VIP 3 25 Oturum Rusça metni
05.10.2026 · Dünyada Anlamı Bulmak
Videoyu aç
Reels seçimi için zaman kodlu Rusça 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
Меня зовут Хамид Хамид. Я буду модератором сегодняшней сессии. И я думаю, что эта сессия будет очень насыщенной, потому что в ней примут участие три профессора, в отличие от утренней. То есть, были студенты младше 30 лет, а также аспиранты. Надеюсь, сегодняшняя дискуссия будет очень плодотворной. Сегодня, если говорить кратко, я думаю, нам следует начать со списка, который у нас есть в расписании. Первым будет профессор доктор Энди Файсал Бхакти. Он профессор коммуникации из Университета штата Селангор, Университета
00:00:43 – 00:01:11
Джакарты. И он окончил Университет Макгилла в Монреале, Канада. Таким образом, сегодня у нас много докладчиков здесь, в Западном университете. Надеюсь, это будет очень хорошая дискуссия. Большое спасибо. И пожалуйста, слово за вами. Спасибо. Двадцать минут. Верно? Да. Спасибо.
00:01:48 – 00:02:34
Тест, тест. Меня зовут Энди Файсал Бхакти. Моя презентация посвящена смыслу сотворения мира в человеческой цивилизации. Я поддерживаю его точку зрения. Сотворение, божественное повеление, рух, сознание и цивилизация. У меня 30 слайдов, надеюсь, за 15 минут я смогу их представить, а затем у меня будет время для обсуждения. Я начал с этого аннотации, в которой рассматривается значение
00:02:34 – 00:03:16
сотворения мира с точки зрения ученых, изучающих человеческую цивилизацию, цель и структура работы. В этой статье, по сути, исследуется значение сотворения мира и его значение для человеческой цивилизации с точки зрения Саида Нурси. Особое внимание уделяется кораническим стихам: 1785, да, алу нака'ани р-рух, кули р-рух мин амри рабби, а также 7, алаара 54, ала лахуль халку валь амру, и концептуальной связи между алам аль-хальк, царством творения, и
00:03:16 – 00:03:59
алам аль-ам, царством божественного повеления. Данное исследование отвечает на доминирование современной материалистической мысли, которая склонна объяснять естественную причинность Вселенной преимущественно тезисом о самодействующих материальных процессах , предлагая кораническую онтологическую перспективу, в которой сотворение мира и управляющие им законы в конечном итоге исходят от Бога. Подход и результаты. Используя качественный подход, основанный на тематической экзегезе и сравнительном анализе, это
00:03:59 – 00:04:40
исследование рассматривает интерпретацию Саидом Нурси понятий «ахальк» и «аль-ам» в диалоге с перспективами Фахр ад-Дина аль-Рази, Ибн аль-Араби и Ибн аль-Аджибы. Результаты показывают, что кораническое различие между сотворением и повелением не подразумевает разделения Бога и природы, а скорее раскрывает два взаимосвязанных измерения божественного суверенитета. Бог создает Вселенную и одновременно устанавливает заповеди, принципы и законы, посредством которых сотворенные существа действуют, взаимодействуют и выполняют свои функции.
00:04:41 – 00:05:23
С точки зрения Нурси, естественные законы и причинно-следственные связи являются не автономными созидательными силами , а проявлениями божественного повеления и порядка. Цивилизационные последствия. Коранические стихи 1785, yas'alu naka'ani r-ruh, quli r-ruh min amri rabi, и ala-raf 54, ala-lahur pal wal-amr, обеспечивают онтологическую основу для понимания взаимосвязи между божественным повелением, естественным законом, человеческим знанием и цивилизацией. Суннатуллах становится эпистемологической областью, которую поощряют
00:05:23 – 00:06:10
исследовать люди. Научные исследования и технологическое развитие можно понимать как усилия по открытию, пониманию и использованию божественного порядка, заложенного во Вселенной. Такое знание должно привести к цивилизации, основанной на божественном сознании, ответственном управлении , этической ответственности и благополучии человека. Справедливый научный прогресс должен углублять, а не уменьшать признание Творца . Современный кризис смысла человеческой жизни. Эта статья начинается с противоречия между редукционистским материализмом и коранической онтологией
00:06:10 – 00:06:49
в отношении человеческой личности. Редукционистский материализм считает, что сознание, мышление и духовный опыт часто рассматриваются как побочные продукты нейрохимической активности. Существование человека объясняется прежде всего физическими законами и биологическими процессами. Эта парадигма склонна игнорировать метафизические измерения человеческой личности. Философский вызов Сайнурси, проблема разума и тела, задает вопрос о том, как субъективное сознание может возникать из материальных систем.
00:06:51 – 00:07:32
Сложная проблема сознания Чалмерса подчеркивает нерешенные объяснительные ограничения. В исследовании рассматривается структура, способная интегрировать эмпирические и метафизические измерения. Поэтому я пытаюсь увидеть диалог между Криком, Докинзом и Чалмерсом. Классические дискуссии о рухе богаты, но редко переосмысливаются как прямой ответ на современную философию сознания. В исламской теологии рух широко обсуждается как теологическая реальность.
00:07:33 – 00:08:18
В суфийской метафизике рух рассматривается как духовная, тонкая и нематериальная сущность. В современных дебатах проблема разума и тела задает вопрос о том, как сознание связано с мозгом, в то время как данное исследование переосмысливает рух как аль-Амр, чтобы соединить кораническую онтологию и современный материализм. В рамках исследования была разработана онтологическая структура, способная связать коранические концепции с современными дебатами о сознании. Вот наши исследовательские вопросы, онтологический статус, взаимосвязь «рух» и тела, а также философская
00:08:18 – 00:09:01
значимость. И новизна нашего вклада. Исследование сочетает в себе онтологическую переинтерпретацию, сравнительный синтез и современную философскую значимость. Аль-Амр как повеление, а не как дело, как мы обычно понимали. Онтологически переосмысливает аль-Амр как закон повеления, имеющий реальные последствия для структуры реальности. Рух как руководящий принцип, принцип управления. Формулирует рух как принцип, дающий жизнь и
00:09:02 – 00:09:49
телеологически направляющий функционирование тела. Логически, межтрадиционный синтез объединяет аль-Рази, Ибн аль-Араби, Ибн аль-Аджибу и самого Саада Нурси в одной сравнительной онтологической модели. Здесь мы вступаем в диалог с современностью, который связывает кораническую онтологию с проблемой разума и тела и критикой редукционистского материализма. Более широкие последствия, более сбалансированная эпистемология, которая признает эмпирические и нематериальные измерения человеческого существования. Онтология двух сфер, Алам аль-Хальк и Алам аль-Ам, обеспечивает
00:09:49 – 00:10:29
концептуальную архитектуру для понимания творения, рух, причинности и сознания. Творение и повеление принадлежат Богу. Два стиха лежат в основе онтологической структуры работы. Коран: «Несомненно, творение и повеление принадлежат Ему». Аль-Ам: божественное повеление и управляющий порядок. Аль-Хальк: размеренное материальное творение. «Правление — это повеление моего Господа.
00:10:30 – 00:11:14
Я Саалу Накални Рух Кули Рух Мин Амри Рабби. Это повеление Бога». Первый пункт указывает на Рух, онтологическое происхождение, а не просто биологическое описание. Это различие не отделяет Бога от природы. Оно различает способы бытия в рамках божественного суверенитета. Две сферы и божественный суверенитет. В настоящее время исследование рассматривает материальное и повелительное измерения как онтологически отличные от функционально связанных. Алам аль-Хальк, сфера творения, измеряет границы количества, пространства и времени.
00:11:16 – 00:11:57
Процесс: творение разворачивается через порядок и причинность. Эмпирический, доступный для наблюдения и современной науки. В то время как Алам, царство божественного повеления, порождает божественную волю. Нематериальный, не сводимый к физическим измерениям. Направляющий, обеспечивающий порядок, смысл и управление. Таким образом, слева — онтологически, а справа — функционально. Хорошо, теперь об интеллектуальных традициях, лежащих в основе модели.
00:11:58 – 00:12:43
Двухмерная онтология развивается в тафсире, философии, суфизме и современной исламской мысли. Аль-Рази верил в рациональный калам. Аль-Хальк разворачивается постепенно и ограничен мерой. Аль-Амр не подчиняется физическим измерениям. Мой коллега Артак Картанагара, специалист по исламской философии, считает, что реальность многослойна или иерархична. Физические и нефизические измерения взаимосвязаны, но не сводимы. Ибн-уль-Араби в суфийской метафизике считает, что Алам аль-Ам — это царство смысла и повеления, лежащее в основе
00:12:43 – 00:13:23
материального проявления или таджалли. Однако, как утверждает Саид Нурси, в современной исламской мысли «Алам аль-Ам» можно понимать через нематериальные законы управления, а «рух» — это сознательный «канун амри». Рух, как Канун Амри, — вклад Сайнура Сикхи в описание Руха как закона повеления, дарующего реальное существование и сознание. Рух, Канун Амри, может быть нематериальным, не сводимым к биологической материи, управляющим, направляющим и
00:13:23 – 00:14:06
одушевляющим тело. Сознание лежит в основе осознания и человеческой идентичности, а затем связывает метафизические и физические измерения. Норси, по сути, сравнивает его с невидимыми законами природы, нематериальными, но способными оказывать реальное воздействие. От текста к онтологическому синтезу, который является качественным, библиотечное исследование, проектирование, комбинированные тематические упражнения, сравнение, концептуальный синтез и философская критика. Проектирование исследования, лекционный модуль E, библиотечное исследование и сравнительное чтение.
00:14:08 – 00:14:51
А затем сбор данных, в основном из этих двух стихов. И этот стих очень важен для данного случая. А затем, согласно Сайидине Нурси, аль-Хакк измеряет творение, которое является такдиром, постепенным развертыванием, тадаррудж, ограниченным мерой, пространством и временем, областью физической причинности, в то время как аль-Амр создает через кун, кун файя кун, непосредственный, не постепенный способ, не исчерпывающий физическими категориями,
00:14:51 – 00:15:36
проявление трансцендентной божественной воли. Утверждение Ар-Рази, параллельное упоминание аль-Халха и аль-Амра, рассматривается как преднамеренное концептуальное различие. Оно утверждает нематериальный порядок, не отрицая при этом суверенитета Бога над физической реальностью. Онтологическое следствие. Не вся реальность эмпирически измерима. Онтологическая идентичность Руха. Первый отвечает на вопрос о Рухе, указывая на его происхождение из повеления Моего Господа. И они спрашивают тебя о Рухе, скажи: Рух — это повеление Моего Господа. Это не
00:15:36 – 00:16:19
дело Моего Бога. Ибн Аджиба в своей работе «Латифа Раббания» и Аль-Рази называют это Джавахир, Джавахир Басит. Ибн Араби называет это Принципом Жизни, а Сайед Нурси — Канун, Амри. Итак, значение Рух согласно Аль-Рази (Рациональный Калам), Ибн Араби (Суфийская метафизика), Ибн Аджибе (Исьяри, Духовность), Сайеду Нурси (Теология, Современность). Сравнительный онтологический анализ. Аль-Рази верит в онтологическую устойчивость, подчеркивает логическую последовательность.
00:16:19 – 00:16:59
Рух — это простая субстанция, не подверженная материальному распаду. Ибн Араби в своей работе «Жизнь и управление» подчеркивает, что рух — это проявление, связанное с божественной реальностью, которая оживляет и управляет материей. Тонкость опыта Ибн Аджибы подчеркивает Латифу Раббанию, присутствующую и действующую в теле, не ограниченную пространством и временем. Внутри Нурси современная аналогия использует Канун Амри, чтобы сделать метафизическую реальность понятной, не сводя её к материи.
00:17:00 – 00:17:39
Хорошо, концептуальный синтез, четыре характеристики Руха. Сравнение даёт интегрированную онтологию, а не определение одного автора. Нематериальное, не подчиняющееся законам материи, не может быть полностью объяснено только с помощью физики или биологии. Управляющее, а не просто пассивное, активно управляет, двигает и оживляет тело. Трансцендентное и имманентное, происходит из алама-алама, но действует внутри тела, соединяя два измерения реальности.
00:17:40 – 00:18:24
Основа сознания, сознания и человеческой идентичности коренится в рухе как метафизической реальности. Таким образом, по сути, теология, философия, духовность — одна целостная онтологическая структура. Теперь критика материализма, на этом статья заканчивается, статья не только отвергает редукционизм, но и предлагает альтернативную онтологию сознания и воплощённого человеческого существования. Выходя за рамки редукционистского материализма, статья противопоставляет одномерную материальную онтологию
00:18:24 – 00:19:09
многоуровневому кораническому описанию человеческой реальности. В материалистической редукционистской теории человек рассматривается исключительно через призму биологической эволюции и материального взаимодействия. Сознание, воля и идентичность сводятся к нейрохимическим и генетическим механизмам. Нематериальные измерения не имеют независимого онтологического правила. В рамках онтологической альтернативы Нурси сама материя бессознательна и не может быть просто предположена как источник самосознания. Рух — это Канун Амри, который связывает материю и сознание, не сводя их к одному из двух миров.
00:19:09 – 00:19:51
Другое. Человек — это интегрированная физическая и нефизическая реальность. Может ли материя порождать сознание? Нурси утверждает, что в современных дебатах о возникновении и субъективном опыте это понятие заменяется следующим : материя, затем активность мозга, субъективный опыт. Здесь возникает сложная проблема. Как объективные физические процессы становятся опытом от первого лица, осознанием, чувством, намерением и чувством собственного «я»? В исследовании утверждается, что чисто материальное описание не дает автоматического ответа на этот онтологический вопрос.
00:19:52 – 00:20:38
Нурси возражает: если материя слепа, глуха и бессознательна, то возникновение самосознания нельзя просто принимать как само собой разумеющееся полное объяснение. Здесь проводится сравнение тела, а также дарвинизма, дарвиновского редукционизма, который до сих пор определяет теорию науки, а также проблема разума и тела, аппаратного, функционального и программного обеспечения, которые мы постоянно сравниваем в повседневной жизни, и аналогия с часами, которая представляет собой движение шестеренок и время, а также интегрированная модель аль-хальк и аль-амр.
00:20:40 – 00:21:23
Это философское следствие: во-первых, реальность многослойна; во-вторых, сознание обладает онтологической глубиной, наука и метафизика могут вступать в диалог, а аналогии являются концептуальными инструментами. И последнее: вывод заключается в том, что от сунны к лаху и человеческой цивилизации научное исследование можно рассматривать как человеческий поиск закономерностей, законов и порядка, заложенных в творении. Во-первых, божественный порядок, который есть аль-амр;
00:21:23 – 00:22:03
во-вторых, сотворенный мир, который есть аль-хальк; и в-третьих, человеческое исследование, которое есть наука. И результатом является применение технологий. И в конце концов, результатом является цивилизация, этическое процветание. Цель цивилизации, наука, должна углублять признание Творца, одновременно укрепляя бережное отношение к ресурсам, халифат, аманат, этическую ответственность и благополучие человека. Второй вывод: целостная онтология человеческого опыта , исследование интегрирует сотворение, божественное повеление, сознание,
00:22:03 – 00:22:44
науку и цивилизацию в рамках коранической системы. Рух как повеление, рух — это не просто новое явление, он интерпретируется как амр, онтологический авторитет из алам аль-амр, моста миров, рух трансцендентен, но имманентен, нематериален по происхождению, но действует, управляя и одушевляя тело. Альтернатива разуму и телу, хальк, амр, различие, предлагает интегративную модель, которая избегает как редукционизма, так и полного разделения.
00:22:44 – 00:23:30
Осмысленная цивилизация, наука и технология должны служить этической ответственности, бережному отношению к ресурсам и признанию Творца. Развитие науки и цивилизации должно в конечном итоге углублять, а не замедлять его. Хорошо, спасибо. Вот ссылки. Ассаламу алейкум ва рахматуллахи ва баракатух. Большое спасибо. Когда вы будете готовиться, я хотел бы представить профессора Арифа Али Найиба из
00:23:30 – 00:23:59
Канады. У вас есть презентация? У него докторская степень. Он эксперт в области герменевтики, а также занимается исламской теологией и философией. Он был преподавателем в Институте исламской мысли и цивилизации в Куала-Лумпуре, где я тоже учился. И он был послом Ливии в Объединенных Арабских Эмиратах.
00:25:15 – 00:26:00
Возможно, вы можете выключить это? Это возможно? Экран. Я повторю еще раз ради камер. Бисмиллах ар-Рахман ар-Рахим. Альхамдулиллах ва салату ва саламу ала Расулуллах ва ала алихи ва сахбихи ва ман вала. Ассаламу алейкум ва рахматуллахи ва баракатух. За те несколько драгоценных минут, что у меня есть, я хотел бы сразу перейти к сути. Вот уже более 200 лет, почти 300 лет, мы говорим о кризисе и восстановлении. И Александрийская библиотека, да благословит их Аллах, выделила целые полки
00:26:00 – 00:26:43
книг, написанных различными мусульманскими учеными по этому вопросу. Там есть труды Хайруддина Туниси, труды Тахтави, множество других сочинений, и многие люди обращались к этой проблеме, и даже вчера... Мы обсуждали этот вопрос. Практически в каждой мусульманской стране, на конференциях в каждой мусульманской стране обсуждалась эта проблема. Большинство предлагаемых решений , при всем уважении, носят триумфалистский характер, то есть они исходят из убеждения, что проблема заключается в слабости, мы устраним эту слабость, и, следовательно, станем сильными, снова обретем власть, и все будет хорошо. Даже некоторые
00:26:43 – 00:27:24
лекции об Устаде Бади Аззаме аль-Нурси склонны рассматривать его именно так, и вся суть сводится к развитию своего рода геополитического дискурса, который может вновь обрести власть, чтобы мы снова стали сильными. Я хочу уделить несколько минут, чтобы выдвинуть другую гипотезу и предложить вам другое решение. Я считаю, что уникальность Устада Бади Аззама заключается в том, что он фактически возрождает и переосмысливает направление исламской мысли, которое было довольно забыто.
00:27:25 – 00:28:04
Это направление имеет очень глубокие корни в ранних школах Зухда в Багдаде , а также в Самарканде, в Вара аль-Нахар, как в джунаидской, так и в бастамиской школах. Оно проявляется в великих трудах Сайида Абдул Кадира Джайлани, но, что еще важнее, в трудах Сайида Ахмада аль-Рифаи, особенно в его «Аль-Бурхан аль-Муайяд». Оно также имеет очень глубокие корни в традиции Накшбанди, восходящие к Ходже Гаану, Рахматулле алейхим, и к Сайиду Ахмаду Сирхинди Муджаддиди и его «Мактубату». Все эти направления присутствуют.
00:28:05 – 00:28:46
Что же Устад Бади Аззаман Норси извлекает из всех этих трудов, и, точнее, из всех этих арвах? Потому что я считаю, что он получил Имдад из Барзаха благодаря всем этим великим шейхам традиции . Позвольте мне выразиться предельно прямо. Устад Бади Азам аль-Нурси понимает аджиз, неспособность , на физическом, когнитивном и духовном уровнях. Аджиз очень трудно описать. Но если вас когда-нибудь сбила машина, не дай Бог, или поезд, и вы выжили,
00:28:47 – 00:29:33
или если вы упали, или если у вас был серьезный кризис в жизни, или если вы пережили действительно большую неудачу, вы начинаете понимать аджиз. Аджиз — это нечто, что трудно описать, это чувство, будто вас сплющило, как будто на вас упало что-то очень тяжелое и придавило к полу. Удивительно , что Устад Бади Азам аль-Нурси находит в аджиз путь, который называется азиманди- днем. Что это за путь аджиз? И откуда он берется? Это не триумфализм. Это выход из поражения. Это выход из состояния сокрушения. Это
00:29:33 – 00:30:13
прокладывание пути внутри состояния разбитости, расчленения и разрушения. Мы сталкиваемся с травмой, коллективной травмой и индивидуальной травмой, уже на протяжении веков. И мы травмируемся и сегодня множеством способов, не только в одном месте в мусульманском мире, но и во многих других. Мы находим путь к Аллаху даже внутри травмы. Его способ справиться с посттравматическим синдромом — это не триумфализм, это не встать, отряхнуться, быть сильным и дать
00:30:13 – 00:30:52
отпор, и не понятие власти, понимаете, дело не в этом. Он считает, что эта неспособность, этот аджиз, на самом деле является условием возможности истинного тазкии, от самого Аллаха Всемогущего. Что этот аджиз — это врата для правильного обращения к Аллаху Всемогущему. Обращение к Аллаху Всемогущему с инкисаром, как он это называет, с разбитостью, с разрушением. Это значит прийти к Аллаху, Всевышнему, с истинной, экзистенциальной и сердечной бедностью, ифтикаром.
00:30:54 – 00:31:35
И это значит прийти к Аллаху, Всевышнему, будучи по-настоящему нуждающимся человеком, чтобы иметь равные права с одним из аль-масакин (нуждающихся). И если закят фактически дается только людям при определенных условиях, то в каком-то смысле вы должны прийти к Аллаху, будучи достойным закята: вы должны быть факиром (благодетелем), вы должны быть мескином (нуждающимся), вы должны быть на пути, чувствуя себя отчужденным во все более отчуждающемся мире. Ощущение «гурба я гариба аль-гураба», как сказано в тарикате покойного Рифаи,
00:31:36 – 00:32:20
— это очень болезненное чувство для Беди Уззамана Нурси , и ему это не обязательно нравится, но он видит путь к Аллаху через эту самую боль. На самом деле, иджаз Корана — это иджаз, который сокрушает вас, погружая в состояние аджиза. Таким образом, ишарат аль-иджаз — это, по сути, индикаторы того, что происходит с вами, когда вы действительно воспринимаете каламуллах как нисхождение к вам, нисхождение к вашему сердцу, как говорит имам Газали в «Китаб адаб ат-Тилава» и «Ихьяа», когда вы слышите его так, как будто Аллах Всемогущий обращается к
00:32:20 – 00:33:01
вам напрямую, — это может только сокрушить вас. Что вы можете сделать перед такой силой? Таким образом, это состояние иджаза, или, точнее, то, что происходит с вами в состоянии иджаза, — это достижение состояния аджиза. И если у вас есть аджиз (непокорность), и вы, по сути, страдаете от этого фан' аль-нафса ( уничтожения вашего нафса) , от того , что вы стали по-настоящему бедны, тогда вы начинаете просить милостыню. Вы начинаете просить с правильным настроем. Если вы выходите из отеля, и там стоит здоровенный парень с мускулами, толкает вас и говорит: «Дайте мне денег»,
00:33:02 – 00:33:46
вы точно не дадите ему денег, если только вы не трус. У вас точно не возникнет никакого желания дать ему деньги. Но если какой-нибудь хромой и сломленный парень с очень вежливым видом попросит вас: «Пожалуйста, Сиди, пожалуйста, помогите мне. Мне нужна еда». Вы дадите ему деньги, то есть, если машина, вы чувствуете свою бедность, и ваши глаза открывают вам путь к тому, чтобы быть дарованным. Дарованность — это ключевая категория. Знаете, философы считают, что первое, что вы изучаете, это бытие, а затем они изучают онтологию, а после изучения бытия вы изучаете
00:33:46 – 00:34:31
познание бытия — это эпистемология, а после изучения и познания бытия вы должны жить в соответствии с определенными ценностями, и они называют это аксиологией. Я думаю, это было так. Но есть человек, у которого есть преонтология . Он фактически начинает до бытия, до того, кто стреляет. Почему? Потому что он видит, что это было грубо. Само по себе это результат Азии, это тот самый проблеск славы, о котором говорил наш дорогой профессор из Индонезии. Это результат Иджада. Иджад — это не греческое неоплатоническое эманирование из бытия. Иджад — это волевой акт живого Бога, Аллаха, который обладает
00:34:31 – 00:35:10
ирадой и который фактически желает, чтобы вы существовали. Так что Иджад дается вам. Потому что это само собой разумеется. Допустим, я дарю подарок брату Тальхе, а он швыряет его мне в лицо, тогда мы скажем, что брат Тальха неблагодарный и невежливый. Обычно, если я дарю подарок Тальхе, он говорит: «Спасибо. Спасибо, брат мой. Это очень мило». Благодарность — это правильная реакция на полученный дар. Устад Бади Аззаман Нурси учит нас, что через аджиз (благотворительность) вы просите правильным образом.
00:35:11 – 00:35:52
И, прося правильным образом, вы получаете дар. А когда вы принимаете дар правильным образом, вы получаете шукр (благодарность). И поскольку вы получаете шукр, вы получаете больше, согласно обещанию Корана. Всякий раз, когда вы благодарите, Аллах дает вам больше. Именно этот цикл Устад видит как ключ к исцелению. Этот Джабр (заклинание) от Джаббара (Исцеляющего), который совершает Джабр или сращивание сломанной кости, исцеляет сломанное, достигается через этот хаджиз. Меня удивляют разговоры об Устадзе Бади Замане Нурси,
00:35:52 – 00:36:32
которые представляют его как политического идеолога, который собирается дать нам идеологию триумфа, чтобы мы могли быть сильными и победить наших врагов. Я так не думаю, я так не воспринимаю это. Я слышу человека, который не только чувствует травму и боль, но и на самом деле придает этой боли позитивный смысл, который действительно видит путь к Аллаху Всевышнему через эту боль. И говорят о шейхе Ахмеде аль-Рифаи, что он говорил: « ана ухаймид, ухаймид — это уменьшительная форма имени Ахмад, ана ухаймид аль-лаш, я — маленький
00:36:32 – 00:37:13
Ахмад, ничто, ана лаш аль-лаш, ничто из ничего». Это то состояние, в котором Устадз Бади аль-Заман Нурси не только жил и живет, но и действительно видит свет в нем. И это чрезвычайно важно, потому что это ключ к выходу из отчаяния, из депрессии, из состояния такой истощенности, что мы перестаем быть теми, кем должны быть. Итак, ключ к восстановлению, согласно Расаил-е-Нур, заключается в том, чтобы отправить свое сердце обратно
00:37:13 – 00:37:55
производителю. Если ваш iPhone сломан, и вы берете отвертку и молоток и пытаетесь его починить, вы не получите хороших результатов. Что вы делаете, когда ваш iPhone сломан, вы немедленно идете в магазин Apple. Вы должны вернуть его Apple, потому что только Apple может починить ваш телефон. Ну, человеческое сердце ценнее, чем iPhone. Почему же, когда сердце разбито, мы пытаемся починить его сами? Нет, потому что мы хотим совершать муджахада, мы хотим совершать мушахада, мы хотим делать это, и существуют методы починки сердца. Самое простое — это салим, таслим.
00:37:56 – 00:38:35
Или аслим, таслим. То же самое. Салим, тебе нужно вернуть свое сердце его создателю. Только Аллах может нас исправить. Только Аллах может исцелить. Только Аллах может восстановить. Только Аллах может оживить мертвых , как говорит великий имам Ахмад Зурук: « Всякий раз, когда я чувствую отчаяние, я вспоминаю Кавлю Тааля . Если Аллах захочет, Он может уничтожить тебя и принести новый хальк». И мы, ашаира, а также наши двоюродные братья , верим
00:38:37 – 00:39:18
в то, что существует хальк джадид (неизведанный хальк). Твое сердце можно восстановить, но его нужно отнести обратно к производителю, не следует пытаться починить его самостоятельно. У производителя есть агент, уполномоченный агент, который единственный может взять твое сердце и отнести его на завод, и это Посланник Аллаха. Простите за ташбихат (неразборчивые слова), они должны приблизить эту идею. Таким образом, этот ремонт может произойти только через уполномоченного Пророка, который может взять твое сердце
00:39:18 – 00:40:00
и отдать его Аллаху для восстановления. Это напрямую связано с Рахмой (мир ему). Потому что принцип восстановления, если вообще существует принцип , и слово «принцип» имеет много недостатков, — это рахма. Наша онтология не основана на омовении (вуджуд) , вопреки тому, что говорит Ибн Сина. Рахматуллах Али, наша онтология начинается с рахмы, а не с омовения. Аллах Всевышний — Ар-Рахман, и поскольку он Ар-Рахман, он действительно помиловал нас и
00:40:00 – 00:40:40
послал нам Ар-Рахмат аль-Мухамдада, Сайидину Мухаммада, да благословит его Аллах и приветствует. И удивительно, что этот Рахмат аль-Мухамдад принес с собой книгу, которая называется Худан ва рахма. Таким образом, Коран — это рахма. Посланник Аллаха, да благословит его Аллах и приветствует, — это рахма. Коран — это рахма. Поэтому, когда мы говорим о коранических решениях нашего современного кризиса, мы не имеем в виду решения в виде решений дифференциальных уравнений четвертого порядка. Это не математическое решение. И мы не имеем в виду решение как панацею для идеологического исправления, если можно так выразиться.
00:40:40 – 00:41:21
Нет, это нечто совершенно иное. Это исправление, которое приходит через принятие милости Аллаха, которая является единственным спасением . Сам Посланник Аллаха ﷺ, который является милостивым мудрецом, говорит: « Никто не спасется через свои дела». إلا أن يتغمدني الله برحمته لا ينجو منكم أحد بعمله И когда его спросили, даже ты, Йа Расулуллах, ولا أنت, Йа Посланник Аллаха, قَلَ وَلَا أَنَا إِلَّا أَن يَتَغَمَّدَنِي اللَّهُ بِرَحْمَتِهِ если только Аллах не поглотит меня Своей милостью. Понятно? И это действительно ключевой момент. Только милость может спасти.
00:41:22 – 00:42:07
Это не идеология. Это даже не теология . Это духовность высшего порядка. Понятно? И если вы превращаете Бади Азама аль-Нурси просто в очередного партийного лидера или идеолога, вы фактически уродуете Расаил аль-Нур. Я пытаюсь сказать, что все дело в милости. Сейчас речь идет об индивидуальном восстановлении. А как насчет общинного восстановления? Устад Бади Заман Норси говорит о маданияте, аль-маданияте. И люди переводят слово «маданият» как «цивилизация». И цивилизация — очень важное слово. Но цивилизация в английском языке происходит от латинского слова «chivis», что означает город.
00:42:07 – 00:42:48
Так что речь идёт о городе. Речь идёт о том, что мы сейчас называем «хадара» (от слова «хадар»), о людях, живущих в городе, в отличие от баду, таких как я, которые живут на окраинах города. Но для Устада Бади Аззамана Нурси «маданият» — это не цивилизация в этом смысле. Речь идёт не о жизни в городе. Это не та «хадара», о которой говорит Ибн Халдун в «Мукаддиме». Речь идёт скорее о Медине, основанной на Пророке Мухаммеде ﷺ. Речь идёт об Аль-Медине, основанной на Мухаммеде ﷺ. И речь идёт даже не об Аль-Медине, основанной на Мухаммеде, как о конституционном сообществе, основанном на
00:42:48 – 00:43:30
Ватикате Аль-Медины. Это Медина, центром которой является Пророк Мухаммед ﷺ. Это сообщество, ориентированное на Мухаммеда. Именно это он и пытается исправить. Именно с этим он пытается восстановить вашу связь. Речь идёт не о цивилизации в том обычном понимании, в каком мы её себе представляем. Речь идёт о том, чтобы быть ориентированным на Мухаммеда. Речь идёт о понимании того, что вы являетесь частью уммы, которая простирается синхронно и диахронно, если использовать терминологию Сассу. Это означает, что она связывает вас с людьми сегодня.
00:43:30 – 00:44:11
В одной из горных деревень Бангладеш есть пожилая женщина, которая является частью вашей общины, и это диахронически связывает вас с имамом Газали, с святыми, которые жили на индонезийских островах Малайзии 300 лет назад, с Ранири, это связывает вас с африканскими святыми, с Сиди Мухаммадом Мухтаром аль-Кунти, это связывает вас с целой кучей людей , которых вы знаете и не знаете, они всегда рядом с вами, и , что удивительно, вы приветствуете их как минимум пять раз в день. Вы сидите в ташаххуде
00:44:11 – 00:44:49
и делаете две невероятные вещи , о которых люди не задумываются: кульминацией намаза является ташаххуд. Что вы делаете в ташаххуде? Вы говорите «Ас-саламу алейка айюхаль наби ва рахматуллахи ва баракатух». Думаете, вы обращаетесь к миру, к мертвым или к небытию ? Вы обращаетесь к живому пророку, который живет особой жизнью, полной благочестия, и который говорит «ва алейка ас-салам я Талха ва алейка ас-салам я Ахмад ва алейка ас-салам я Фатима». Он обращается к вам так же, как вы обращаетесь к нему.
00:44:51 – 00:45:32
Какой подарок, если я скажу вам сейчас, что у меня есть номер WhatsApp одного важного человека в правительстве? Вы будете очень рады. Можете мне его дать? Я могу говорить с президентом, вы получаете возможность общаться с Посланником Аллаха пять раз в день напрямую. Это доступно каждому мусульманину, не только великим суфиям или святым, это для каждого мусульманина. Вы обращаетесь к нему, и, к сожалению, появились определенные секты, которые говорят нам, что он умер, доставил письмо и мертв, что с ним покончено, что он ушел. Нет, он не ушел , Посланник Аллаха , да благословит его Аллах и приветствует, иначе он не просил бы вас говорить «Ассаламу алейку». Это арабский язык,
00:45:33 – 00:46:14
это прямое обращение. А что еще вы скажете? « Ассаламу алейку » ? Вау, вы обращаетесь к себе, к какому «я » вы обращаетесь? Вы обращаетесь к той внутренней сущности, которая знает Аллаха Всемогущего. К кому именно вы обращаетесь? К той внутренней сущности , которая знает Аллаха Всемогущего? К той, которая сказала «Бала, алясту би Раббика» ? Вы обращаетесь именно к ней . ана, которая сказала بَلَا, и вы напоминаете, что ана, о вы, куфрины, ана, которая прикрывает первоначальный завет с Аллахом, помните , что вы сказали بَلَا, не забывайте свой بَلَا, и как только вы это сделаете, вы говорите: السلام علينا وَعَلَىٰ عِبَادِ اللَّهِ الصَّالِحِينَ
00:46:17 – 00:46:58
Кто-то в Южной Африке, кто-то в Канаде, кто-то в Японии, вы на самом деле говорите السلام عليكم ورحمة الله وبركاته и большие из них, أقطاب и أوتاد , и эти люди на самом деле отвечают не только это السلام علينا وعلى عباد الله الصالحين, вы обращаетесь не только к тем, к кому сейчас обращаетесь . Сэнсэй Сон и Сэнсэй Сон и Сэнсэй Сэнсэйлл الدين الرومي سيد بها نقشبند الخواجغان Сайиди Мухаммад бин Али аль-Синуси, Сайиди Ахмад ат-Тиджани Я могу продолжать называть и называть
00:46:59 – 00:47:43
Да будет Аллах Азза ва Джал рахма И да соединит Он нас со всеми ними. Итак , у меня три минуты. Извините, я пропустил 20 минут. Я предлагаю, если вы хотите уйти, мы откроем вопрос только для вас. Тогда вы можете, на следующей сессии будут другие спикеры. Что вы думаете об этом? Извините, после вашего выступления откройте вопрос, и тогда вы можете уйти. Вы главный, да, как вам угодно. Итак, позвольте мне закончить. Позвольте мне закончить это последней мыслью. Да, одна минута, а затем вы делаете все, что хотите. Я в вашем распоряжении. Итак, цивилизация и восстановление
00:47:44 – 00:48:24
для Садбади — это человек Норси, это восстановление Медины, восстановление Медины, которая сосредоточена вокруг Пророка Мухаммада (мир ему и благословение Аллаха) через связь с Пророком Мухаммадом (мир ему и благословение Аллаха). Вот как восстанавливается цивилизация. Речь идет не о больших городах, не о правительстве, не о политике. На самом деле это духовная политика высшего порядка. Вы строите истинную Медину, связанную с Посланником Аллаха. Наконец, я хотел бы сказать, что, хотя некоторым последователям движения
00:48:24 – 00:49:04
Нурси кажется , что всё дело в Посланнике Аллаха, не забывайте, что Устад Баде — человек, а Нурси был человеком, у которого было много иснадов, и это были настоящие иснады. А иснад — это удивительное явление, потому что он действительно связывает вас. Он связан, он имеет обширные связи. Мы говорим, что если у кого-то в политике или в бизнесе есть обширные связи, то и у Устада они есть. И все эти каналы несут свет. И в то же время я просто хочу сказать, что лучшая труба — это не труба, полная материала. Это труба, лишенная материала. Если соломинка твердая, через неё нельзя пить.
00:49:04 – 00:49:45
Она должна быть пустой. Поэтому шиуч ведет себя так, потому что в них нет «я». Они просто переступают черту Пророка Мухаммада ( мир ему и благословение Аллаха). То же самое и с Устадом Бади аз-Заманом аль-Нурси. Он опустошает себя. В нем нет эго. И поскольку нет эго, все светила всех тюрков , всех ашаира, всех матуридия и всех фукаха аль-арба'а ашаб аль-мада'иб находятся рядом с ним. Именно поэтому это такая всеобъемлющая энциклопедия. Не как познавательная энциклопедия, а как средоточие света, проходящего через историю Уммы и
00:49:45 – 00:50:25
связанного с Посланником Аллаха ( мир ему и благословение Аллаха), который является знатоком Священного Писания и гуманитарных наук. Он также является знатоком Священного Писания и гуманитарных наук, который является знатоком Священного Писания и гуманитарных наук. Да , любой вопрос , это очень интересный и находчивый человек. Задавайте любые вопросы , и вы на них ответите. После этого на следующем занятии профессор оставит часть программы для него. Все понятно, вопросов нет. Да, следующий
00:50:56 – 00:51:45
слайд. Он спрашивает, я упоминал, что в «Расаиле» упоминаются различные ученые в области гуманитарных наук, усул, фикха и так далее, а также тасаввуфа. Он спрашивает: а как же все остальные исламские науки? Знаете, когда случается землетрясение или пожар в доме, и вы находитесь дома , вы бежите с тем, что для вас наиболее важно, обычно это ваш паспорт, ваши самые важные документы. Если у вас есть немного золота или наличных, вы складываете все это в сумку и убегаете. Хорошо, ОМА пережила много травм. Когда Багдад был разграблен монголами, наш Машайх, чтобы
00:51:45 – 00:52:29
Улум не был потерян, создал Мутунов, которые сохранили его как своего рода указатель, Фахрест Улума. Расаил-е-Нур — это Фахрест человека, который видит, как весь его мир рушится у него на глазах. Нужно понимать, что землетрясение, подобное краху османского халифата и империи, было похоже на то, как будто рушился весь мир. Поэтому он уходит, опираясь на самое необходимое. Конечно, в нем нет ссылок на каждую книгу по истории, но есть основы ильм аль-калам (знания ислама), все основные трактаты по учению ас-фикх, в основном шафиитский и ханафитский фикх
00:52:29 – 00:53:12
, Улум аль-Лугар. Это довольно всеобъемлющий труд, конечно, он не содержит всего, но самое главное, он уходит, обладая главным ключом — Посланником Аллаха. Это ключ. И люди говорят, что это все о Коране, тафсире Корана, да, но через Мухаммада . Это не похоже на идеологии того, что сейчас называют Кораном, которые хотят отрицать сунну. Это не так. Это Коран с Пророком Мухаммадом ﷺ, с Сунной, в контексте Сунны. Поэтому я думаю, что это довольно всеобъемлющее издание, но, конечно, оно не может охватить всё.
00:53:13 – 00:53:55
Вот и всё. Что бы вы порекомендовали многим молодым учёным, которые тоже здесь присутствуют, особенно в свете того, что обсуждалось на предыдущей сессии, перед обедом, где вы были, где, знаете, место, знаете, и многие молодые люди считают, что в политике они ничего не добьются, и они не хотят в неё вмешиваться , и они думают, что это бесконечный путь к нулевому результату. Итак, учитывая то, что вы объяснили, что вы порекомендуете этим молодым людям, в основном, как им следует себя вести, куда направлять свою энергию, как проводить время , чтобы узнать эти истины , как жил Нурси и как он использовал нас
00:53:55 – 00:54:37
на пути к Всевышнему и т. д.? Я думаю, самое важное — это восстановить связь с Аллахом и Посланником Мухаммедом , и это делается посредством внимательного чтения Послания к Аллаху. Но, читая Послание, я бы посоветовал обратить внимание на строки о разбитости и разрушении и отнестись к ним серьезно. Это не просто сетования или плохие воспоминания. Также важно понимать ценность той борьбы, которую вы ведете сегодня. Если вы молодой мусульманин, живущий в этом мире, вы ежедневно сталкиваетесь с трудностями. Поэтому, когда вы видите, как сам Устад Бади Азаман борется с трудностями , и он не стесняется,
00:54:37 – 00:55:18
он уязвим, он выражает свою разбитость, он не стесняется об этом . Он говорит вам: «Я разбит, я в замешательстве. Когда я писал это, я был в полном беспорядке. У меня было то и это». Цените эти вещи не как слабость этих сотрудников, не как какой-то приятный автобиографический материал, а как нечто ключевое, признавая, что мы травмированы, признавая, что мы ранены, признавая, что у нас есть недостатки, признавая, что мы грешны, признавая, что мы сломлены, признавая, что мы запутаны, признавая, что нас сбила машина и наша память не совсем в порядке. Пытаясь вспомнить, кто мы. Пытаясь вспомнить наше имя.
00:55:18 – 00:55:58
И признавая, что наше самое важное имя — это то, что мы Умм Сайидина Мухаммад ﷺ. Поэтому вам нужно восстановить связь с Посланником Аллаха ﷺ. Восхваляйте его. Радуйтесь ему. Отмечайте его Мавлид. Читайте его шамаил. Восстановите связь с ним. Совершайте рабиту. Когда вы произносите ташаххуд, относитесь серьезно к приветствию, которое вы произносите. И понимайте, кто ваш адресат, кому вы говорите приветствие. Соблюдайте адаб (приличия). Знаете, у Завий здесь, в Турции, есть эти прекрасные каллиграфические надписи, на которых написано: «Адаб, яху». Понимаете? Адаб. Понимаете?
00:55:59 – 00:56:41
Мухаммад Накиб аль-Аттас, рахматуллах алейхи, подчеркивал этот момент об адаб, рахматуллах алейхи. Он прав. Все дело в адаб. Снимите обувь, имейте адаб (достоинство) , и если у вас есть этот адаб, вам даруется то, что вы никогда не поймете , то, чего вы не заслуживаете. Прелесть этих даров в том, что они даруются не потому, что вы такие хорошие и такие достойные, а именно потому, что вы их не заслуживаете. Однажды я попросил шейха в Триполи, да помилует его Аллах, шейха Абдель Басита Лухайши Абдель Бас Мансура , принять тарикату , и он сказал: « Я хочу принять тарикату,
00:56:41 – 00:57:21
но не чувствую, что заслуживаю ее». Он сказал: «Если вы будете ждать, пока заслужите ее, вы никогда не примете тарикату, потому что никогда не заслужите ее ». Так что дело не в достоинстве, не в самооценке, а в том, что Аллах Всемогущий дает вам все, что у вас есть, все, что у вас есть. Имам Тармизи, хаким ( не мухаддис), говорит, что если вы посмотрите на все знания, то это либо касби (мудрость) , либо вахби (уважение), вы либо приобретаете их усердием, либо через вахби وَإِنَّ ذَرْتَ فِي الْكَسْبِ وَجَدْتَ أَنَّهُ وَهْبِي так что если посмотреть на прилежного, то это на самом деле тоже вахби, это все он, Аллах عز و جل — дающий
00:57:21 – 00:58:02
, но вы должны понимать الله المعطي, он дающий, но в хадисе сказано: الله المعطي وَأَنَا الْقَاسِم رسول الله صلى الله عليه وسلم Вы не можете просто сказать: «Я хочу пойти к Аллаху», забыв о Посланнике Аллаха. Он — единственная дверь, через которую вы можете пройти. И он — ключ к Муфте. Время вышло. Простите за... Большое спасибо. Спасибо . Спасибо . Спасибо, спасибо, спасибо, спасибо. Всё в порядке, всё в порядке, Сиди, спасибо. Доктор Асим, вы можете остаться. Это вас устраивает, Сиди? Очень хорошо, очень хорошо.
00:58:02 – 00:58:41
Спасибо. Приходите, приходите любить, хорошего вам дня. Бисмиллах ар-Рахман ар-Рахим. Да будет Аллах милостивее всех. Милосерднее всех. После него выступит Ахмед Зубашир . Уважаемые ученые и слушатели, для меня большая честь присутствовать на этом симпозиуме.
00:58:43 – 00:59:30
Прежде всего, я хотел бы поблагодарить Стамбульский фонд науки и культуры за предоставленную мне возможность представить этот доклад, озаглавленный «Принятие этических решений в СМИ с точки зрения Батира Замана Саида Мурси». В этом исследовании мы подчеркиваем растущие этические проблемы в современных СМИ и отсутствие четкой моральной основы в существующих кодексах этики. В качестве показательной попытки преодолеть этот пробел, в данной работе исследуется этическое видение Хауэлла-Нерси, в частности его концепция проявлений атрибутов Бога, которая может быть
00:59:30 – 01:00:18
систематически применена в исследованиях СМИ в качестве основы для принятия этических решений. В связи с этим, основной вопрос исследования заключается в том, как представления медсестер об атрибутах Бога могут помочь в этичном руководстве практикой СМИ. Исследование рассматривает этот вопрос по двум основным направлениям. Во-первых, извлечение этических ценностей из атрибутов Бога и определение того, как журналисты могут их применять. И во-вторых, выявление основных элементов принятия этических решений в СМИ. Истинное значение средств массовой информации заключается в этических принципах и
01:00:18 – 01:01:02
Ценности, которые они представляют. Однако, когда СМИ отклоняются от своей цели, они наносят ущерб социальным и моральным структурам. Как отмечал мыслитель Али Изак Бигович, средства массовой информации легко могут стать инструментом манипулирования общественностью. Для решения этой проблемы институты обычно опираются на кодексы этики. Тем не менее, эти кодексы сталкиваются с серьезными ограничениями. Они часто игнорируют культурные различия в моральных стандартах. Кроме того, современная литература о СМИ часто
01:01:02 – 01:01:42
исключает религию из этических рамок, хотя религия остается основным источником этики и ценностей. С этой точки зрения, люди не создают ценности. Скорее, они просто применяют их в своей профессиональной деятельности. В этом контексте Ибн аль-Каййим разделил знание на три уровня: знание о Боге, знание о Его заповедях и знание о Его творении. Аналогично, Саид Нурси делает размышления об атрибутах Бога центральным фокусом «
01:01:42 – 01:02:24
Рассел Нур», переводя знание из абстрактной теории в практическую жизнь. Он предложил четкую структуру, в которой естественные науки и религия работают вместе, рассматривая научные открытия и законы природы как практические проявления атрибутов Бога во Вселенной. Этот подход превращает изучение и размышление в форму поклонения, связывая божественное откровение с физическим миром и создавая основу для распространения этих идей в гуманитарные и социальные науки, особенно в медиаисследования.
01:02:25 – 01:03:12
С одной стороны, труды медсестер показывают, что журналист может отражать новости в своей повседневной профессиональной работе, последовательно внедряя моральные ценности в такие задачи, как поиск истины и поддержание осознания божественного надзора. Жизнь, основанная даже на одной добродетели из атрибутов Бога, может изменить все аспекты жизни человека, что является определяющей чертой исламской этики, продемонстрированной на протяжении всей истории сподвижниками Пророка, мир ему и благословение, такими как правдивость Абу Бакра (
01:03:12 – 01:03:53
ас-Сиддик) и скромность Усмана (аль-Хайя). С другой стороны, структура NERC предлагает руководство в чрезвычайных ситуациях, помогая людям принимать правильные моральные решения, когда правила работы или интересы компании противоречат тому, что правильно. Кроме того, имам аль-Газали утверждал, что люди должны стремиться как можно больше перенимать божественные добродетели , сгруппировав основные добродетели в четыре основных элемента, которые остаются важными для этики СМИ сегодня: мудрость, справедливость, мужество и чистота.
01:03:54 – 01:04:37
Например, имя Бога, святого, в СМИ работает через чистый контент. Выбор чистоты необходим для очистки медиаконтента от дешевых и низкокачественных материалов, которые портят восприятие людей. Подобно тому, как этот мир всегда нуждается в очистке от физической грязи, человеческая жизнь еще больше нуждается в очистке от моральной грязи. Поскольку СМИ, особенно телевидение, полны различных плохих идей и плохого поведения, защита и очистка медиасообщений стали очень важны.
01:04:37 – 01:05:22
Это предотвращает привыкание зрителя к неправильным вещам и не позволяет этим плохим вещам стать нормой и приемлемыми для людей. В этом контексте Нерси предупреждает, что демонстрация неправильных идей в привлекательной форме вредит и вводит в заблуждение здравомыслящие умы. Другой пример, имя Бога, справедливого, Аль-Адль, проявляется в сбалансированном выборе СМИ, поскольку оно способствует справедливости и поддерживает баланс во время конфликтов интересов. Это служит явным признаком того, что ситуация может быть несбалансированной или слова могут быть
01:05:22 – 01:06:07
истолкованы по-разному, что может привести к плохим результатам или причинить вред. Всему свое время и место. Поэтому важно тщательно обдумывать последствия. Более того, Нерси хорошо суммирует необходимый моральный баланс в медиапрактике, когда пишет: « Вы должны говорить правду во всем, что говорите, но неправильно транслировать каждую правду. Вы должны быть правдивы во всем, что говорите, но не всегда правильно говорить все, что правда». На протяжении всего повествования о Нуре атрибуты Бога служат основным ресурсом для разрешения
01:06:07 – 01:06:49
этических дилемм. Например, Нурси объясняет, как его сердце выбрало атрибут Ан-Нур, свет, как ключ к решению его интеллектуальных проблем. Возможно, одним из наиболее ярких практических примеров таких проблем в медиасекторе является следующий. Предположим, журналист проводит расследование в отношении промышленной компании, загрязняющей окружающую среду. Выясняется, что эта компания является крупным рекламодателем медиаорганизации, в которой работает журналист. В этой ситуации журналист должен принять этическое решение.
01:06:49 – 01:07:29
Должен ли он продолжать расследование, рискуя потерять работу, или воздержаться от него и нарушить свой журналистский долг? Должен ли он сообщать всю правду или только ее часть? Ситуация требует этического решения, балансирования и оценки доступных вариантов в соответствии с обстоятельствами. Следовательно, этический долг медиаорганизации выше, чем долг отдельного журналиста в отношении того, публиковать ли расследование или нет.
01:07:29 – 01:08:09
В этом случае этический долг остается в рамках того, что практически возможно, а не того, что требует абсолютный долг. Хотя вывести жесткую модель принятия этических решений непосредственно из «Рассаил-э-Нур» непросто , можно вывести несколько ключевых элементов, которые способствуют созданию практической основы для принятия этических решений в СМИ. этические ценности, этическое мышление, этическая совесть, этическая аргументация
01:08:09 – 01:08:51
и этическое суждение. В заключение, подводя итог основным выводам этого исследования, можно сказать, что применение ценностей, основанных на атрибутах Бога, предоставляет развивающимся обществам практическую дорожную карту для переосмысления роли СМИ. Стандартные западные модели СМИ в значительной степени сосредоточены на маркетинге и развлечениях, поскольку эти страны уже достигли материального развития. Однако следование той же модели в развивающихся странах может усилить культурную зависимость и создать локальные проблемы.
01:08:52 – 01:09:36
Вместо этого использование атрибутов Бога, таких как аль-Рашид (праведный наставник), аль-Нафи'а (благотворительный) и аль-Хакк (истина), помогает местным СМИ сосредоточиться на подлинном социально-экономическом развитии. Между тем, в развитых обществах использование атрибутов Бога добавляет необходимое духовное измерение к материалистическому миру, в котором доминирует индивидуализм. СМИ, основанные на этой концепции, предлагают человекоцентричный подход. Такие ценности, как аль-Вадуд (любящий), ас-Салам (источник мира) и аль-Джами'а (вселенная),
01:09:36 – 01:10:14
способствуют социальному единству, мирному сосуществованию и общей ответственности. В конечном счете, принятие этой этической концепции на глобальном уровне отвечает всеобщей потребности в восстановлении баланса между материальным прогрессом и духовными ценностями. Спасибо за ваше внимание, и мир вам. Салам алейкум ва рахматуллах. Следующим выступит доктор Ахмед Тугайб из Технического университета Турции.
01:10:21 – 01:11:05
Пятнадцать минут, хорошо? Пятнадцать минут будет достаточно, да. Бисмиллахиррахманиррахим. Альхамдулиллахи Раббиль Аламин. Ас-салату ва ас-саламу ала Расулина Мухаммадин ва ала алихи ва сахбихи аджмаин.
01:11:05 – 01:11:47
Ас-саламу алейкум ва рахматуллахи ва баракатуху. Одно из преимуществ следования за нашими шейхами, как это делают наши профессора, заключается в том, что они заложили фундамент, поэтому мне почти нечего добавить, как точку в конце предложения , но я буду обсуждать в основном этот отрывок из трудов Устаза Бедиуззамана, и я хотел бы выделить три основных понятия. Давайте прочитаем это вместе. Тот, кто стремится к божественному успеху, должен познакомиться с божественным порядком, творением и футрой и жить в гармонии с ними. В противном случае сама природа ответит отказом через неудачу и отсутствие успеха, и общий поток существования бросит тех, кто идет против него,
01:11:47 – 01:12:27
в бездну небытия и тщетности. Таким образом, мой тезис заключается в том, что человечество зачато в просветленной цивилизации, и это не желание, это судьба. Почему? Чтобы объяснить почему, я быстро рассмотрю это понятие футры. У меня очень практический подход к футре. Я заимствую у Аристотеля определение того, что делает что-либо тем, чем оно является. И когда мы смотрим на таблицу, например, Есть материал, из которого он сделан. Есть сура, но самое важное — если вы делаете стол и добавляете к нему суру, то нужно учитывать назначение этого стола, верно? Так, если вы делаете наклонный стол
01:12:27 – 01:13:05
, и если вы ставите на него тарелку, и она падает, то он не выполняет свою функцию, верно? Так, если плотник, например, мы платим большие деньги , покупаем стол, ставим тарелку , и она падает и ломается, как будто сломанный человек, тарелка сломана, то мы бы не сказали, что этот мастер действительно хорошо выполняет свою работу. Из всех этих негативных аспектов есть формальный, потому что, конечно, есть и эффективный, всегда есть создатель, верно? Но я хотел бы подробнее остановиться на негативном аспекте, да, на цели, стоящей за столом. Итак, вопрос в том, какова наша цель, зачем мы созданы? Это очень важный вопрос.
01:13:13 – 01:13:53
Аллах создал нас в особой форме, верно? Таким образом, эта форма — это не только анатомическая часть, но и способ соединения наших нейронов, но я использую это в очень целостном смысле. Это может быть биологическое, социологическое, духовное, метафизическое. Все, что нам дано, дано с определенной целью. Теперь вопрос: какова эта цель? И, пожалуйста, не забывайте, что если вы не живете в соответствии со своим будущим, результатом будет неудача, верно? Поэтому я просто свяжусь с этим моментом. Кстати, я влюблена в эту суру, суру Аль-Алак. Я думаю, это очень эпистемологическая и когнитивно насыщенная сура.
01:13:54 – 01:14:36
И она начинается так: «Икраа бишми раббика алладхи халак». Поэтому я немного перемотаю вперед, потому что у меня мало времени. Но по сути, Аллах хочет, чтобы мы читали Вселенную с Его точки зрения, то есть с точки зрения Аллаха, а также с учетом цели этого творения, верно? Акцент делается на сотворенной Вселенной, поэтому я хочу, чтобы вы читали эту Вселенную с целью, которую Я в ней заложил, верно? Он хочет, чтобы мы это делали. Но следующий стих довольно интересен, я много думал об этом: почему Аллах выбрал именно это слово? Что могло бы быть? Он сказал
01:14:36 – 01:15:18
: الْإِنسَانَ مِنْ تِينٍ Все это уже есть в Коране, верно? Так почему же Аллах в самом первом стихе, ниспосланном Пророку Мухаммаду, говорит о عَلَق. На самом деле слово عَلَقَ весьма интересно. На самом деле это даже не та форма. Итак, عَلَقَ и عَلَقَ — это не одно и то же, как три одинаковых слова, три буквы, но это не одно и то же слово, в нём есть нюанс. Но если мы посмотрим на значение слова alaq, то увидим, что оно означает «цепляться», «придерживаться», «привязанность», верно? Эта привязанность должна быть связана с тем, как мы взаимодействуем с онтологией, существованием, и это почти
01:15:18 – 01:16:05
очевидно. Конечно, я пытаюсь немного поразмышлять, повести на размышление, как бы вы это ни называли, но в основном alak — это, в некотором смысле, связь, хорошо? Давайте двигаться дальше. В том же семантическом поле вы можете найти taallakabi, даже в турецком языке это mutallik olmak, « быть связанным с чем-то». Таким образом, мы всегда используем эти слова в семантической области связи, верно? А это стихотворение Ибн Манзура, приписываемое Кутаййиру, и здесь «алак» прямо используется для обозначения привязанности, то есть привязанности в моем сердце. В общем, извините, я пытаюсь
01:16:05 – 01:16:46
пережить ваше отсутствие, но старая привязанность «алак» в моем сердце, рожденная моей любовью к вам, удерживала меня. Так что совершенно очевидно, что здесь присутствует смысл связи. Итак, следующее: это больше похоже на современные теффиры «алак», он связан с эмбрионом. На самом деле, я думаю, что имплантация бластоцисты была бы лучшим теффиром. Почему? Потому что это первый раз, когда мы, люди, в нашей самой ранней форме, цепляемся за утробу матери, поэтому здесь очень сильный символизм. Давайте примем тот факт, что утроба матери и я на самом деле связываем нас с молитвой (салятуль-рахим). Поэтому
01:16:46 – 01:17:30
я проведу параллель между молитвой «Салятуль-рахим» и тем, что Аллах в самых первых аятах подчеркивает нашу самую сильную форму, то есть привязанность к чему-то, что нас питает, что наполняет нас милостью. И на самом деле это называется Рахим, верно? Рахим, Рахим, верно, именно так. Таким образом, это привязывается к утробе, а человеку нужна связь. И это наша самая слабая форма. И если привести пример с младенцем, то когда младенец, в своей самой сильной форме, будет накормлен миллионом человек, верно? Ему ничего не нужно делать, он просто будет сидеть, улыбаться и плакать, а потом все бросятся за ним. Но если вы очень гордый человек, и вам приходится бороться за еду, и вам приходится
01:17:30 – 01:18:12
работать по 10 часов в день, и при этом вам не гарантирована хорошая зарплата, верно? Чем больше у вас аджиза (священной крови), тем больше Аллах дарует нам Свою милость. Думаю, здесь заложен большой символизм. Также, мне кажется, слово «алак» имеет когнитивный аспект. Если «алак» относится к очень фундаментальному аспекту нашей футры, то наша футра, как уже упоминал наш профессор, имеет два аспекта, верно? У нас есть материальный аспект и аспект сознания. Так что же является признаком сознания? Это слова Брентаны. Он говорит, что интенциональность — это признак ума. Что такое интенциональность? Тот факт, что наш ум всегда о чём-то думает.
01:18:12 – 01:18:56
Мы думаем о чём-то, смотрим на что-то, даже слово «хадж», большинство этих слов, например, «Кааба», указывают на то, что мы направляемся к Каабе, вся наша ментальная структура построена на факте интенциональности. Мы всегда стремимся, всегда направляемся к чему-то, указываем на что-то, и здесь также присутствует тонкая отсылка, аналогия и ишари-отсылка к тому факту, что это основа нашего будущего. Таким образом, ум всегда направлен на что-то, к чему-то, как мы направлены к, иншаллах, Аллаху и Посланнику Аллаха, так что это часть нашей опоры, поэтому я думаю, мы можем с уверенностью сказать, что мы созданы для связи, то есть, вы знаете, наша самая основная цель, Аллах заложил в нас потребность в связи,
01:18:56 – 01:19:36
на самом деле, именно поэтому мы связаны, именно поэтому мы созданы с самого начала. Так как же нам соединиться с Богом? Опять же, те же стихи дают нам подсказку , Икра. Это Талим-е-Асма и Марифатуллах, верно? Таким образом, мы можем соединиться с лоном творения только через Марифатуллах и через Талим-е-Асма. А Асма, как способность, как познавательная способность, также связана с привязанностью. Имя — это звуковой образ и понятие, которые в некотором роде связаны, как означаемое и означающее, если использовать сирийскую концепцию. Так что это тоже часть истории. А как насчет социального аспекта? Мы также созданы для общения. Поэтому это понятие называется Салят аль-Рахим. И что очень интересно
01:19:36 – 01:20:16
, существует исследование Гарвардского университета о развитии взрослых, одно из самых долгосрочных социальных экспериментов. И они выяснили, что делает жизнь здоровой. И это окончательный вывод. Самый ясный вывод, который мы получаем из этого 75-летнего исследования, таков: хорошие отношения делают нас счастливее и здоровее. Сегодня все говорят о долголетии, верно? Это все о долголетии. И в хадисе Посланник Аллаха говорит: если вы хотите прожить долгую жизнь и быть процветающим, совершайте Салят аль-Рахим. На самом деле, мы могли бы долго об этом говорить, но из-за нехватки времени я пропущу это.
01:20:16 – 01:20:55
На самом деле, эмпирически мы можем доказать, что здоровая семейная жизнь способствует успеху вашего бизнеса, а также более здоровой жизни, как показано в этом исследовании. Таким образом, нам необходимо установить связь. И салат, иттисал — все эти понятия происходят из одного и того же трехбуквенного шаблона, васала. Теперь позвольте мне связать это с цивилизацией и просвещенной цивилизацией. В Коране, в суре Мухаммад, 22-й аят, Аллах говорит: « Неужели, отвернувшись, вы распространите развращение на земле и разорвете родственные связи ?»
01:20:57 – 01:21:38
А затем в другой суре: « Те, кто нарушают завет Аллаха после его подтверждения, кто разрывают то, что Аллах повелел соединить, и распространяют развращение на земле, — им проклятие и худшее пристанище. Так кто хочет, чтобы его пропитание расширилось, а жизнь продлилась, пусть сохранит родственные связи». Думаю, у меня осталось еще три минуты, надеюсь, я закончу. Так в чем же проблема? Почему я думаю, что нам суждено создать новую цивилизацию ? Почему? Я думаю, что эта нынешняя цивилизация, как называет ее Устаз Бедиуззаман, — «Мимсиз Меденийет», Меденийет без «Мим», что на самом деле становится «Эденийет». Почему? Там сказано, что она обречена на провал. И зачем нам нужна новая цивилизация?
01:21:38 – 01:22:21
Прежде всего, напомню, мы живем в эпоху Даджаля. Так кто же такой Даджаль? Даджаль — это обманщик. Поэтому я не буду вдаваться в этимологию этого слова. Но, как вы могли видеть в предыдущем стихе, обманщики всегда утверждают, что они миротворцы, верно? Разве это не обман? Сейчас мы живем в эпоху обмана в гипертрофированном виде, так что обмана просто слишком много. Но как мы можем так легко обманывать? Ведь быть обманутым не так-то просто, правда? Мы же умные люди. Современная жизнь нашла хорошие способы обмануть нас, используя очень позитивные термины для создания путаницы и коррупции, например, равенство. Поэтому я не буду вдаваться в это, это спорно, у меня нет на это времени. Но либо мы равны, либо мы будем ненавидеть друг друга вечно, так что они как бы внушают нам
01:22:21 – 01:23:03
анархистские настроения по отношению к любой иерархии в мире. И после этого, если существует естественная иерархия, соответствующая нашему будущему, это может стать причиной бесконечных антагонизмов , и вы не сможете создать семью, не сможете построить здоровые отношения, не сможете построить здоровые отношения со своими детьми, потому что все эти иерархии будут подорваны. Как в хадисе Джибриля, матери рождают своих господ, верно? Таким образом, происходит подрыв иерархий. Это хороший способ, как Джалия работает, развращая, притворяясь миротворцами, но опять же, у меня мало времени. Итак, какова цепная реакция отрубленных костей? Сначала вы отворачиваетесь от Бога, а затем начинаете развращать.
01:23:04 – 01:23:49
Сначала Творца, затем Творение, затем друг друга, а затем вы полностью отчуждаетесь от самого себя. Потому что основной механизм, для которого вы созданы, больше не имеет с ним здоровых отношений . Вот в чем самая большая проблема. И устойчиво ли это? Нет. Почему у нас кризис психического здоровья, верно? Одиночество становится политикой, суицидальная аномия — мейнстримом, мир становится чем-то вроде привилегии, верно? А в 2025 году Япония создала своё Министерство одиночества. Думаю, нам, как человечеству, уже достаточно стыдно за это. И тогда, какое же решение? Может быть, ещё минутку посвятим поиску решения. Вспомните Малкольма Икса, верно? Он был расистом, верно? Он был чернокожим националистом. А потом как бы включилось антирасизм
01:23:49 – 01:24:29
, верно? Антирасизм стал восприниматься как расизм против белых, понимаете? Он начал ненавидеть белых. Так что, возможно, скажем так, сегодняшний феминизм вызвал реакцию в виде антифеминизма, который сейчас набирает обороты, если вы следите за этими дискуссиями. Но в конечном итоге нам нужен Кальб Селим, верно? Но мой вопрос: почему мы боремся с этими диалектическими историями Запада, вместо того чтобы позиционировать себя как Умматун Васатун и наводить порядок, ведь у нас есть важнейшие критерии, верно? Поэтому мы — Умматун Васатун, и мы — шахид аль-аль-Аль ... Это точка зрения,
01:24:29 – 01:25:09
позволяющая выйти за рамки этих дихотомий и найти правильный путь внутри себя, чтобы не впасть в них. Вот Нур Каабы, человек до создания «Нации ислама», а затем он совершил хадж. Что же из него вышло? Он стал уравновешенным человеком. Он больше никого не ненавидит. Он больше не расист. Теперь он связан. Он связан с Уммой, верно? Таким образом, он установил правильную связь, выйдя из этих дихотомий западного мира, таких как феминизм, антифеминизм, расизм, антирасизм, то и это, правые, левые, то и это. Они действительно наводнили нашу жизнь этими ложными дихотомиями , от которых мы пытаемся избавиться. Итак, давайте подведем итог.
01:25:10 – 01:25:54
Это немного больше о противодействии антифеминизму и его вреде, потому что, знаете, феминизм был неправильным, а антифеминизм по-прежнему неправильный. Мы пытаемся найти свой путь, но просветлённая цивилизация — это окончательное решение. Почему я думаю, что мы придём к окончательному решению? Потому что Уста говорит, что если мы верим в то, что он говорит, как в формулу Эйнштейна , то, если вы живёте против футры, вы не можете бороться со своей футрой. Это закон природы. Это закон общества . Есть конец, мы вот-вот разрушим стену, человечество вот-вот разрушит стену, единственный выход — это лозунг, но решение — это любовь, так что это своего рода классический конец. И Уста описывает невероятно прекрасный способ описания просветлённой цивилизации.
01:25:54 – 01:26:35
Он говорит, что пришло время заставить светящиеся связи между всеми её членами вибрировать осознанно и излить свет на каждую из этих ветвей. Чёрный камень нашей просветлённой цивилизации — это Кааба. А её белая жемчужина — это чистая Равда. Её Мекка — это Аравийский полуостров. И конечный результат — это Медина просветлённой цивилизации. Но он говорит, что единство не может быть достигнуто через невежество. Единство — это слияние идей. А слияние идей происходит через лучи ма'рифа. Поэтому мы возвращаемся к «ихраа бисмиллахи раббика алладхи халак». И это показывает нам важность того, почему мы чтим память Устаза Вади аз-Замана. Потому что он начал с правильной точки. Он как бы хорошо завязал первый узел, и затем все пошло как надо.
01:26:35 – 01:27:16
И последнее: есть путь от Икры к Иктирабу, поэтому главная причина, по которой нам это нужно, — это приблизиться к Богу. Итак, чтобы установить все эти связи, это последние два слайда, и если кто-то попросит меня очень простым способом объяснить, что сделал Устаз Бези Заман, я бы сказал, что он написал толкование этого аята: «Аллаху нурус самаа ва атибааль», я бы сказал это честно. Я думаю, это толкование этого стиха, но интересно, что после него следует последний, еще один стих , который очень интригует, очень впечатляет нас, нашу жизнь, конечно, как чудо, но в нем говорится о домах, которые Аллах позволил прославлять, Его имя прославлять и помнить в них,
01:27:16 – 01:27:52
где Он прославляется утром и вечером. Одна из вещей, которые сделал Устаз, это то, что он мечтал об этой просветленной цивилизации , которая показывает нам, почему она придет, благодаря его своеобразной, шаблонной мудрости, но также он построил общество, которое начнет строить эту цивилизацию, не дожидаясь крупных политических изменений, верно? В домах мы собираемся вместе, Устаз был с нами, верно? В небольшой комнате, за чашкой чая, мы пьём чай, читаем «Марифатуллах», именно здесь, на самом деле, зарождается просветлённая цивилизация, иншаллах, солнце тоже взойдёт и просветит остальное человечество, а также умму. Большое спасибо, ассаламу алейкум ва рахматуллахи ва баракатух.
01:28:04 – 01:28:26
Нет, но мы найдём время. Это последний выступающий. Да, последний выступающий. Кто это? Брат из Лондона? Вы последний. Он наш аспирант. Спасибо
01:29:19 – 01:29:41
. Возможно, у меня есть копия на вашем ноутбуке. Возможно, она не отображается. Хорошо. Она не отображается. Как... Это палитра. Правильно, да? Да,
01:32:01 – 01:32:44
правильно. Спасибо. Бисмиллахиррахманиррахим. Ваше Превосходительство, председатель панели и все уважаемые студенты, я хотел бы отметить свою презентацию, процитировав прямую цитату из Саида Нурси из Дамаска, из его проповеди. И это отражает мою позицию в этой презентации среди уважаемых студентов. Я присутствовал на этой панельной сессии, в которой участвуют сотни студентов, не для того, чтобы наставлять вас, как человек, выходящий за рамки своих возможностей, поскольку это выходит за пределы моих полномочий. Скорее, это как ребенок, который утром идет в медресе, а вечером возвращается к отцу
01:32:44 – 01:33:32
, а затем представляет урок, который он усвоил, чтобы проверить, правильно ли я его усвоил. Я жду наставлений или одобрения своего отца. Поэтому я представляю часть урока, который я усвоил, таким учителям, как вы. Меня зовут Фирдан Фардан Сиддик. Я новый аспирант в Университете Ибн Хадима, специализируюсь на изучении цивилизаций. Я представлю свою работу под названием «Поиск истины в эпоху постправды: метод Исбата и Нави в эпистемологии Нурси». И скажу, что истина пришла, а ложь исчезла; поистине, ложь рождается, чтобы исчезнуть.
01:33:33 – 01:34:14
Этот аят иллюстрирует очень четкое повеление Аллаха о том, что истина не может быть смешана с ложью, поэтому истина существует. Название моей работы связано с феноменом постправды, то есть отрицанием абсолютной истины и заменой объективной проверки субъективной конструкцией, что привело к плюрализму и релятивизму. Хорошо известно, что истина со временем трансформировалась. В досовременную эпоху она основывалась на откровении, затем в современности переместилась в область науки и
01:34:14 – 01:34:53
логики , и, наконец, в постмодерне была разрушена как всего лишь субъективная конструкция, воплощенная в максиме: « Я чувствую, следовательно, я существую». В трактате медсестер говорится, что поскольку те, кто отрицает и отрицает, не рассматривают саму реальность материи, а судят, исходя из собственного «я», интеллекта и зрения, можем ли мы привнести основанную на откровении истину в эту эпоху постправды, где источником истины являются чувства, наш собственный интеллект и наше собственное зрение?
01:34:54 – 01:35:37
Я утверждаю, что в более широком и критическом анализе постправда представляет собой широко распространенный эпистемологический кризис в современном обществе, и поэтому я хотел бы сформулировать эпистемологию медсестер-таухидской системы Исбада и Нафи, основанную на его понимании аль-Хакк как возражающей свободы вещей, но при этом проверяемо познаваемой для человеческого разума и этически обязательной ценности. Я привожу примеры из самого Дрисанура, из «Шести вопросов в трактате о плодах» и «Семи лучей», из того, как Нурси применял эпистемологию Исбада и Нафи, а затем привожу
01:35:37 – 01:36:21
свой личный пример из области эмпирических социальных наук Умара Хобайнана в османском контексте. В течение двух лет работы над диссертацией эта идея пришла мне в голову, и я надеюсь и пытаюсь сформулировать, применима ли эпистемология Нурси, Исбада и Нафи к другим областям исследований. Итак, что же является истиной в трактате Нурси? Истина аль-Хакк как божественная основа, что истина является источником онтологической реальности. И в «Сайнуре» говорится, что все науки обладают возвышенной реальностью.
01:36:22 – 01:37:04
Истина также вплетена в ткань существования. В ней говорится, что сотворенный мир — это не иллюзия, а место проявления нашей мазхар (духовной силы). И истина также ставит онтологическое первенство омовения над Адамом. Таким образом, утверждается, что существование — это чистое благо, а небытие — чистое зло. Существование неизменно, тогда как небытие мимолетно. Исходя из этой истины, Нурси излагает свое онтологическое видение. Действуя через назар, или взгляд, харфи «человек-глаз» и ният.
01:37:06 – 01:37:47
Для Нурси истина не только онтологически реальна и этически обязательна, но и познаваема. Поэтому я обсужу эпистемологическую основу, которая делает такое знание возможным посредством метода Исбат, Утверждения и Нави, или отрицания, прослеживая классическое формирование Исбат и Нави (я не буду это обсуждать, это было в статье), а второе — это трансформативные концепции Исбат и Нави у Дурси и их практическое применение. Здесь я прослеживаю артикуляции Исбат и Нави в Рисале и Нуре, где Дурси переосмысливает
01:37:47 – 01:38:33
спор между Исбат и Нави, от численного большинства к онтологической неэквивалентности. Он говорит, что если человек не является истинным человеком, он превращается в дьявольское животное, подобное некоторым европейцам. А также он говорит, что каждое отрицание основывается на отдельном частном ограничении, тогда как утверждение сходится к объективной реальности. В тексте также говорится, что даже если внешне это выглядит как утверждение, его смысл — несуществование и отрицание. Так как же? Нурси использовал термины «Исбат» и «Нави» взаимозаменяемо в зависимости от контекста.
01:38:33 – 01:39:16
Также Нурси сформулировал, что бремя доказательства для «Исбат» и «Нави» неодинаково . Вкратце, доказательство отрицания необходимо, исчерпывающе. Но чтобы утверждать, что это существует, достаточно просто указать на это. Нурси также утверждает, что причиной скептицизма является разделение религиозной науки. Я утверждаю, что у Нурси есть новые концепции, но они не являются чем-то совершенно новым.
01:39:16 – 01:39:54
Однако Нурси собрал воедино множество точек зрения, множество областей исследований. Доктор Мустафа Туна в своей статье сказал, что отличительной чертой мысли Нурси было использование таких понятий, как «манаи харфи», «манаи исми», из литературы, арабского языка, в контексте веры. И вот, новые концепции Нурси об Итбате и Нафи заключаются в преобразовании юридической неэквивалентности между Итбате и Нафи в онто-эпистемологическую структуру, в которой вуджуд основывается на тасдике и имане, а Нафи — на частной логике адаба.
01:39:58 – 01:40:43
Это схема, и с помощью искусственного интеллекта я попытался понять, насколько это плохо и так далее. Затем я предположил, что в рамках этих всеобъемлющих концепций Нурси о том, насколько это плохо, это приведет к универсальной онто-эпистемологии, которая применяется к онтологии, герменевтической этике и критике современного антиреализма. Все это я объяснил, взяв за основу 17-й, 6-й стих, а
01:40:43 – 01:41:24
практическое применение — в 6-м метре трактата о плодах и 7-м стихе. Возможно, вы не найдете буквального использования Итбате и Нафи, но это было отношение к Итбате и Нафи. И вот, собственно, моя диссертация, над которой я работал два года, изучая Завет Умара, и то, как легко найти темы в интернете, интеллектуальную карту исследований Завета. Я могу связаться со студентами, занимающимися теми же исследованиями, но я не нашел никаких востоковедческих нарративов о Завете Умара, о Завете Умарии.
01:41:24 – 01:42:05
Востоковеды всегда утверждают, что существует ограничительный Завет Умара. Но в османских документах его нет. Так почему же востоковеды отрицают его существование, в то время как османские ученые не могут идентифицировать Завет Умара? Таким образом, в заключение, концепция истины предлагает таухидическую социальную эпистемологию и обеспечивает рациональный путь к рациональной проверке путем понимания логики аргументации и дебатов. И второе – это критическое исследование как метод познания, позволяющий противостоять скептицизму
01:42:05 – 01:42:52
и субъективизму. Это связано с плодами трактата. Если вы вспомните плоды трактата, то увидите критическое исследование в противовес скептицизму. И последний пункт предлагает метаэпистемологическую дисциплину для оценки доказательств в дополнение к альтернативе историческому методу проверки. Большое спасибо за внимание. На этом сессия заканчивается, и я думаю, на мгновение я хотел бы подвести итоги. Мне кажется, у нас есть некая синяя линия, начиная с первого докладчика, — обсуждение правил и
01:42:52 – 01:43:30
Вторая докладчица говорила об отношениях цивилизации, науки и цивилизации, а третья — о моральном возрождении или нравственном восстановлении цивилизации. Третья же говорила о моральном отношении к СМИ, моральных ценностях, моральных мыслях, моральных суждениях и так далее, связанных с цивилизацией. Доктор Субхаши, вы также говорили о взаимосвязи цивилизаций, так что одна сессия посвящена одной теме. Спасибо всем докладчикам. Большое спасибо. Это сертификат для вас.
01:43:34 – 01:43:37
Доктор Субхаши? Он здесь. Спасибо. Спасибо. Спасибо. Да, да. Да, конечно. Спасибо . Спасибо. Спасибо. Спасибо . Спасибо . Спасибо . Да , хорошо. Спасибо.
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