةً من رسائل النور، إلا أنّه يُمكن استخلاص عدّة عناصر أساسية تُعزّز إطارًا عمليًا لاتخاذ القرارات الأخلاقية في الإعلام. القيم الأخلاقية، والفكر الأخلاقي، والضمير الأخلاقي، والحوار الأخلاقي، والحكم
01:08:09 – 01:08:51
الأخلاقي . وخلاصةً، لتلخيص النتائج الأساسية لهذه الدراسة، فإن تطبيق القيم المستمدة من صفات الله يزود المجتمعات النامية بخارطة طريق عملية لإعادة تعريف أدوار الإعلام. تركز نماذج الإعلام الغربية التقليدية بشكل كبير على التسويق والترفيه، لأن تلك الدول قد حققت بالفعل تنمية مادية. ومع ذلك، فإن اتباع النمط نفسه في الدول النامية قد يزيد من التبعية الثقافية ويخلق تحديات محلية.
01:08:52 – 01:09:36
بدلاً من ذلك، فإن استخدام صفات الله مثل الرشيد، والنافع، والحق، يساعد وسائل الإعلام المحلية على التركيز على التنمية الاجتماعية والاقتصادية الحقيقية. في الوقت نفسه، في المجتمعات المتقدمة، يضيف استخدام صفات الله بُعدًا روحيًا ضروريًا إلى عالم مادي يهيمن عليه الفردية. يقدم الإعلام القائم على هذا الإطار نهجًا يتمحور حول الإنسان. قيم مثل الودود، والسلام، والجامع،
01:09:36 – 01:10:14
تعزز الوحدة الاجتماعية، والتعايش السلمي، والمسؤولية المشتركة. في نهاية المطاف، يُلبي تبني هذا الإطار الأخلاقي عالميًا حاجةً عالميةً لإعادة التوازن بين التقدم المادي والقيم الروحية. شكرًا لحسن استماعكم، والسلام عليكم. السلام عليكم ورحمة الله وبركاته. المتحدث التالي هو الدكتور أحمد تغيب من الجامعة التقنية في تركيا.
01:10:21 – 01:11:05
خمس عشرة دقيقة، حسنًا. خمس عشرة دقيقة كافية. بسم الله الرحمن الرحيم. الحمد لله رب العالمين. الصلاة والسلام على رسول الله محمد وعلى آله وصحبه أجمعين.
01:11:05 – 01:11:47
السلام عليكم ورحمة الله وبركاته. من بركات اتباع مشايخنا، مثل أساتذتنا، أنهم قد وضعوا الأساس، لذا ليس لدي الكثير لأضيفه، كنقطة في نهاية جملة ، لكنني سأناقش بشكل أساسي هذا المقطع من كتاب الأستاذ بديع الزمان، وهناك ثلاثة مفاهيم رئيسية أود تسليط الضوء عليها. لنقرأ هذا معًا. من يسعى إلى النجاح الإلهي عليه أن يتعرف على النظام الإلهي والخلق والقدر الإلهي (الفوترا) ويعيش في انسجام تام معها. وإلا، فإن الطبيعة نفسها سترد عليه بالرفض من خلال الفشل وانعدام النجاح، وسيلقي تيار الوجود العام بمن يعارضه
01:11:47 – 01:12:27
في هاوية العدم والعبث. لذا، فإن أطروحتي هي أن البشرية حاملة لحضارة مستنيرة، وهذا ليس مجرد أمنية، بل هو قدر محتوم. لماذا؟ لتوضيح ذلك، سأستعرض بإيجاز مفهوم الفوترا. لديّ منهج عملي للغاية في تطبيق الفوترا، حيث أستعير من أرسطو تعريفًا لما يجعل الشيء ما هو عليه. فعندما ننظر إلى طاولة، على سبيل المثال، هناك مادةٌ تُصنع منها الطاولة، وسورةٌ عليها، لكنّ الأمر الأهم هو: إذا كنتَ تصنع طاولةً وتضع عليها سورة، فعليك أن تأخذ في الاعتبار الغرض من تلك الطاولة، أليس كذلك؟ فإذا صنعتَ طاولةً مائلةً
01:12:27 – 01:13:05
ووضعتَ عليها طبقًا فسقط، فهي لا تؤدي الغرض منها، أليس كذلك؟ فإذا دفعنا مبلغًا كبيرًا من المال لنجارٍ ليصنع لنا طاولةً، ثم وضعنا عليها طبقًا فسقط وانكسر، كما لو كان شخصًا مكسورًا، فإن الطبق ينكسر، فلا يمكننا القول إن هذا النجار يؤدي عمله على أكمل وجه. من بين كل هذه العبء، هناك العبء الشكلي، لأنه بالطبع هناك دافعٌ فعّال، وهناك دائمًا صانع، أليس كذلك؟ لكنني أودّ أن أسلّط الضوء أكثر على العبء غير الشكلي، نعم، الغاية من وراء الطاولة. السؤال هو: ما هي غايتنا؟ لماذا خُلقنا؟ هذا سؤالٌ جوهريّ. لقد
01:13:13 – 01:13:53
خلقنا الله في صورةٍ خاصة، أليس كذلك؟ إذن، لا يقتصر هذا الشكل على الجانب التشريحي فحسب، بل يشمل أيضًا طريقة اتصال خلايانا العصبية، ولكني أستخدمه بطريقة شاملة للغاية. قد يكون بيولوجيًا، أو اجتماعيًا، أو روحيًا، أو ميتافيزيقيًا. كل ما يُمنح لنا له غاية. والسؤال الآن هو: ما هي هذه الغاية؟ ولا تنسوا، إن لم تعيشوا وفقًا لتعاليمنا، فستكون النتيجة الفشل، أليس كذلك؟ لذا سأتناول هذه النقطة. بالمناسبة، أنا مغرمة بهذه السورة، سورة العلق. أعتقد أنها سورة غنية بالمعلومات والأفكار.
01:13:54 – 01:14:36
وتبدأ بـ: اقرأ بسم ربكَ الذي خلق. لذا سأختصرها قليلًا لضيق الوقت. لكن في الأساس، يريد الله منا أن نفهم الكون من منظوره، أي من منظور الله، وأن نفهم أيضًا الغاية من هذا الخلق. لذا، التركيز هنا على كون مخلوق، فأريدكم أن تفهموا هذا الكون بالغاية التي نقشتها فيه. يريدنا الله أن نفعل ذلك. لكن الآية التالية مثيرة للاهتمام، لقد فكرت كثيرًا في هذا الأمر، فلماذا اختار الله هذه الكلمة تحديدًا؟ ماذا كان يمكن أن تكون؟ " خلكة الْإِنسَانَ مِمَّا، خلكة الْإِنسَانَ مِنْ صَلْصَالٍ،
01:14:36 – 01:15:18
خلكة الْإِنسَانَ مِنْ تِينٍ". كل هذه الكلمات موجودة في القرآن، أليس كذلك؟ فلماذا إذًا يتحدث الله في أول آية نزلت على النبي محمد عن "عَلَق"؟ في الواقع، كلمة "عَلَق" مثيرة للاهتمام، فهي ليست بنفس الصيغة تمامًا. إذن، كلمتا "علاق" و"علاق" ليستا متطابقتين، فهما ثلاث كلمات، ثلاث حروف ، لكنهما ليستا الكلمة نفسها، بل بينهما فرق دقيق. عندما ننظر إلى معنى "علاق"، نجد أنه يتعلق بالتعلق والارتباط، أي بالارتباط بنوع من أنواع التعلق، أليس كذلك؟ هذا الارتباط له علاقة بطريقة تعاملنا مع الوجود، وهو أمر
01:15:18 – 01:16:05
بديهي تقريبًا، لكن ما أحاول فعله هو نوع من التفسير، أو التفسير كما يحلو لكم تسميته، لكن "علاق" في جوهره يتعلق بالترابط بطريقة ما، حسنًا؟ لننتقل إلى النقطة التالية. في نفس المجال الدلالي، نجد كلمة "تعلقي"، حتى في اللغة التركية هي " متعلق بشيء ما". فنحن نستخدم هذه الكلمات دائمًا في المجال الدلالي للترابط، أليس كذلك؟ وهذه قصيدة منسوبة إلى ابن منظور، إلى كثير، وفيها يُستخدم مصطلح "التعلق" بشكل مباشر بمعنى التعلق في القلب. لذا، فالقصيدة تعني ببساطة: "معذرةً، أحاول
01:16:05 – 01:16:46
تحمل غيابك، لكن تعلقًا قديمًا في قلبي، نابعًا من حبي لك، كان يعيقني". من الواضح إذًا أن هناك معنى للترابط. أما التفسير الحديث لكلمة "التعلق"، فهو مرتبط بالجنين. في الواقع، أعتقد أن تفسير "الكيسة الأريمية" سيكون أدق، لأنها المرة الأولى التي نتشبث فيها كبشر، في معظم مراحل حياتنا، برحم الأم. لذا، فالرمزية هنا عميقة جدًا. دعونا نتقبل أن رحم الأم يربطنا بالصلاة، لذا
01:16:46 – 01:17:30
سأربط بين صلاة الرحيم وحقيقة أن الله في الآيات الأولى يُبرز أضعف حالاتنا، وهي التشبث بشيء يُغذينا ويملأنا بالرحمة. واسم هذا الشيء هو الرحيم، أليس كذلك؟ الرحيم، الرحيم، صحيح، تمامًا. إذًا، كما تعلمون، هو مُرتبط بالرحم، والبشر بحاجة إلى التواصل. وهذه أضعف حالاتنا. وإذا ضربنا مثالًا بالطفل، فعندما يكون الطفل في أضعف حالاته، يُطعمه مليون شخص، أليس كذلك؟ لا يحتاج إلى فعل أي شيء، سيجلس هناك ويبتسم ويبكي، ثم يهرع الجميع إليه. ولكن إذا كنت شخصًا شديد الكبرياء، وتضطر إلى الكفاح من أجل طعامك، ثم تعمل
01:17:30 – 01:18:12
10 ساعات في اليوم، ومع ذلك لا يُضمن لك راتب جيد، أليس كذلك؟ كلما ازداد تعلقك بالله، ازدادت رحمته عليك. لذا أعتقد أن هناك رمزية كبيرة في ذلك. كما أعتقد أن لكلمة "تعليق" بُعدًا معرفيًا. فإذا كان "تعليق" يشير إلى جانب أساسي من فرطتنا، فإن فرطتنا، كما ذكر أستاذنا، لها جانبان: الجانب المادي والجانب الروحي. فما هي سمة الوعي ؟ هذا ما قاله برنتانا. يقول: "القصد هو سمة العقل". ما هو القصد؟ هو أن عقولنا دائمًا ما
01:18:12 – 01:18:56
تفكر في شيء ما، وننظر إلى شيء ما، حتى كلمة "حج" في الواقع، معظم الكلمات، مثل "الكعبة"، تشير إلى أننا نتجه نحو الكعبة، فكل بنيتنا العقلية مبنية على القصد. نحن دائمًا ننوي، ونتجه نحو شيء ما، ونشير إليه، وهناك أيضًا إشارة دقيقة، تشبيهية وشعرية، إلى أن هذا هو أساس فرطتنا. إذن، العقل دائمًا ما يكون منشغلًا بشيء ما، نحو شيء ما، كما هو حالنا نحن، إن شاء الله، نحو الله ورسوله، وهذا جزء من طبيعتنا. لذا، أعتقد أنه يمكننا القول بثقة أننا خُلقنا لنكون متصلين. فكما تعلمون، فإن جوهر تصميمنا هو أن الله غرس فينا الحاجة إلى الاتصال،
01:18:56 – 01:19:36
وهذا هو سبب وجودنا، وسبب خلقنا منذ البداية. فكيف نتصل بالله؟ تُشير لنا الآيات نفسها، وهي سورة القراءة، إلى ذلك. إنها تعليم الأسماء ومعرفة الله، أليس كذلك؟ فلا سبيل لنا للاتصال برحم الخلق إلا من خلال معرفة الله وتعليم الأسماء. والأسماء، أي التسمية، كملكة معرفية، ترتبط بالارتباط أيضًا. فالاسم صوت وصورة ومفهوم، وهما مرتبطان، كالمدلول والدال، وفقًا للمفهوم السوري. وهذا أيضًا جزء من القصة. ماذا عن الجانب الاجتماعي؟ نحن أيضًا خُلقنا لنكون متصلين. وهذا المفهوم يُسمى صلاة الرحيم. ومن المثير للاهتمام،
01:19:36 – 01:20:16
دراسة هارفارد حول نمو البالغين، وهي من أطول التجارب الاجتماعية التي أُجريت على الإطلاق. وقد توصل الباحثون، في محاولتهم لفهم مقومات الحياة الصحية، إلى هذه النتيجة النهائية. الرسالة الأوضح التي نستخلصها من هذه الدراسة التي استمرت 75 عامًا هي: العلاقات الطيبة تجعلنا أكثر سعادة وصحة. في هذه الأيام، يتحدث الجميع عن طول العمر، أليس كذلك؟ هذا الموضوع برمته يدور حول طول العمر. وفي الحديث، يقول رسول الله صلى الله عليه وسلم: "من أراد طول العمر والرزق فليصلِّ". في الواقع، يمكننا الخوض في نقاش مطول حول هذا الموضوع، ولكن لضيق الوقت، سأتجاوزه.
01:20:16 – 01:20:55
في الحقيقة، يمكننا إثبات، من خلال التجربة، أن الحياة الأسرية السليمة تُسهم في نجاح العمل، وكذلك في حياة صحية، كما هو موضح في هذه الدراسة. لذا، من المفترض أن نتواصل. والصلاة، والاتصال، كل هذه المفاهيم مشتقة من نفس الكلمة الثلاثية: " الوصل". والآن دعوني أربط ذلك بالحضارة والحضارة المستنيرة. في القرآن الكريم، سورة محمد، الآية ٢٢، يقول الله تعالى: « فَأَفَلَا تُولُوا تَفْعَلُوا فِي الْأَرْضِ وَتَقْطِعُوا رُقَّاتِكُمْ ؟»
01:20:57 – 01:21:38
وفي سورة أخرى: « الَّذِينَ يَنَافِعُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِن بَعْدِ تَوَقَّعَ، الَّذِينَ يَقْطِعُونَ مَا أَمْرَ اللَّهُ أَنْ يَصْلَقْ وَيَفْعَلُونَ فِي الْأَرْضِ فَأُولَئِكَ لِعَنَّا وَخَاسِعُ الْمَأْسِ فَمَنْ يُحِبُّ رَزَاجَهُ أَن يُبَسَّطَ وَيَطْفَعُ أَيَّامَهُ فَلْيَصِقْ رُقَّاتِهِ.» أعتقد أن لديّ ثلاث دقائق أخرى، سأختم حديثي بإذن الله. إذن، ما المشكلة الآن ؟ لماذا أعتقد أننا مُقدَّر لنا حضارة جديدة ؟ لماذا؟ أعتقد أن هذه الحضارة الحالية، كما يسميها الأستاذ بديع الزمان، حضارة مدنية منزوعة الميم، أي مدنية بلا ميم، والتي تصبح مدنية في الواقع. لماذا؟ لأنها محكوم عليها بالفشل. ولماذا نحتاج إلى حضارة جديدة؟
01:21:38 – 01:22:21
أولاً وقبل كل شيء، للتذكير فقط، نحن نعيش في عصر الدجال. فما هو الدجال؟ الدجال هو المخادع، لذا لن أتطرق إلى أصل هذه الكلمة. ولكن كما رأيتم في الآية السابقة، يدّعي المفسدون دائمًا أنهم صانعو السلام، أليس كذلك؟ أليس هذا خداعًا؟ نحن نعيش في عصر الخداع المفرط، لدرجة أنه أصبح مُبالغًا فيه . ولكن كيف يُمكننا أن نُخدع بهذه السهولة؟ أعني، ليس من السهل أن نُخدع، أليس كذلك؟ نحن أذكياء، لكن الحياة المعاصرة وجدت طرقًا مُتقنة لخداعنا، ويستخدمون مصطلحات إيجابية لخلق البلبلة والفساد، مثل المساواة. لن أتطرق إلى هذه المصطلحات، فهي مثيرة للجدل، وليس لدي وقت لذلك. إما أن نكون متساوين أو أن نكره بعضنا إلى الأبد، لذا فهم يُغذّوننا بنوع من
01:22:21 – 01:23:03
النزعة الفوضوية تجاه أي نوع من التسلسل الهرمي في العالم. وبعد ذلك، إذا كان هناك تسلسل هرمي طبيعي يتوافق مع رؤيتنا، فقد يكون ذلك سببًا لعداوات لا تنتهي ، ولن تتمكن من تكوين أسرة، ولن تتمكن من بناء علاقات صحية، ولن تتمكن من بناء علاقة صحية مع أطفالك لأن كل هذه التسلسلات الهرمية قد تم تقويضها. كما في حديث جبريل، الأمهات يلدن أسيادهن، أليس كذلك؟ إذن، هذا تقويض للتسلسلات الهرمية. هذه طريقة جيدة لكيفية عمل الجلية على الإفساد بينما تتظاهر بأنها صانعة سلام، ولكن مرة أخرى، ليس لدي الكثير من الوقت. إذن، ما هي سلسلة ردود الفعل للعظام المقطوعة؟ أولًا، تدير وجهك عن الله، ثم تبدأ في الإفساد.
01:23:04 – 01:23:49
أولًا، الخالق، ثم المخلوق، ثم بعضكم بعضًا، ثم تنفصل تمامًا عن نفسك. لأن الآلية الأساسية التي خُلقت من أجلها، لم تعد لديك أي علاقة صحية معها. إذن، هذه هي المشكلة الأكبر. وهل هذا مستدام؟ لا. لهذا السبب نعاني من أزمة الصحة العقلية، أليس كذلك؟ أصبحت الوحدة سياسة، وأصبح الانعزال الانتحاري شائعًا، وأصبح السلام امتيازًا، أليس كذلك؟ وفي عام ٢٠٢٥، أنشأت اليابان وزارةً للوحدة. أعتقد أن هذا كافٍ لنشعر بالخجل كبشر. ثم، ما الحل؟ ربما دقيقة أخرى للحل. تذكرون مالكوم إكس؟ كان عنصريًا، أليس كذلك؟ كان قوميًا أسود. ثم
01:23:49 – 01:24:29
ظهرت حركة مناهضة العنصرية، أليس كذلك؟ أصبحت مناهضة العنصرية تعني أنها عنصرية ضد البيض الآن، كما تعلمون؟ بدأ يكره البيض. لذا ربما، لنقل، خلقت الحركة النسوية الحالية رد فعل هو معاداة النسوية، والتي تتصاعد هذه الأيام، إذا تابعنا تلك النقاشات. لكن ما نحتاجه في النهاية هو كالب سليم، أليس كذلك؟ لكن سؤالي هو: لماذا نُصارع هذه الرواية الجدلية للغرب بدلاً من أن نُعرّف أنفسنا كأمة وسطى ونُصلح الأمور لأننا نمتلك المعايير الأساسية، فنحن أمة وسطى ونحن شهداء على كل هذه الأمة، صحيح؟ نحن شهداء، نحتاج إلى نقطة ارتكاز، نقطة نفسية. من منظورٍ
01:24:29 – 01:25:09
يتجاوز هذه الثنائيات، ويكشف لنا الطريق الصحيح في داخلنا حتى لا نقع في براثنها، هذا هو نور الكعبة، وهذا هو الرجل قبل انضمامه إلى أمة الإسلام، ثم أدّى فريضة الحج. فماذا نتج عنه؟ لقد أصبح شخصًا متزنًا. لم يعد يكره أحدًا، ولم يعد عنصريًا . الآن هو متصلٌ بالأمة الإسلامية، أليس كذلك؟ لقد أسس هذا الاتصال الصحيح بالخروج من ثنائيات العالم الغربي، كالنسوية ومعاداة النسوية، والعنصرية ومناهضة العنصرية، وما إلى ذلك، يمينًا ويسارًا. لقد أغرقت هذه الثنائيات الزائفة حياتنا، ونحن نحاول التخلص منها. دعوني أختم حديثي.
01:25:10 – 01:25:54
هذا يتعلق أكثر بردود الفعل المعادية للنسوية وأضرارها، لأن النسوية كانت خاطئة ، ومعاداة النسوية لا تزال خاطئة. نحن نحاول إيجاد طريقنا، لكن الحضارة المستنيرة هي الحل الأمثل. لماذا أعتقد أننا سنصل إلى حل نهائي؟ لأن الأستاذ يقول إنه إذا آمنا بما يقوله كمعادلة مثل معادلات أينشتاين، فإذا عشنا ضد الفطرة، فلن نستطيع محاربتها. إنه قانون طبيعي، وقانون اجتماعي . هناك نهاية، نحن على وشك هدم الجدار، والبشرية على وشك هدمه، والطريق الوحيد للخروج سيكون شعارًا، لكن الحل هو الحب، لذا فهي نهاية كلاسيكية نوعًا ما. ويصف الأستاذ بطريقة رائعة وجميلة الحضارة المستنيرة.
01:25:54 – 01:26:35
يقول: لقد حان الوقت لتفعيل الروابط النورانية بين جميع أفرادها، وتنشيطها بوعي ، وبث النور في كل فرع من فروعها. حجر حضارتنا المستنيرة الأسود هو الكعبة، ولؤلؤتها البيضاء هي الروضة الشريفة، ومكة هي شبه الجزيرة العربية، والنتيجة النهائية هي المدينة المنورة للحضارة المستنيرة. لكنه يقول إن الوحدة لا تتحقق بالجهل، بل هي اندماج الأفكار. وتتلاقى الأفكار من خلال أشعة المعرفة. لذا نعود إلى قولنا: «بسم الله ربكم الذي خلق». وهذا يُظهر لنا أهمية إحياء ذكرى الأستاذ وادي الزمان، لأنه بدأ من نقطة صحيحة، فقد أحكم الربط بين الأمور، ومن ثمّ سارت الأمور على ما يُرام.
01:26:35 – 01:27:16
وأخيرًا، هناك طريق من «اقرأ» إلى «اقترض»، فالغاية القصوى هي التقرب إلى الله. ولإقامة هذه الروابط، هاتان الشريحتان الأخيرتان. إذا سألني أحدٌ عن شرحٍ مُبسطٍ لما فعله الأستاذ بيزي زمان، فسأقول إنه كتب تفسيرًا لهذه الآية: «الله نور السماع وأتباع»، هذا ما سأقوله بصراحة. أعتقد أن هذا تفسير لهذه الآية، ولكن المثير للاهتمام أن هذه الآية هي الأخيرة، وفيها آية أخرى آية بالغة الأهمية، بل ومؤثرة للغاية بالنسبة لنا، ولحياتنا، فهي أشبه بمعجزة، لكنها تتحدث عن البيوت التي أذن الله أن تُسبَّح فيها، وأن يُسبَّح اسمه ، وأن يُذكر اسمه فيها
01:27:16 – 01:27:52
، حيث يُعظَّم صباحًا ومساءً. ومن بين ما فعله الأستاذ، أنه رأى في منامه حضارة مستنيرة ، وهذا يُبين لنا سبب قدومها بحكمته الخاصة ، ولكنه أيضًا بنى المجتمع الذي سيبدأ في بناء تلك الحضارة دون انتظار التغييرات السياسية الكبرى، أليس كذلك؟ في البيوت نجتمع، وكان الأستاذ معنا، أليس كذلك؟ في غرفة صغيرة، نجلس حول الشاي ، نشرب الشاي ونقرأ سورة معرفة الله. هذا هو المكان الذي تشرق فيه الحضارة المستنيرة ، إن شاء الله ستشرق الشمس أيضًا وتنير بقية البشرية والأمة. شكرًا جزيلًا، السلام عليكم ورحمة الله وبركاته.
01:28:04 – 01:28:26
لا، لكننا سنجد وقتًا لذلك. هذا هو المتحدث الأخير. أجل، المتحدث الأخير. من أنت؟ أخي من لندن؟ أنت الخطوة الأخيرة. إنه طالب دراسات عليا لدينا. شكرًا
01:29:19 – 01:29:41
لك. ربما لدي نسخة على حاسوبك المحمول. ربما لا تظهر. حسنًا. لا تظهر. كيف... هذه لوحة ألوان. صحيح، أليس كذلك؟ نعم،
01:32:01 – 01:32:44
صحيح. شكرًا لك. بسم الله الرحمن الرحيم. معالي رئيس اللجنة وجميع طلاب المدارس الموقرين، أود أن أثني على عرضي باقتباس مباشر من سعيد النورسي في خطبة دمشق. وهذا يعكس مكانتي في هذا العرض بين طلاب المدارس الموقرين. لم أحضر جلسة هذه اللجنة، التي تضم مئات الطلاب، لأرشدكم كشخص يتجاوز حدوده، فهذا يفوق قدرتي. بل هو كطفل يذهب إلى المدرسة الدينية صباحًا ويعود إلى والده مساءً
01:32:44 – 01:33:32
، ثم يعرض عليه الدرس الذي تعلمه ليرى إن كان قد تعلمه بشكل صحيح أم لا. أنتظر توجيه والدي أو موافقته. لذا، أقدم جزءًا من الدرس الذي تعلمته لأساتذة مثلك . اسمي فردان فردان صديق، طالبة دكتوراه جديدة في جامعة ابن خادم، تخصص دراسات حضارية. سأقدم بحثي بعنوان: "إيجاد الحقيقة في عصر ما بعد الحقيقة: منهج الإسبات والنبوة في نظرية المعرفة عند النورسي". يقول الله تعالى: "وَقَدْ جَاءَ الْحَقُّ وَزَهَرَ الْبَاطِلُ، إِنَّ الْبَاطِلَ وُلِدَ لِيَزَهَرُ".
01:33:33 – 01:34:14
هذه الآية الكريمة توضح أمر الله الجلي بأن الحق لا يختلط بالباطل، فالحق باقٍ. عنوان بحثي مستوحى من ظاهرة ما بعد الحقيقة، أي إنكار الحقيقة المطلقة واستبدال التحقق الموضوعي بالبناء الذاتي، مما أدى إلى التعددية والنسبية. ومن المعلوم أن الحقيقة تتغير بمرور الزمن. لقد استندت هذه النظرية إلى الوحي في العصر ما قبل الحديث، ثم انتقلت إلى العلم والمنطق
01:34:14 – 01:34:53
في العصر الحديث، وأخيرًا هُدمت في عصر ما بعد الحداثة باعتبارها مجرد بناء ذاتي، مُلخصة في المقولة: " أنا أشعر، إذن أنا موجود". وفي رسالة الممرضين، يُذكر أن من ينكرون ويرفضون لا ينظرون إلى حقيقة الأمر، بل يحكمون وفقًا لأنفسهم وعقولهم ورؤاهم. فهل يُمكننا إذن تطبيق الحقيقة القائمة على الوحي في عصر ما بعد الحقيقة هذا، حيث مصدر الحقيقة هو الشعور وعقولنا ورؤانا؟
01:34:54 – 01:35:37
أرى أن ما بعد الحقيقة، في الدراسات النقدية الأوسع، يُمثل أزمة معرفية متفشية في المجتمع الحديث، ولذا أود صياغة نظرية المعرفة التوحيدية للممرضين، وهي نظرية معرفة إسباد ونافي، المتجذرة في فهمهما للحق باعتباره حرية مطلقة للأشياء، ومع ذلك فهي قابلة للتحقق من قبل العقل البشري وقيمة مُلزمة أخلاقيًا. أستعرض في هذه الدراسة الحالات الداخلية من كتاب "دراسانور" نفسه، من "الأمور الستة" في "رسالة الثمار" و"الأشعة السبعة"، وكيف طبق النورسي نظرية المعرفة الإسباذية والنافية، ثم أقدم
01:35:37 – 01:36:21
مثالًا شخصيًا من حالة العلوم الاجتماعية التجريبية لعمر الخبينان في السياق العثماني. خلال عامين من كتابة أطروحتي، راودتني هذه الفكرة، وأسعى جاهدًا لتحديد ما إذا كانت نظرية المعرفة عند النورسي، والإثباط، والنافية قابلة للتطبيق على مجالات دراسية أخرى. فما هي الحقيقة في رسالة النورسي؟ الحقيقة هي الأساس الإلهي، أي أن الحقيقة مصدر للواقع الوجودي. ويذكر في "الدراسات" أن جميع العلوم لها واقع سامٍ.
01:36:22 – 01:37:04
كما أن الحقيقة منسوجة في نسيج الوجود، إذ تقول إن العالم المخلوق ليس وهمًا، بل هو موضع تجلي مظهرنا. وتؤكد الحقيقة أيضًا على أولوية الوجود على آدم، فتقول إن الوجود خير محض، والعدم شر محض. الوجود ثابت بينما العدم زائل. انطلاقًا من هذا المفهوم للحقيقة، يقدم نورسي رؤيته الأنطولوجية. يعمل هذا المفهوم من خلال النظرة، أو النظرة البشرية، والنظرة الحرفية، والنية.
01:37:06 – 01:37:47
فبالنسبة للنورسي، الحقيقة ليست فقط واقعية وجودية وملزمة أخلاقياً، بل هي أيضاً قابلة للمعرفة. لذا سأناقش الإطار المعرفي الذي يجعل هذه المعرفة ممكنة من خلال منهج الإعتاق، والإثبات، والنفي، أو النفي، وذلك بتتبع التكوين الكلاسيكي للإعتاق والنفي، والذي لن أتطرق إليه هنا، فقد ورد في البحث. أما الثاني فهو مفاهيم النورسي التحويلية للإعتاق والنفي، ثم كيفية تطبيقها عملياً. هنا أتتبع تجليات الإعتاق والنفي في الرسالة والنور، حيث يعيد النورسي صياغة
01:37:47 – 01:38:33
الخلاف بين الإعتاق والنفي، من الأغلبية العددية إلى عدم التكافؤ الوجودي. يقول النورسي إنه إذا لم يكن الإنسان إنساناً حقيقياً، فإنه يتحول إلى حيوان شيطاني مثل بعض الأوروبيين. ويقول أيضاً إن كل إنكار يستند إلى قيد خاص مميز، بينما يتقارب الإثبات نحو حقيقة موضوعية. ويقول أيضًا، حتى وإن بدا ظاهريًا تأكيدًا، فإن معناه العدم والنفي. فكيف ذلك؟ استخدم النورسي مصطلحي الإسبات والنوايا بشكل متبادل حسب السياق.
01:38:33 – 01:39:16
كما أوضح النورسي أن عبء الإثبات يختلف بين الإسبات والنوايا. باختصار، إثبات النفي ضروري وشامل، أما الادعاء بوجود شيء ما فيكفي مجرد الإشارة إليه. ويوضح النورسي أيضًا أن سبب الشك هو فصل العلوم الدينية. أزعم أن لدى النورسي مفاهيم جديدة، لكنها لا تنبع من جديد تمامًا،
01:39:16 – 01:39:54
بل جمع النورسي العديد من وجهات النظر ومجالات الدراسة. وقد ذكر الدكتور مصطفى تونا في مقاله أن فكر النورسي المميز، الذي استخدم فيه مفاهيم حرفية واسمية، من الأدب واللغة العربية إلى الدين، هو ما ميزه. وهذا هو جوهر مفاهيم نورسي الجديدة عن الإثباط والنفي، والتي تكمن في تحويل عدم التكافؤ القانوني بينهما إلى إطار معرفي شامل، حيث يُؤسس الوجود على التصديق والإيمان، بينما يُمثل النفي منطقًا خاصًا للأدب.
01:39:58 – 01:40:43
هذا هو المخطط، وبمساعدة الذكاء الاصطناعي، حاولتُ فهم كيف يكون الأمر سيئًا بما فيه الكفاية في هذه الجوانب وما إلى ذلك. ثم افترضتُ أنه ضمن مفاهيم نورسي الشاملة هذه، سيؤدي ذلك إلى نظرية معرفية شاملة تُطبق على علم الوجود، والأخلاق التأويلية ، ونقاد الواقعية المعاصرة. كل ما شرحته مأخوذ بشكل أساسي من المقطع السادس من الإيقاع السابع عشر، ثم
01:40:43 – 01:41:24
التطبيق العملي في هذا المقياس السادس في رسالة الفاكهة والمحاولة السابعة. قد لا تجد استخدامًا حرفيًا للإثباط والنفي، ولكنه كان موقفًا منهما . في الواقع، هذه هي أطروحتي التي استغرقت عامين في دراسة ميثاق عمر، وكيف أن موضوعي يسهل العثور عليه على الإنترنت، أي الخريطة الفكرية لدراسات الميثاق. أستطيع التواصل مع باحثين يدرسون نفس الموضوع، لكنني لم أجد أي سرد ​​استشراقي لميثاق عمر، أو سرد عمرية.
01:41:24 – 01:42:05
يجادل المستشرقون دائمًا بوجود ميثاق عمر مقيد، لكن هذا غير موجود في الوثائق العثمانية. فكيف ينكر المستشرقون ذلك، بينما يعجز الباحثون العثمانيون عن تحديد ميثاق عمر؟ لذا، في الختام، يقدم مفهوم الحقيقة نظرية معرفية اجتماعية توحيدية، ويوفر مسارًا عقلانيًا للتحقق العقلاني من خلال فهم منطق الحجاج والنقاش. أما المحور الثاني فهو البحث النقدي كمنهج للمعرفة لمواجهة الشك
01:42:05 – 01:42:52
والذاتية. وهذا يرتبط بثمرة الرسالة. إذا تذكرتم ثمرة الرسالة، فهي البحث النقدي في مواجهة الشك. أما الأخير فيُقدّم منهجًا معرفيًا شاملًا لتقييم الأدلة، بالإضافة إلى كونه بديلًا عن المنهج التاريخي للتحقق. شكرًا جزيلًا لحسن استماعكم. بهذا تنتهي الجلسة، وأودّ أن أُوجزها قليلًا. أعتقد أننا نسير على خطٍ فاصل، بدءًا من المتحدث الأول، الذي تحدث عن القاعدة و...
01:42:52 – 01:43:30
العلاقة بين الحضارة والعلم، وتحدث المتحدث الثاني عن تجديد الحضارة أو إصلاحها الأخلاقي، ثم تحدث الثالث عن العلاقة بين الأخلاق والإعلام، والقيمة الأخلاقية، والفكر الأخلاقي، والحكم الأخلاقي، وما يتصل بذلك من جوانب الحضارة. وتحدث الدكتور سوبهاش أيضًا عن ترابط الحضارة، لذا فإن كل جلسة تتناول موضوعًا واحدًا. شكرًا جزيلًا لجميع المتحدثين. شكرًا لكم. هذه الشهادة لك يا
01:43:34 – 01:43:37
دكتور سوبهاش. تفضل . شكرًا. شكرًا. شكرًا . نعم، نعم. نعم، بالتأكيد. شكرًا. بالتأكيد . شكرًا. شكرًا . شكرًا. شكرًا . حسنًا. شكرًا .
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