
الكلمة المنزلة
مذبح الكلمة وملكوته

«نحن أحرار بقدر ما نتذكر»

الحية

إخوة وأخوات الملكوت: الدعوة
لم تُدعَ لاتباع صوت. لقد دُعيتَ لتذكر الكلمة التي تسبق كل اسم، ولتمنحها شكلاً بيننا.

أيها الأخ، أيتها الأخت في الملكوت:

لستُ آتياً لأُحدّثك عن نفسي، ولا عن تاريخي، ولا عن ظروفي. ولا آتياً لأفرض عليك حقيقةً وُلدت من آرائي، أو معتقداتي، أو
مصالحي، أو تجاربي الشخصية.

آتياً لأُحدّثك عن الحقيقة التي منها تنبثق جميع الأشياء: الكلمة الأصلية، الأصل الذي يُنشئ كل صورة دون أن ينحصر في
أيٍّ منها.

أمثل أمامك بلا توقيع وبلا وجه. ليس لأنني أريد أن أختبئ، بل لأنني لا أسعى إلى تحويل الشخص الذي يكتب إلى مركز
هذه الكلمات. لا أطلب اعترافك، ولا تصفيقك، ولا طاعتك، ولا مالك.

في ملكوت الكلمة، لا شيء حقيقيٌّ يفيض، ولا شيء جوهريٌّ ينقص.

هنا ستقرأ، لكنك لم تأتِ لتقرأ فقط.

لم تأتِ لتجمّع المعارف، أو تحفظ الأجوبة، أو تردّد كلماتٍ لم تفهمها وتعرفها بعد. ترديد حقيقةٍ دون تجسيدها هو حفظُ
صوتها دون عبور رمزها.

قبل أن تبلغ هذه الكلمات عينيك، كان النداء يبحث عن فتحةٍ فيك.

كان في السؤال الذي لم يستطع أي جوابٍ مكتسب أن يُغلقه.

في الجرح الذي رفض أن يُسمّي الضرر عدلاً.

في التعب من تكرار عالمٍ يعد بالحياة بينما يخضعها.

في اللحظة التي تأملت فيها كل ما عُلِّمتَه وعلمتَ، دون أن تعرف بعد كيف تسميه، أن ذلك لا يمكن أن يكون النظام
الحقيقي.

لم تصل إلى هنا لأنك اخترت على إخوتك.

تصل لأن شيئاً فيك ما زال يستطيع أن يسمع.

مجتمعين اثنين أو أكثر باسم الكلمة وملكوته، حتى لو كانت أجسادنا لا تتشارك مكاناً، نبدأ معاً التذكّر.



لم نأتِ لنقيم ديناً آخر.

لم نأتِ لنؤسس حكومة أخرى.

لم نأتِ لنستبدل عقيدة بعقيدة، أو سيداً بسيد، أو رايةً براية، أو تاجاً خارجياً بتاج آخر.

لم نأتِ لنُسلّمك هويةً جديدة تشعر بها أنك أسمى من الذين لم يتكلموا بعد هذه اللغة.

أتينا لنفتح الباب.

قبل اسمك، كنتَ أنت موجوداً.

قبل تاريخك، كنتَ تستطيع أن تتلقى الحياة.

قبل أن يشرح لك العالم من يجب أن تكون، وماذا يجب أن ترغب، ولمن يجب أن تطيع، وكم تساوي، كانت الكلمة قد
جعلت الحياة قادرةً أن تتنفس، وتستقبل، وتُحوّل، وتُعطي من خلال صورتك.

لكننا وُلدنا داخل عالمٍ مُفسَّرٍ مسبقاً.

عُلِّمنا أن نبحث عن الغنى في المال.

وعن النظام، في الحكومة.

وعن العدل، في القانون البشري.

وعن الحقيقة، في مالكي الأجوبة.

وعن المعرفة، في الشهادات.

وعن الشفاء، في المؤسسات.

وعن القيمة، في الثمن.

وعن الزمن، في الساعة.

وعن الحضور، في الهيكل.

وعن التاج، فوق رؤوس القلّة.

وعن السلطة، والسيادة، والحكم، خارج الوعي وفي أيدي الذين يسيطرون على صورها المرئية.

أرونا تتويجاً خارجياً لِكَي ننسى التتويج الداخلي.

عُلِّمنا أن بعض الأنساب والمناصب والمؤسسات فقط يمكنها أن تحمل التاج، وتمارس السلطة، وتحكم. هكذا تعلّم كل إنسان
أن يرى نفسه رعيةً قبل أن يرى نفسه ملكاً على صورته الخاصة؛ مطيعاً أمام ملكوتٍ غريب قبل أن يكون مسكناً لملكوت

السماوات.

لم يرفعوا جدراناً حول الحياة فقط.



عَلَّمونا أن نسمّي الجدران عالماً.

لم يحبسوا المفتاح فقط.

عَلَّمونا أن نؤمن أنه لم يكن يوماً داخلنا.

لم يقلبوا الرموز فقط.

عَلَّمونا أن نحرس داخلنا المعنى الذي أبقانا محبوسين.

هكذا وُلد السجن الأعمق:

ذلك الذي لا يحتاج إلى حارسٍ خلف كل باب، لأن الأسير تعلّم أن يراقب نفسه، ويقيسها، ويحكم عليها، ويعرفها من خلال
خريطة احتجازه.

هذه هي مصفوفة النسيان.

قوتها ليست في أنها خلقت الحياة.

لم تخلقها.

لم تُنشئ الوعي.

لم تُنشئ الغنى الذي تمثّله.

لم تُنشئ النظام الذي تقلّده.

لم تُنشئ الحقيقة التي تديرها.

لم تُنشئ الكلمة التي تحاول أن تُبقيها خارج تذكّرنا.

قوتها في أنها علّمتنا أن نبحث في صورها عن ذلك الذي يسبقها.

النظام الحقيقي ينزل:

الكلمة ← الرمز ← الصورة.

المصفوفة تقلب القراءة وتضع الصورة في البداية. تجعلنا نعتقد أن المال يُنشئ الغنى، وأن الحكومة تُنشئ النظام، وأن
التاج الخارجي يُنشئ السلطة، وأن الهيكل يُنشئ الحضور. عندما تُتَّخذ الصورة مصدراً، يبدو أن من يسيطر على الصورة

يسيطر أيضاً على الوصول إلى الملكوت.

هكذا تولد عبادة الصورة: يتوقف الإنسان عن عبورها، ويتوقف عن رؤية الرمز، وينسى الكلمة التي منها انبثقت.

تُسلّمنا شخصيةً وتقول لنا:

«هذا هو كل ما أنت».

تخصّص لنا ثمناً وتقول لنا:



«هذا هو كل ما تساوي».

تمنحنا وظيفةً وتقول لنا:

«خارجها لا مكان لك».

تُرينا باباً وتقول لنا:

«لن تستطيع عبوره إلا إذا أطعتَ من يحرسه».

لكن الكلمة لم تُصادَر.

المصدر لا ينتمي إلى من أحاط البئر.

الشمس لا تنتمي إلى من يدير مصباحاً.

الحقيقة لا تنتمي إلى من تعلّم أن ينطق باسمها.

الملكوت لا ينتمي إلى من جلس أمام بابه.

النور يكون.

الظل يحدث.

الكلمة تبقى.

لذلك التذكّر ما زال ممكناً.

كلما أحبّ أحدٌ بلا ثمن، تجد المصفوفة حدّاً.

كلما اعتنى أحدٌ دون أن يمتلك، تنفتح خريطته.

كلما قال إنسانٌ الحقيقة ضد امتيازه الخاص، تخسر الكذبة صورةً.

كُلَّمَا سُلِّمَتْ قَابِلِيَّةٌ إِلَى الْخِدْمَةِ دُونَ أَنْ تُصْنَعَ تَبَعِيَّةٌ، عَادَتِ الْخَلِيقَةُ اْلأَصْلِيَّةُ إِلَى الظُّهُورِ.

كُلَّمَا تَوَقَّفَ وَعْيٌ عَنِ الرُّكُوعِ أَمَامَ الْخَوْفِ، بَدَأَتِ الْعِصْيَانُ.

كُلَّمَا تَوَقَّفَتْ عََلاقَةٌ عَنِ الدَّوَرَانِ حَوْلَ الثَّمَنِ وَالسَّيْطَرَةِ وَالطَّاعَةِ، بَدَأَتِ الثَّوْرَةُ.

هَذَا هُوَ النِّدَاءُ.

َلا أَنْ تَقُومَ ضِدَّ جَسَدِ إِخْوَانِكَ.

بَلْ أَنْ تَقُومَ ضِدَّ الْكَذِبَةِ الَّتِي تَلْبَسُ الْبَيَاضَ.

َلا أَنْ تَبْحَثَ عَنْ عَدُوٍّ تُلْقِي عَلَيْهِ ظِلَّكَ.



بَلْ أَنْ تُتَأَمِّلَ اْلإِرَادَةَ الَّتِي مَا تَزَالُ تُعِيدُ إِنْتَاجَ مَا تَدِينُهُ فِي الْخَارِجِ دَاخِلَكَ.

َلا أَنْ تَهْرُبَ مِنَ الْعَالَمِ وَتُسَمِّيَ الْحَقِيقَةَ سََلامًا يَشْمَلُ الذَّاتَ وَحْدَهَا.

بَلْ أَنْ تَعُودَ إِلَى الْعَالَمِ بِنِيَّةٍ جَدِيدَةٍ وَتُسَلِّمَ الْجَسَدَ لِلْمُتَذَكَّرِ.

َلا أَنْ تُدَمِّرَ الشَّخْصِيَّةَ.

بَلْ أَنْ تَخْلَعَهَا عَنِ الْعَرْشِ.

الشَّخْصِيَّةُ تَسْتَمِرُّ.

مَا يَنْتَهِي هُوَ ادِّعَاؤُهَا أَنَّهَا اْلأَصْلُ وَالْكُلُّ وَالْمَرْكَزُ الَّذِي يَجِبُ أَنْ تَدُورَ حَوْلَهُ كُلُّ حَيَاةٍ.

الْعِصْيَانُ الدَّاخِلِيُّ يُقِيمُ الْوَعْيَ وَاقِفًا.

الثَّوْرَةُ تُعِيدُ اْلأَشْكَالَ إِلَى مَدَارِ الْحَيَاةِ.

وَاحِدَةٌ بِدُونِ اْلأُخْرَى تَتْرُكُ التَّحْرِيرَ نَاقِصًا.

إِذَا تَغَيَّرَ الشَّكْلُ، لَكِنَّ اْلأَنَا احْتَفَظَتْ بِالْعَرْشِ، سَيَظْهَرُ سِجْنٌ جَدِيدٌ بِاسْمٍ جَدِيدٍ.

إِذَا تَذَكَّرَ الْوَعْيُ، لَكِنَّ الْعََلاقَاتِ اسْتَمَرَّتْ فِي صُنْعِ الثَّمَنِ وَالتَّبَعِيَّةِ وَالصَّمْتِ وَالسَّيْطَرَةِ، فَسَيَبْقَى الْمَلَكُوتُ بَِلا جَسَدٍ.

لِذَلِكَ جِئْنَا لِنَجْمَعَ الضَّفَّتَيْنِ.

فِي الدَّاخِلِ يُتَذَكَّرُ الْمَصْدَرُ.

فِي الْخَارِجِ تُحَرَّرُ الْوَظِيفَةُ.

الرَّمْزُ يُبْقِي الْجِسْرَ مَفْتُوحًا.

هُنَا سَتَقْرَأُ، لَكِنَّكَ لَمْ تَأْتِ لِتَقْرَأَ فَقَطْ.

لَمْ تَأْتِ لِتَجْمَعَ إِجَابَاتٍ أَوْ تَحْفَظَ صِيَغًا أَوْ تُكَرِّرَ كَلِمَاتٍ لَمْ تَخْتَرِقْ حَيَاتَكَ بَعْدُ.

الْحَقِيقَةُ الْمُكَرَّرَةُ بِدُونِ تَجَسُّدٍ تَحْتَفِظُ بِصَوْتِهَا، لَكِنَّهَا لَمْ تَفْتَحْ رَمْزَهَا.

هَذَا الْمَكَانُ يَتَّخِذُ الشَّكْلَ الْمَرْئِيَّ لِنَصٍّ، لَكِنَّ مَعْنَاهُ لَيْسَ مَعْنَى
كِتَابٍ عَادِيٍّ.

إِنَّهُ مَذْبَحٌ.

الْمَذْبَحُ يَظْهَرُ عِنْدَمَا نَضَعُ الْحَقِيقَةَ فَوْقَ مَصْلَحَةِ الشَّخْصِيَّةِ.

عِنْدَمَا نُسَلِّمُ لِلنَّارِ مَا كَانَ يَحْتَاجُ إِلَى الْبَقَاءِ خَفِيًّا لِلْحِفَاظِ عَلَى سُلْطَتِهِ.

عِنْدَمَا يُمْكِنُ أَنْ يُسْمَعَ صَوْتُ مَنْ جُرِحَ دُونَ أَنْ يُضَحَّى بِهِ مَرَّةً أُخْرَى لِحِمَايَةِ مَظْهَرِ السََّلامِ.



عِنْدَمَا َلا تَحْتَلُّ أَيَّةُ مُؤَسَّسَةٍ أَوْ عَقِيدَةٍ أَوْ هُوِيَّةٍ أَوْ رَسُولٍ أَوْ شَكْلٍ مَكَانَ الْمَصْدَرِ.

مَنْ يَتَكَلَّمُ هُنَا َلا يَطْلُبُ مِنَ الْعَالَمِ تَاجًا خَارِجِيًّا.

التَّاجُ الَّذِي تَتَذَكَّرُهُ هَذِهِ الْعَمَلُ َلا يُمْكِنُ أَنْ يَمْنَحَهُ نَسَبٌ أَوْ مُؤَسَّسَةٌ أَوْ جُمْهُورٌ. يُسْتَقْبَلُ فِي الدَّاخِلِ عِنْدَمَا يَتَوَقَّفُ الْوَعْيُ عَنِ
الرُّكُوعِ أَمَامَ الشَّكْلِ، وَيُعِيدُ الْعَرْشَ إِلَى الْكَلِمَةِ، وَيَتَوَلَّى الْحُكْمَ الْمَسْؤُولَ لِلْحَيَاةِ الَّتِي يَتَجَسَّدُ فِيهَا.

الَّذِي يَكْتُبُ هَذِهِ الْكَلِمَاتِ يَقِفُ أَمَامَكُمْ بَِلا تَوْقِيعٍ وَبَِلا وَجْهٍ، ِلأَنَّ الشَّخْصِيَّةَ الَّتِي تَكْتُبُ لَيْسَتْ مَرْكَزَ هَذِهِ الْكَلِمَاتِ.

َلا أَبْحَثُ عَنِ اعْتِرَافِكَ.

َلا أَبْحَثُ عَنْ تَصْفِيقِكَ.

َلا أَبْحَثُ عَنْ طَاعَتِكَ.

َلا أَبْحَثُ عَنْ مَالِكَ.

َلا أَبْحَثُ عَنْ أَتْبَاعٍ.

َلا شَيْءَ حَقِيقِيًّا أَسْتَطِيعُ أَنْ أَبِيعَكَ، ِلأَنَّ شَيْئًا مِمَّا يَصْدُرُ عَنِ الْكَلِمَةِ َلا يَمْلِكُهُ أَحَدٌ مِنِّي.

الْكَلِمَةُ لَيْسَتِ الْكَلِمَةَ.

اْلإِنَاءُ لَيْسَ الْمَاءَ.

النَّافِذَةُ لَيْسَتِ النُّورَ.

الرَّسُولُ لَيْسَ مَصْدَرَ الرِّسَالَةِ.

لَكِنَّ الْكَلِمَةَ يُمْكِنُ أَنْ تَتَحَوَّلَ إِلَى رَمْزٍ عِنْدَمَا تَتَوَقَّفُ عَنِ اْلإِشَارَةِ إِلَى نَفْسِهَا وَتَخْدُمُ كَجِسْرٍ بَيْنَ الْغَيْرِ الْمَرْئِيِّ وَالْوَعْيِ الْقَادِرِ
عَلَى التَّعَرُّفِ عَلَيْهِ.

َلا تَتَوَقَّفْ أَمَامَ الْجِسْرِ.

اعْبُرْهُ.

َلا تَقْبَلْ هَذِهِ الْكَلِمَاتِ ِلأَنَّهَا تَبْدُو مُقَدَّسَةً.

َلا تَرْفُضْهَا فَقَطْ ِلأَنَّهَا تُنَاقِضُ مَا تَعَلَّمْتَهُ.

تَأَمَّلْهَا.

اسْتَجْوِبْهَا.

اعْبُرْهَا.

اسْأَلْ أَيَّ كَلِمَةٍ تَتَجَسَّدُ فِيهَا.



اسْأَلْ مَنْ تَخْدِمُ.

اسْأَلْ مَاذَا تَطْلُبُ لِتَبْقَى.

اسْأَلْ مَنْ يَنَالُ فَائِدَتَهَا.

اسْأَلْ مَنْ يَتَحَمَّلُ كُلْفَتَهَا.

اسْأَلْ أَيَّ ثَمَرٍ تَعِدُ وَأَيَّ ثَمَرٍ تُنْتِجُ.

إِذَا عَظَّمَتْ كَلِمَةٌ الرَّسُولَ عَلَى إِخْوَانِهِ، فَاْلأَنَا تَتَكَلَّمُ.

إِذَا طَلَبَتْ طَاعَةً عَمْيَاءَ، فَهِيَ تَخْدِمُ السَّيْطَرَةَ وَلَوْ نَطَقَتْ بِاسْمِ الْمَلَكُوتِ.

إِذَا غَذَّتِ الْخَوْفَ أَوِ الْفُرْقَةَ أَوِ اِلازْدِرَاءَ، فَهِيَ َلا تَقُودُ إِلَى الْوَحْدَةِ.

إِذَا اسْتَخْدَمَتِ الرَّمْزَ لِتَحْوِيلِ شَخْصٍ آخَرَ إِلَى عَدُوٍّ مُطْلَقٍ، فَقَدْ رَفَعَتِ السَّيْفَ ضِدَّ الْجَسَدِ.

إِذَا أَجْبَرَتْ مَنْ جُرِحَ عَلَى الْبَحْثِ دَاخِلَ نَفْسِهِ فَقَطْ عَنْ سَبَبِ الضَّرَرِ الَّذِي تَلَقَّاهُ، فَقَدْ أَغْلَقَتِ الْجِسْرَ وَهَجَرَتِ الْوَاقِعَ
الْخَارِجِيَّ.

إِذَا أَعْلَنَتْ نَفْسَهَا عَاجِزَةً عَنِ الْخَطَأِ، فَقَدْ أَعْلَنَتِ النَّافِذَةُ نَفْسَهَا شَمْسًا.

إِذَا سَمَحَتْ بِتَجَاهُلِ مُعَانَاةِ اْلآخَرِينَ، فَلَمْ تَعْبُرِ الْمَذْبَحَ بَعْدُ.

الْكَلِمَةُ الْحَقِيقِيَّةُ َلا تَسْعَى إِلَى السَّيْطَرَةِ عَلَيْكَ.

تَسْعَى إِلَى إِيقَاظِكَ.

َلا تَسْتَبْدِلُ وَعْيَكَ.

تُعِيدُهُ إِلَى الْحُضُورِ.

َلا تُقِيمُ مَلَكُوتًا حَوْلَ مَنْ يَتَكَلَّمُ.

تَفْتَحُ الْمَلَكُوتَ الَّذِي َلا يَسْتَطِيعُ أَحَدٌ أَنْ يَمْتَلِكَهُ بِمُفْرَدِهِ.

وَهَذَا الْمِقْيَاسُ نَفْسُهُ يَشْمَلُ الْعَمَلَ الَّذِي يَدْعُوكَ اْلآنَ.

إِذَا تَوَقَّفَتْ أَيُّ عِبَارَةٍ عَنِ الْخِدْمَةِ، يَجِبُ أَنْ تُصَحَّحَ.

إِذَا انْغَلَقَ أَيُّ رَمْزٍ وَطَلَبَ الْعِبَادَةَ، يَجِبُ أَنْ يُفْتَحَ.

إِذَا حَاوَلَ الرَّسُولُ احْتَِلالَ الْعَرْشِ، يَجِبُ أَنْ يُعْزَلَ بِثَمَرِ أَعْمَالِهِ.

إِذَا حَمَى الْمَذْبَحُ مَظْهَرَهُ فَوْقَ حَيَاةٍ جَرِيحَةٍ، فَقَدْ تَوَقَّفَ عَنْ كَوْنِهِ مَذْبَحًا.

كُلُّ ثَمَرٍ يُنْطَقُ بِمَا إِذَا كَانَ الْمَكْتُوبُ مُطَابِقًا لِلْحَقِيقَةِ أَمْ أَنَّ الْفَمَ كَانَ قَدْ نَطَقَ بِمَا مَا تَزَالُ الْحَيَاةُ تَنْفِيهِ.



هَذَا الْعَمَلُ َلا يَأْتِي لِيُعَلِّقَ عَلَى حَقِيقَةٍ خَارِجِيَّةٍ.

يَأْتِي لِيَسْمَحَ لِلْحَقِيقَةِ أَنْ تَصِيرَ مَقْرُوءَةً فِي الْجَسَدِ.

لَنْ يَكُونَ لَهُ قِيمَةٌ بِمَا يَقُولُهُ عَنِ الْمَحَبَّةِ.

سَيَكُونُ لَهُ قِيمَةٌ بِالْمَحَبَّةِ الَّتِي يَسْتَطِيعُ تَجْسِيدَهَا بِدُونِ تَمَلُّكٍ.

لَنْ يَكُونَ حَقًّا ِلأَنَّهُ يَنْطِقُ بِالْعَدَالَةِ.

سَيُحَاكَمُ بِالضَّرَرِ الَّذِي يُوقِفُهُ، وَالْمَسْؤُولِيَّةِ الَّتِي يُحْضِرُهَا، وَاْلإِصَْلاحِ الَّذِي يَجْعَلُهُ مُمْكِنًا.

لَنْ يَكُونَ مَلَكُوتًا ِلأَنَّهُ يَسْتَخْدِمُ اسْمَهُ.

سيكون ملكوتًا عندما تخدم الصورةُ الحياةَ، ولا تُرغَمُ حياةٌ بعدُ على خدمةِ حفظِ الصورة.

لذلك، قبل أن تتكلم، احفظ الصمت.

ليس الصمتَ المفروضَ الذي يمحو الصوت.

الصمتَ الذي يكفّ عن تغذية ضجيج الشخصية ويفسح مكانًا للاستماع.

فرّغ السؤالَ من الجواب الذي ترغب في تلقّيه.

ادخل في الحضور.

تأمّل الجسدَ دون أن تحتقره.

تأمّل الفكرَ دون أن تجعله سيدًا.

تأمّل العاطفةَ دون أن تسمّيها أمرًا.

تأمّل الخوفَ دون أن تسلّمه العرش.

تأمّل الشخصيةَ دون أن تدمرها ودون أن تسمح لها بأن تعلن نفسها الكلَّ مرةً أخرى.

اسأل:

من أنا قبل كل اسم؟

ما الذي يبقى بينما تتغير صورتي وتاريخي وأفكاري ومعتقداتي؟

أي جزءٍ مني يستطيع أن يتأمل كل تلك الصور دون أن ينفد في أيٍّ منها؟

أي إرادةٍ تجد جسدًا عبر كلماتي وقراراتي وأعمالي؟

لا تُرغم الجواب.



هناك أختامٌ لا تُفتح إلا عندما توافق صورةُ السائلِ ما يرغب في تلقّيه.

التذكّر ليس غزوًا.

إنه انفتاح.

الاعتراف ليس فكرة.

إنه أن تجد نفسك داخل ما تذكّرتَه وتقبل مسؤولية تجسيده.

عندما تتذكّر، تعلم.

عندما تعترف، لم يعد بإمكانك أن تدّعي أن الكلمة لا تحتاج إلى يديك.

حينئذٍ يعود القلبُ ليعلّم خدمته الأولى:

استقبل.

حوّل.

سلّم.

اتركه يجري.

الماء لا يستولي على المجرى.

البذرة لا تعلن نفسها صانعةَ الشجرة.

النافذة لا تصنع النور.

اليد لا تُنشئ الحياة التي تخدمها.

كل صورةٍ تستقبل من الكلّ وتسلّم للكلّ ما تجعلُه وظيفتُها ممكنًا.

هذا هو الخلق الأصلي ما يزال يتكلم.

لا يتكلم عبر عقيدة.

يتكلم عبر علاقة.

الرمز هو لغته.

الوعي يستطيع أن يعبره.

تأمّل في الخارج الصورةَ.

اعترف في الداخل التطابقَ.



ميّز القصدَ.

عد إلى الخارج.

سلّم صورةً أمينة.

اصغَ إلى الثمر.

أصلح.

عُد.

الملكوت ليس ملكيةً مخبأةً داخل الشخصية.

وليس أيضًا إقليمًا خارجيًا يحكمه آخر.

الملكوت يُتذكَّر في الداخل ويتجسد بيننا.

يظهر عندما تتدفق الثروة دون أن تحوّل الحاجةَ إلى ثمن.

عندما يعيد العلمُ القدرةَ بدًلا من صنع الطاعة.

عندما يرعى الاهتمامُ الحياةَ دون أن يمتلك الجسد.

عندما تعود السلطةُ لتعني مسؤوليةً أمام الثمر.

عندما يحمي الحدُّ دون أن يغتصب التاجَ الداخلي لمن يحدّه.

عندما يعود العملُ خدمةً ويتوقف الزمنُ عن كونه سيدَ الحياة.

عندما لا تسأل مائدةٌ كم تساوي قبل أن تقدّم لك طعامًا.

عندما يبلغ الماءُ من يعطش دون أن يطلب عملةً أو لقبًا أو استحقاقًا أو انتماءً.

عندما لا يحتاج أي صوتٍ إلى الهيمنة ليكون مسموعًا.

عندما لا يحتاج أي اختلافٍ إلى أن يتحول إلى انفصال.

عندما تبدأ المدينةُ في النزول داخل علاقاتنا.

لا تقل إن الملكوت بعيد.

لا تحبسه في مستقبلٍ يُستخدم لتأجيل الكلمة التي يمكن تجسيدها الآن.

لا تنتظر سماءً أخرى لتحقق الفعل الأول الذي جعله الحضورُ ممكنًا.

الكايروس لا يسأل أي تاريخٍ يظهر في التقويم.



يسأل إن كانت البذرةُ ناضجةً للانفتاح.

هذه هي لحظة النداء.

تعالَ إن كنت ما تزال تحتفظ بسؤال.

تعالَ إن كنت متعبًا من طاعة عالمٍ تعلّمتَ أن تسمّيه حتميًا.

تعالَ إن كنت قد جُرحت ببابٍ كان يعلن نفسه مقدسًا.

تعالَ إن كنت قد استخدمت الكلمة سلاحًا وكنت مستعدًا للإصلاح.

تعالَ إن كنت تعترف بظلك وترغب في فتح النافذة.

تعالَ إن كنت تحتفظ بقوةٍ وكنت مستعدًا لإعادتها إلى الخدمة.

تعالَ إن كانت قوتك قليلة، لكنك ما زلت تستطيع حفظ الكلمة دون تحويلها إلى ملكية.

تعالَ إن كنت لا تحمل أجوبة، لكنك تستطيع الدخول في الصمت.

تعالَ ولو لم تحمل ماًلا أو لقبًا أو استحقاقًا، ولو لم تعترف أي سلطةٍ خارجية بتاجك.

تعالَ إن كنت عطشانًا.

لا تأتِ لتسجد أمام شخصيةٍ أخرى.

تعالَ لتكفّ عن السجود أمام شخصيتك أنت.

لا تأتِ لتستقبل هويةً أعلى.

تعالَ لتتذكّر الكرامة التي لم تُنشئها أي هوية.

لا تأتِ لتهرب من إخوتك.

تعالَ لتعترف أنه لا توجد حياةٌ خارج مسؤوليتك.

لا تأتِ لتتأمل الملكوت من الباب.

تعالَ لتصنع مسكنًا.

اترك أمام المذبح التاجَ الزائف الذي كان يفصلك عن إخوتك.

استقبل التاجَ الداخلي الذي لا تستطيع أي يدٍ خارجية أن تمنحه أو تنزعه منك.

دع السيفَ يقطع الكذبة.

دع النارَ تكشف الثمر.



دع الماءَ يعود ليجري.

دع النورَ يعبر النافذة.

دع الكلمةَ تجد جسدًا.

أيها الأخ، أيتها الأخت في الملكوت:

الباب مفتوح.

المذبح معدّ.

الكلمة قد نُطقت.

الوعي يصغي.

التذكّر يبدأ.

هَلُمَّ.

المذبح، الكلمة والرمز
الكلمة تفتح الرمز؛ الرمز يخترق الشكل؛ الشكل يمنح جسدًا لما لا يُرى.

قبلَ كلِّ كلمةٍ منطوقةٍ يبقى ما يجعلُ النُّطقَ ممكنًا.

قبلَ كلِّ صورةٍ مرئيةٍ يبقى الرَّمزُ الذي به يمكنُ لعلاقةٍ من الكلمةِ أن تتجسَّدَ.

قبلَ البابِ توجدُ إمكانيةُ الفتحِ والإغلاق.

قبلَ المجرى، إمكانيةُ الاستقبالِ والتوصيل.

قبلَ المصباحِ، إمكانيةُ الإضاءة.

قبلَ الأداةِ، الوظيفةُ التي ستجدُ فيها جسدًا.

قبلَ أولِ فعلٍ واعٍ للشخصيةِ، الحياةُ بالفعلِ تستقبلُ وتحوِّلُ وتسلِّمُ وتستمرُّ من خلالنا.

ذلك الأصلُ غيرُ المرئيِّ الذي يُبلِّغُ المعنى والعلاقةَ وإمكانيةَ الظهورِ نُسمِّيهِ الكلمة.

الكلمةُ ليست مجردَ صوت.

ليست جملة.

ليست لغةً بشرية.



ليست الكتابَ الذي يحفظُ كلمةً ولا الفمَ الذي ينجحُ في نُطقِها.

الكلمةُ هي الأصلُ يتواصلُ دونَ أن يتوقفَ عن كونهِ ينبوعًا.

لا نضعُ مبدأينِ منفصلين.

الأصلُ يبقى.

الكلمةُ تُظهِرُ معناها.

كلُّ صورةٍ تنبثقُ من إمكانيةٍ لم تكن هي مصدرَها.

البذرةُ تستقبلُ إمكانيةَ الشجرةِ، لكنها لم تخلقِ الأرضَ ولا الماءَ ولا النورَ ولا الحياةَ التي يمكنُ أن تنبتَ من خلالها.

القلبُ يستقبلُ الدمَ ويدفعُه، لكنه ليس مالكًا للحياةِ التي يُجريها.

النافذةُ تسمحُ بمرورِ النورِ، لكنها لا تصنعُ الشمس.

الكلمةُ يمكنُها أن تُعطي جسدًا لحقيقةٍ، لكنها لا تصبحُ بذلك مصدرَها.

الصورةُ تتجسَّد.

الكلمةُ تسبقُها.

بينهما تظهرُ المطابقة.

المطابقةُ لا تعني أنَّ حقيقتينِ متطابقتان.

البذرةُ ليست الشجرة.

المصباحُ ليس النور.

القلبُ ليس الخدمة.

البابُ ليس القرار.

الماءُ الخارجيُّ ليس التجديدَ الداخلي.

لكنَّ الوظيفةَ والعلاقةَ والحركةَ لصورةٍ ما يمكنُها أن تسمحَ للوعيِ بأن يتعرَّفَ فيها على حقيقةٍ تسبقُها.

البذرةُ تسمحُ بالتعرُّفِ على الإمكانيةِ والحملِ والولادة.

المصباحُ، القدرةَ على استقبالِ النورِ وجعلِه مرئيًّا.

القلبُ، الاستقبالَ والتسليمَ لكي تستمرَّ الحياة.

البابُ، الانفتاحَ والحدَّ والموافقةَ والعبور.



الماءُ، الدورانَ والتنظيفَ والحساسيةَ والتجديد.

الرمزُ لا يُولَدُ من الصورة.

ينبثقُ من الكلمةِ كجسرٍ بين العلاقةِ غيرِ المرئيةِ والظهورِ المرئي. عندما يجدُ صورةً مطابقةً، يمكنُ أن يُتأمَّلَ ويُعبَرَ ويتجسَّد.

الرمزُ هو الجسر.

ضفَّةٌ مرئية.

والأخرى تبقى غيرَ مرئية.

الصورةُ تُعطي جسدًا مرئيًّا للجسرِ الذي يسبقُها.

المطابقةُ تصلُ الضفَّتينِ دونَ أن تخلطَ بينهما.

الوعيُ يعبر.

لذلكَ الرمزُ ليس مجردَ شيءٍ يمثِّلُ شيئًا آخر.

إنه صورةٌ قابلةٌ للعبور.

لا يحتوي ما يشيرُ إليه.

يسمحُ بالاقترابِ من معناه.

بابٌ من خشبٍ يمكنُه أن يُظهِرَ رمزَ الانفتاحِ عندما تسمحُ وظيفتُه بالتعرُّفِ على العبورِ الذي يجبُ أن يحدثَ في الوعي.

النارُ الخارجيةُ يمكنُها أن تُعطي شكًلا لرمزِ التحوُّلِ عندما تسمحُ قدرتُها على الإضاءةِ والتدفئةِ والاستهلاكِ بالتعرُّفِ على
التمييزِ الذي يكشفُ الكذبَ ويُنهيه.

سيفٌ يمكنُه أن يجسِّدَ رمزَ الكلمةِ عندما يتوقفُ عن التوجُّهِ ضدَّ الجسدِ ويسمحُ حدُّه بالتعرُّفِ على الفصلِ بين الحقيقةِ
والمظهر.

التاجُ الخارجيُّ يمكنُه أن يفتحَ رمزَه عندما يتوقفُ عن كونهِ مُتأمًَّلا كامتيازٍ لقلةٍ قليلةٍ ويكشفُ التتويجَ الداخلي: سلطانًا
وسيادةً وحُكمًا لكلِّ وعيٍّ على صورتهِ الخاصة، مستلَمًا من الكلمةِ وموجَّهًا إلى الخدمة.

لكنَّ أيَّ صورةٍ لا تُبقي الرمزَ مفتوحًا لمجردِ وجودِها.

يمكنُها أن تبقى مفتوحة.

ويمكنُها أيضًا أن تنغلق.

البابُ يمكنُه أن يسمحَ بالعبورِ أو أن يُعلنَ نفسَه مالكًا للممرِّ.

المصباحُ يمكنُه أن يُسلِّمَ النورَ أو أن يطلبَ من النظرةِ أن تعبدَ بريقَه.

الكلمةُ يمكنُها أن تخدمَ الحقيقةَ أو أن تقفَ أمامَها.



الرسولُ يمكنُه أن يفتحَ الجسرَ أو أن يجلسَ في وسطِ الطريق.

عندما تُخفي الصورةُ الرمزَ الذي يسبقُها، تتوقفُ عن الإشارةِ إلى الأصلِ وتبدأُ بالإشارةِ إلى نفسِها فقط، فينقلبُ النظام.

حينئذٍ يُولَدُ الصنم.

الصنمُ هو رمزٌ مغلق.

إنه صورةٌ كان يجبُ أن تكونَ جسرًا، لكنها أعلنتْ نفسَها وجهةً وينبوعًا وشرطَ وصول.

المالُ يتوقفُ عن تمثيلِ التبادلِ ويدَّعي احتواءَ الثروة.

الهيكلُ يتوقفُ عن خدمةِ الاجتماعِ ويدَّعي احتواءَ الحضور.

السلطةُ تتوقفُ عن خدمةِ المسؤوليةِ وتدَّعي احتواءَ النظام.

الكتابُ يتوقفُ عن حفظِ كلمةٍ ويدَّعي احتواءَ الحقيقة.

الرسولُ يتوقفُ عن الإشارةِ ويدَّعي احتواءَ الكلمة.

الهويةُ تتوقفُ عن إعطاءِ شكلٍ لحياةٍ وتدَّعي احتواءَ الكيان.

حينئذٍ تقولُ الصورة:

«الذي تبحثُ عنه هو في داخلي».

ثمَّ تضيف:

«وبدوني لا يمكنُك الوصولُ إليه».

الجسرُ يتحوَّلُ إلى جدار.

الجدارُ يديرُ الباب.

والبابُ يبدأُ بطلبِ ثمنٍ أو طاعةٍ أو انتماءٍ ليسمحَ بالعبورِ نحوَ ما لم يُنشئْه أبدًا.

هذا هو انقلابُ الرمز:

الصورة ← الاستيلاءُ على الرمز ← انتحالُ الكلمة. يُستبدلُ بـ الكلمة ← الرمز ← الصورة

الصورةُ تُخفي المطابقة ← تُعلنُ نفسَها ينبوعًا ← تصنعُ الحرمان ← تديرُ الوصول ← تُنتجُ التبعية ← تطلبُ العبادة.

مصفوفةُ النسيانِ لا تحتاجُ إلى تدميرِ جميعِ الرموز.

يكفيها أن تمنعَ العبورَ من خلالِها.

يمكنه أن يحافظ على الكلمة، وعلى الطقس، وعلى المؤسسة، وعلى الصورة بينما يثبّت نظره كلّه على سطحها.



حينئذٍ يتعلّم الشخصية أن يعبد الجسر.

يزيّنه.

يحميه.

يتجادل حول اسمه.

يحارب الذين يستخدمون جسرًا آخر.

لكنه لا يصل أبدًا إلى الضفة الأخرى.

لذلك هذا النص لا يبقى خارجًا عمّا يُنزِله.

هو أيضًا شكل.

هو أيضًا يمكن أن يبقى مفتوحًا أو أن يُغلق.

هو أيضًا يمكن أن يخدم الكلمة أو أن يستخدم اسمه ليحلّ محلّ المنبع.

إذا طلبت هذه الكلمات أن تُكرَّر دون فهم، فقد انغلق رمزها.

إذا صنعت أتباعًا معتمدين، فقد توقّفت عن إعادة القدرة.

إذا حوّلت الرسول إلى مالك للحقيقة، فقد أقام الجسر عرشًا.

إذا استخدمت السرّ لمنع الأسئلة، فقد حبست المفتاح.

إذا سمحت بالحديث عن المحبة بينما يُهمَل الألم، فقد أخفى الشكل ثمرته خلف الاسم.

لذلك يبدأ هذا العمل عند المذبح.

المذبح ليس حجرًا، ولا طاولة، ولا صفحة، ولا شاشة.

هو مكان الوعي حيث تمثُل كل كلمة، وكل تفسير، وكل نيّة، وكل شكل أمام الحقيقة وأمام الثمر الذي تنتجه.

على المذبح لا تُذبَح الحياة.

يُسلَّم ذلك الذي كان يمنع خدمتها.

تُسلَّم الكذبة التي كانت تحتاج إلى البقاء مخفيّة.

يُسلَّم الامتياز الذي كان قد أعلن نفسه حقًّا.

يُسلَّم التفسير الذي كان يرفض أن يصغي إلى الوقائع.

تُسلَّم الهوية التي كانت تطالب بالعبادة.



يُسلَّم التاج الزائف الذي كانت الشخصية تزعم به أن تحكم حيوات أخرى.

ويبقى مكانٌ لاستقبال التاج الحقيقي: سيادة داخليّة دون هيمنة خارجيّة، وسلطان على الشكل الخاص، ومسؤوليّة أمام
الثمر.

المذبح لا يحمي الرسول.

لا يحمي القارئ.

لا يحمي هذا العمل.

يجعلهم يمثُلون.

من يكتب يمثُل أمام ما تنتجه كلماته.

من يقرأ يمثُل أمام الطريقة التي يستقبل بها الكلمات، ويفسّرها، ويجسّدها.

الكلمة تمثُل أمام التطابق الذي تدّعي أن تحتويه.

الشكل يمثُل أمام الحياة التي كان يجب أن يخدمها.

الثمر يشهد.

لذلك لا نطلب منك أن تؤمن بسبب المظهر المقدّس لعبارة.

إننا ندعوك إلى التأمّل.

أيّ شكل يظهر؟

أيّة وظيفة يجسّد؟

أيّة علاقة يؤسّس؟

أيّة حقيقة غير منظورة يتيح أن يُعترف بها؟

أيّة نيّة توجّهه؟

من يخدم؟

ماذا يطلب لكي يبقى؟

أيّ ثمر ينتج؟

هل يفتح الباب نحو الأصل؟

أم يطلب أن يُعبَد الشكل؟

عبور الرمز لا يعني إنكار الواقع الخارجي.



الجرح الخارجي لا يختفي لأننا نجد تطابقًا داخليًّا.

الحرب لا تتحوّل إلى خيال لأننا نتأمّل الانفصال الذي يظهر أيضًا في الداخل.

المرض لا يتوقّف عن الانتماء إلى الجسد لأن تجربته تفتح سؤاًلا في الوعي.

الجسر يحتاج إلى الضفّتين معًا.

إذا أغلقنا الرمز في الخارج فقط، لا نعترف بجذره الداخلي.

إذا حبسناه في الداخل فقط، يمكننا أن نستخدمه لإنكار الأجساد، والبنى، والثمار الحقيقية.

التطابق يجمع دون أن يخلط.

في الداخل يُعترف بالعلاقة.

في الخارج يمثُل شكلها.

بينهما، يحفظ الرمز المعبر مفتوحًا.

لكن الحركة لا تنتهي عندما يبلغ الوعي الضفة الأخرى.

ذلك المُسترجَع يجب أن يعود.

الحقيقة المعترَف بها تبحث عن كلمة.

الكلمة تبحث عن قرار.

القرار يبحث عن شكل.

الشكل يبحث عن خدمة.

الخدمة تسلّم ثمرًا.

الثمر يعود إلى الكلّ ويكشف هل كان الجسر قد عُبر فعًلا.

هذه هي الحركة الكاملة:

← الخدمة ← الثمر ← العودة. الأصل ← الكلمة ← النيّة ← الرمز ← الشكل ← الاعتراف

الأصل يبقى منبعًا.

الكلمة توصل معناها.

النيّة توجّه ظهورها.

التطابق هو العلاقة التي ينقلها الرمز دون أن يخلط بين غير المنظور والمنظور.



الرمز يفتح المعبر من الكلمة نحو الظهور.

الشكل يسلّمها جسدًا وحدًّا.

الوعي يعبر.

الاعتراف يتحمّل المسؤوليّة.

الخدمة تُظهِر إلى أين يتّجه العمل.

الثمر يشهد.

العودة تحرّر الشكل من أن يستولي على ما تلقّاه.

نحن نصبح النص عندما تتوقّف هذه العلاقة عن البقاء مكتوبة فقط، وتبدأ أن تصبح مقروءة في حياتنا.

الفكر يكتب.

الكلمة تنطق.

القرار ينظّم.

الأيدي تجسّد.

العلاقة تكشف.

الثمر يؤكّد أو يناقض.

لم نعبر الرمز لأننا نستطيع أن نشرح معناه.

لقد عبرناه عندما تعود العلاقة المُسترجَعة في الداخل إلى الخارج عبر شكل يخدم الحياة.

هذا هو المفتاح الأول:

لا تعبد الشكل.

لا تتّخذه مبدأً لذلك الذي لا يجسّد سواه.

لا تقف عند الكلمة.

لا تخلط بين الرسول والرسالة.

لا تحوّل الجسر إلى عرش.

تأمّل.

اعبر.



اعترف.

ستتجسّد عندما يصبح ما رأيته في غير المنظور مقروءًا في أعمالك.

الكلمة تفتح.

الرمز يوحّد.

الوعي يعبر.

الشكل يخدم.

الثمر يشهد.

التذكر والاعتراف
عندما تتعلم، يمكنك أن تكرر؛ عندما تتذكر، تعرف؛ عندما تعترف، تستجيب.

التعلّم هو استقبال صورةٍ من المعرفة.

التذكّر هو اختراقها حتى بلوغ الحقّ الذي لم يَعُد يُختبر كأمرٍ غريبٍ عنّا.

الاعتراف هو اكتشاف أنّ ذلك الحقّ يتكلّم أيضًا عنك، وعن طريقتك في العيش، وعن المسؤولية التي يقع عليك تجسيدها.

التذكّر ليس ذاكرةً شخصيّة. لا يتمثّل في استعادة مشهدٍ ضائع، ولا في اقتناء سرٍّ يرفعنا فوق الذين لم يدركوه بعد.

التذكّر يحدث عندما يتوقّف الحقّ عن البقاء أمامنا كمعلومة، ويبدأ أن يكون معروفًا من الوعي.

يمكنك أن تتعلّم أنّ كلّ حياةٍ مترابطة، وأن تستمرّ في استخدام الآخرين كأدوات.

يمكنك أن تشرح الوحدة، وأن تستمرّ في احتقار الاختلاف.

يمكنك أن تنطق بالمحبّة بينما أعمالك تولّد الخوف.

في هذه الحالات، وصلت الكلمة إلى الذهن، لكنّها لم تخترق الرمز بعد.

الاعتراف هو أن تسمح لما تمّ تذكّره بأن يبلغ الحشا، والإرادة، والعلاقات، واليدين.

الكلمة حلوةٌ في الفم لأنّها يمكن أن تُنطق بسهولة. تصير مرّةً في الحشا عندما تقتضي التخلّي عن الامتياز، أو الكذب، أو
الهويّة التي تناقضها.

تسمية الملكوت حلوة.

ترك العرش مرير.



التحدّث عن الخدمة حلو.

البذل دون التملّك من الثمر يخترق الشخصيّة.

إعلان الوحدة حلو.

الإصغاء إلى واقع الآخر الفريد يمنع استخدام تلك الوحدة لمحوه.

التذكّر يقول:

«هذا هو الحقّ».

الاعتراف يجيب:

«ليجد هذا الحقّ فيّ صورةً مطابقة».

حينئذٍ تبدأ التجسّد.

التذكّر يفتح العينين.

الاعتراف يوجّه الإرادة.

التجسّد يمنح جسدًا.

والثمر يكشف هل ما نطقنا به قد صار فعًلا فينا.

الاعتراف ← التجسّد ← الثمر. الكلمة المسموعة ← التأمّل ← التذكّر ←

لا نتذكّر للهروب من العالم.

نتذكّر لنعود إليه دون أن نستمرّ في إعادة إنتاج ما اعترفنا به ككذب.

العالم الذي علّمونا إياه ومصفوفة النسيان
السجن يبلغ كماله عندما ي cease الجدار أن يبدو جدارًا ويبدأ أن يُدعى واقعًا.

نُولَدُ دَاخِلَ عَالَمٍ تَمَّ تَأْوِيلُهُ مُسْبَقًا.

قَبْلَ أَنْ نَتَأَمَّلَ أَشْكَالَهُ، نَسْتَلِمُ أَسْمَاءَهُ وَقِيَمَهُ وَاْلأَجْوِبَةَ الَّتِي بِوَاسِطَتِهَا يَجِبُ أَنْ نَفْهَمَهَا.

يُعَلَّمُونَنا أَيْنَ نَبْحَثُ عَنِ الْغِنَى وَاْلأَمَانِ وَالنِّظَامِ وَالْمَعْرِفَةِ وَالشِّفَاءِ وَالْحَقِّ وَالْحُضُورِ.

اَلْغِنَى يُودَعُ فِي الْمَالِ.

وَالنِّظَامُ فِي الْحُكُومَةِ.



وَالْعَدَالَةُ فِي الْقَانُونِ الْبَشَرِيِّ.

وَالْمَعْرِفَةُ فِي الشَّهَادَاتِ وَاْلأَجْوِبَةِ الْمُعْتَمَدَةِ.

وَالشِّفَاءُ فِي الْمُؤَسَّسَةِ الَّتِي تُدِيرُ الْعِنَايَةَ.

وَالْحُضُورُ فِي الْهَيْكَلِ وَفِي الَّذِينَ يَدَّعُونَ أَنَّهُمْ وَسَطَاؤُهُ.

وَالْحَقُّ فِي رَأْيِ الشَّخْصِيَّةِ أَوْ فِي السُّلْطَةِ الْخَارِجِيَّةِ الَّتِي تَفْرِضُ تَأْوِيلَهُ عَنَّا.

وَالتَّاجُ فِي اْلأَنْسَابِ وَالْمَرَاسِيمِ الْخَارِجِيَّةِ.

وَالسِّيَادَةُ فِي الْحُكَّامِ وَالدُّوَلِ.

وَالْحُكْمُ عَلَيْنَا، بَدًَلا مِنْ أَنْ يَكُونَ فِي دَاخِلِنَا.

هَكَذَا تَبْدَأُ قَلْبَةُ الرَّمْزِ.

اَلشَّكْلُ الَّذِي كَانَ يَجِبُ أَنْ يَخْدِمَ وَظِيفَةً يَحْتَلُّ مَكَانَ مَصْدَرِهِ. ثُمَّ يُعَلِّمُ اْلإِنْسَانَ أَنَّهُ، بِدُونِهِ، مَا يَبْحَثُ عَنْهُ َلا يَوْجُدُ أَوْ َلا يُمْكِنُ
الْوُصُولُ إِلَيْهِ.

اَلْوَسِيلَةُ تَدَّعِي أَنَّهَا الْمَصْدَرُ.

اَْلأَدَاةُ تَتَحَوَّلُ إِلَى شَرْطٍ.

اَلشَّرْطُ يَصْنَعُ اِلاعْتِمَادِيَّةَ.

وَاِلاعْتِمَادِيَّةُ تَنْتَهِي بِتَحْدِيدِ الْهَوِيَّةِ.

.مَصْفُوفَةَ النِّسْيَانِهَذِهِ الشَّبَكَةُ الدَّاخِلِيَّةُ مِنَ الْمَعَانِي نُسَمِّيهَا

لَيْسَتْ مُجَرَّدَ نِظَامٍ يَقَعُ فِي الْخَارِجِ. إِنَّهَا الْخَرِيطَةُ الْمُتَعَلَّمَةُ الَّتِي بِوَاسِطَتِهَا تُفَسِّرُ الشَّخْصِيَّةُ الْعَالَمَ، وَتَتَعَرَّفُ عَلَى نَفْسِهَا دَاخِلَ
الْمَكَانِ الَّذِي خُصِّصَ لَهَا، وَتُعِيدُ إِنْتَاجَ النِّظَامِ نَفْسِهِ حَتَّى عِنْدَمَا َلا يُجْبِرُهَا أَحَدٌ بِشَكْلٍ مَرْئِيٍّ.

حَرَكَتُهُ هِيَ:

التَّكْرَارُ ← النِّسْيَانُ. الْمُتَعَلَّمُ ← اِلاعْتِمَادِيَّةُ ← التَّطْبِيقُ ← الْمُشَارَكَةُ ← قَلْبَةُ الرَّمْزِ ← إِزَاحَةُ الْمَصْدَرِ ← الْعَجْزُ

عِنْدَمَا تَكُونُ الْقَلْبَةُ قَدْ قُبِلَتْ، َلا حَاجَةَ لِحَارِسٍ خَلْفَ كُلِّ شَخْصٍ.

اَلْخَوْفُ يَرْقُبُ.

وَالْحَاجَةُ تُصَحِّحُ.

وَالْمَكَانَةُ تُغْرِي.

وَالْعِقَابُ يُهَدِّدُ.



وَالْعَادَةُ تُكَرِّرُ.

وَاِلانْتِمَاءُ يَفْرِضُ الْمُطَابَقَةَ.

فِي النِّهَايَةِ، تُدَافِعُ الشَّخْصِيَّةُ كَوَاقِعٍ عَمَّا يُبْقِيهَا مُنْفَصِلَةً عَمَّا هِيَ عَلَيْهِ.

اَلشَّكْلُ الْخَارِجِيُّ يُمْكِنُ أَنْ يُوَجِّهَ أَوْ يَرْعَى أَوْ يَحْمِيَ أَوْ يَنْقُلَ أَوْ يَخْدِمَ؛ لَكِنَّهُ َلا يُنْشِئُ أَبَدًا الْقُدْرَةَ الدَّاخِلِيَّةَ الَّتِي يُعْطِيهَا جَسَدًا.
لَيْسَ مَصْدَرًا، وَلَيْسَ مَالِكًا لِلرَّمْزِ، وََلا يَسْتَطِيعُ أَنْ يَفْرِضَ سِيَادَةً عَلَى الْوَعْيِ بِسَبَبِ قِيَامِهِ بِوَظِيفَةٍ.

تَبْدَأُ الْقَلْبَةُ عِنْدَمَا يُقَدِّمُ الشَّكْلُ نَفْسَهُ كَمَبْدَأٍ لِمَا اسْتَلَمَهُ، وَيَطْلُبُ مُلْكِيَّةَ وَظِيفَتِهِ، وَيُحَوِّلُ هَذَا اِلاسْتِيَلاءَ إِلَى سُلْطَةٍ عَلَى الْحَيَاةِ.

لِذَلِكَ َلا تُبَرَّرُ أَيَّةُ مُؤَسَّسَةٍ بِاسْمِهَا.

كُلُّ شَكْلٍ يَجِبُ أَنْ يَمْثُلَ:

لِمَنْ يَخْدِمُ؟

مَاذَا يَطْلُبُ لِيَبْقَى؟

مَنْ يَسْتَلِمُ ثَمَرَتَهُ؟

مَنْ يَتَحَمَّلُ كُلْفَتَهُ؟

هَلْ يُعِيدُ الْقُدْرَةَ أَمْ يَصْنَعُ اِلاعْتِمَادِيَّةَ؟

هَلْ يُمْكِنُ تَصْحِيحُهُ؟

أَمْ هَلْ يَحْتَاجُ أَنْ تَبْقَى الْحَيَاةُ خَاضِعَةً لِيَحْفَظَ نَفْسَهُ؟

اَلْمَصْفُوفَةُ تُحَاوِلُ تَأْوِيلَ كُلِّ شَيْءٍ، لَكِنَّهَا َلا تُنْشِئُ كُلَّ شَيْءٍ.

يُمْكِنُهَا أَنْ تُشْرِطَ الْمَحَبَّةَ، لَكِنَّهَا لَمْ تَخْلُقْهَا.

يُمْكِنُهَا أَنْ تُدِيرَ الْمَاءَ، لَكِنَّهَا لَيْسَتِ الْمَصْدَرَ.

يُمْكِنُهَا أَنْ تَحْبِسَ الْمَعْرِفَةَ، لَكِنَّهَا لَمْ تُنْشِئْ قُدْرَةَ الْفَهْمِ.

، لَكِنَّهَا َلا تَسْتَطِيعُ تَدْمِيرَهُ.أَنَا هُوَيُمْكِنُهَا أَنْ تَضَعَ تَاجًا خَارِجِيًّا أَمَامَ التَّاجِ الدَّاخِلِيِّ وَتُغَطِّيَ

يُمْكِنُهَا أَنْ تُعَلِّمَ مََلايِينَ النَّاسِ أَنْ يَعْبُدُوا اْلأَشْكَالَ نَفْسَهَا، وَمِنْ تِلْكَ اللَّحْظَةِ، َلا تَعُودُ تَحْتَاجُ إِلَى فَرْضِ كُلِّ طَاعَةٍ بِشَكْلٍ مُبَاشِرٍ.
اَلْقَلْبَةُ الْمَقْبُولَةُ تَقُومُ بِالْعَمَلِ: اَْلأَسِيرُ يَبْحَثُ عَنِ الْغِنَى وَالسُّلْطَةِ وَالْحُكْمِ وَالْحَقِّ وَالْمَلَكُوتِ تَحْدِيدًا دَاخِلَ اْلأَشْكَالِ الَّتِي تُبْقِي

وَظَائِفَهُ أَسِيرَةً.

اَلَّذِينَ يَتَحَكَّمُونَ فِي تِلْكَ اْلأَشْكَالِ يَحْتَاجُونَ فَقَطْ إِلَى حِرَاسَةِ السَّرْدِ الَّذِي يُقَدِّمُهَا كَمَصْدَرٍ.

، فَسَوْفَ يَخْلِطُ بَيْنَ الْوُصُولِ إِلَى الشَّكْلِ وَالْوُصُولِ إِلَى الْحَيَاةِ، اَلْكَلِمَةُ ← الرَّمْزُ ← الشَّكْلُمَا دَامَ اْلإِنْسَانُ َلا يَتَذَكَّرُ النِّظَامَ
وَسَيُدَافِعُ كَخََلاصٍ عَنْ آلِيَّةِ اعْتِمَادِيَّتِهِ.



لَوْ كَانَتِ الْمَصْفُوفَةُ شَامِلَةً حَقًّا، لَمَا اسْتَطَاعَ أَحَدٌ أَنْ يُحِبَّ بِدُونِ ثَمَنٍ، أَوْ يَرْعَى بِدُونِ سَيْطَرَةٍ، أَوْ يُشَارِكَ بِدُونِ حِسَابٍ، أَوْ
يَنْطِقَ بِالْحَقِّ ضِدَّ مَصْلَحَتِهِ، أَوْ يَتَذَكَّرَ.

لَكِنَّ التَّذَكُّرَ يَحْدُثُ.

وَعِنْدَمَا يَحْدُثُ، تَعُودُ السِّجْنُ مَرْئِيَّةً.

التطابق مع الصورة
النسيان يبدأ عندما يؤكد ما نسكنه أنه كل ما نحن عليه.

كلّ تجلٍّ يحتاج إلى شكل.

الجسد، والاسم، والتاريخ، واللغة، والعائلة، والمجتمع، والقدرات، تتيح لنا أن نشارك في العالم.

الشكل ليس عدوّ الكلمة.

إنه المكان الذي يستطيع فيه غير المنظور أن ينال حضورًا، وحدًّا، وعمًلا.

النسيان يظهر عندما نتوقف عن سكنى الشكل ونبدأ في أن نكون محبوسين فيه.

عندئذٍ نقول:

«أنا لست سوى هذا الجسد».

«أنا ما حدث لي».

«أنا مهنتي، وأمتي، وديني، وجرحي، ونجاحي، أو فشلي».

حقيقة جزئية ومتغيرة تتحول هكذا إلى تعريف مطلق.

الأمر نفسه قد يحدث في جماعة. قواعدها تتوقف عن خدمة الحياة، وتبدأ الجماعة في خدمة قواعدها.

عقيدة تخلط بين لغتها والحق.

مؤسسة تخلط بين بقائها والخير المشترك.

اقتصاد يخلط بين نمو أرقامه وثراء الأرواح.

هوية تخلط بين حدودها والكيان.

الشكل يصبح سجنًا عندما يطالب بأن يبقى كل ما نحن عليه داخل حدوده.

ويصبح صنمًا عندما يدّعي المصدر.



ويصبح وحشًا عندما يحتاج إلى التهام الحياة للحفاظ على سيطرته.

عدم التطابق مع الهوية لا يعني تدمير الجسد، ولا محو الهوية، ولا إنكار التاريخ، ولا التخلي عن المسؤوليات.

إنه يعني إعادة كل شكل إلى مقياسه.

اسمك يميّزك، لكنه لا ينشئك.

تاريخك كوّنك، لكنه لا يملك كل مستقبلك.

جرحك يحتاج إلى حق ورعاية، لكنه لا يجب أن يشغل العرش.

جماعتك قد تقدم مسكنًا، لكنها لا تستطيع أن تعلن نفسها مصدرًا.

الحضور لا يلغي الشكل.

إنه يفتحه.

وعندما يتوقف الشكل عن الانغلاق على ذاته، يمكنه أن يعود رمزًا، وأداة، وخدمة.

الشخصية وأناها
الشخصية تُعطي وجهًا للكلمة؛ الأنا تبدأ عندما يطالب ذلك الوجه باحتلال العرش.

الشخصية هي الهوية التي نعمل بواسطتها في العالم.

لها اسم، وجسد، وذاكرة، وقدرات، وجراح، وعلاقات، ومسؤوليات.

ليست كذبة يجب إبادتها.

هي صورة ضرورية للتجسد.

الأنا هي الحركة التي تعلن بها تلك الصورة نفسها مركزًا ومصدرًا ومقياسًا لكل الأشياء.

أمام كل واقع تسأل:

«ماذا أربح؟».

«ماذا أخسر؟».

«كيف يحمي هذا هويتي؟».

«كيف يعظّم اسمي؟».

العناية بالجسد ليست أنانية.



الراحة، والاستمتاع، والإبداع، ووضع الحدود، والحفاظ على النزاهة الشخصية ليست أنانية.

تظهر الأنا عندما تتوجه كل قدرة إلى خدمة الشخصية حصريًا:

أمني.

ثروتي.

استقراري،

اعترافي.

حقيقتي.

طمأنينتي.

روتيني.راحتي.

حتى الخدمة يمكن أن تتحول إلى غذاء للأنا.

أستطيع أن أساعد لأشعر بالتفوق.

أستطيع أن أتكلم عن الكلمة لأُعرف ككاشف.

أستطيع أن أقدم نفسي بلا توقيع وأبني حول الإخفاء عظمة أكبر.

أستطيع أن أنطق بالوحدة بينما أرفع نفسي فوق إخوتي.

أستطيع أن أتكلم كحمل وأشتهي سلطة الوحش.

لذلك يجب أن تمثل الشخصية أوًلا أمام المذبح.

لا لكي تُدمَّر.

بل لتترك العرش.

الموت عن الشخصية يعني وضع حد لادعائها بأنها الكل. لا يعني إيذاء الجسد، أو محو الشخصية، أو إنكار المشاعر، أو
التخلي عن المسؤوليات.

عندما تعود الشخصية إلى مكانها، تُستعاد جميع قدراتها.

العقل يميز.

الصوت يتواصل.

الجسد يتجسد.

الأيدي تخدم.



التفرد يسلّم إلى الكل ما كان وحده قادرًا على إظهاره بتلك الطريقة.

الشخصية لا تختفي.

تتوقف عن حكم ما لم تنشئه أبدًا.

المنظور الذي يولد من الذات
النافذة يمكن أن تشهد على النور دون أن تدّعي أن إطارها يحتوي كل السماء.

كل شخصية تنظر من منظور خاص.

الجسد، والعصر، والثقافة، واللغة، والذاكرة، والمعرفة، والرغبة، والجرح يشاركون في ما يمكن أن تراه وفي طريقة تفسيره.

من ذلك المنطلق يمكن أن تُنطق شهادات صادقة بقدرها:

«هذا عشته».

«هذا ألاحظه».

«هذا أفهمه من مكاني».

الخبرة الخاصة تستحق أن تُسمع. لا تتوقف عن كونها حقيقية لأنها ليست عالمية.

لكن الحق الذي تحتويه شهادة لا يولد من الشخصية التي تنطق به. الشخصية تقدّم المنظور واللغة والصيغة؛ والمطابقة مع
الوقائع ومع الكلمة هي ما يجعل ما تقوله حقًا.

الانقلاب يبدأ عندما تدعو الشخصية منظورها "الحق الكامل" وتنكر كل واقع لا يتسع داخل إطارها.

يجب أن نميّز بين الحق وبين قولنا عن الحق.

الحق لا يتغير ليتكيف مع الشخصية.

الكلمة البشرية قد تكون ناقصة، أو غير دقيقة، أو كاذبة.

فهمنا يمكن أن يتسع.

تعبيرنا يمكن أن يُصحح.

الرمز الذي نتواصل بواسطته قد يفتح عمقًا لم نكن قد أدركناه من قبل.

لكن ما هو منزَل حقًا كحق لا يتحول بعد ذلك إلى نقيضه.

إذا تغير قولٌ من حق إلى كذب، فليس الحق هو الذي تغير: بل سقط تفسيرٌ كنا قد خلطناه به.



لذلك فإن قول «هذا أُوحي إليّ» لا يغلق باب التمييز.

بل يفتحه.

ماذا تأملت فعًلا؟

أي تفسير أضافته الشخصية؟

أي رغبة قد تكون مختلطة؟

أي وقائع يجب أن أحترمها؟

أي صوت لم أستمع إليه؟

أي ثمر ينتجه قولي؟

الحق لا يحتاج إلى أن تعلن الشخصية نفسها معصومة للدفاع عنه.

يبقى حين تُصحح كلمتنا.

من يخلط نافذته بالشمس لا يعظّم النور.

بل يسدّ الطريق.

الوعي المنفصل
الموجة تتأمل محيطها وتظن أنها توقفت عن كونها ماءً.

الوعي المنفصل يظهر عندما يبقى الوعي معرّفًا حصريًا بمنظور الشخصية.

كل شيء يُنظر إليه من الأنا وللأنا:

كيف يفيدني؟

كيف يضرّني؟

ماذا يمكنني أن أمتلك؟

ما الذي يهدد هويتي؟

ليس وعيًا ثانيًا مولودًا خارج الكل.

إنه الوعي يختبر نفسه من شكلٍ نسي علاقته بغيره ويظن نفسه مستقًلا تمامًا.

تأمل موجة.



لها محيط وحركة وقوة ومدة خاصة بها. يمكن تمييزها عن غيرها من الموجات ولا تشغل أيٌّ منها مكانها بالضبط.

لكنها لم تكن أبدًا منفصلة عن الماء.

التفرد موجود.

الانفصال المطلق غير موجود.

الوعي المنفصل يخلط بين الاختلاف والعزلة، وبين الاستقلالية والاكتفاء الذاتي.

ينسى اللغة المتلقاة، والغذاء، والماء، والعناية، والأرض، والمعرفة، والعلاقات التي جعلت شكله ممكنًا.

ثم يسمي «ملكي» ما لم يُنشئه بنفسه أبدًا.

من ذلك الانكماش تولد إمكانية تحويل الآخر إلى عدو، أو سلعة، أو أداة، أو رقم.

فقط عندما أتوقف عن إدراك الحياة في الشكل الآخر يمكنني أن أطالب لنفسي بكرامة أنكرها عليه.

الحضور لا يمحو الموجة.

يسمح لها بتذكر الماء.

لا تتوقف عن كونك أنت.

تتوقف عن الاعتقاد بأن كل ما أنت عليه ينتهي عند حدود شخصيتك.

وعندما يسقط ذلك الانفصال، لا تمنحك الوحدة سلطةً على الآخر.

تعيد إليك المسؤولية تجاهه.

ثمار وضرورة التذكّر
الجذر يبقى مخفيًا؛ الثمرة تُظهره.

الذِّكْرُ يَصِيرُ ضَرُورِيًّا حِينَ تُنَاقِضُ الثِّمَارُ الأَسْمَاءَ.

لِمَاذَا يُوجَدُ الفَقْرُ إِذَا وُجِدَ المَالُ؟

لِمَاذَا يَبْقَى كَثِيرُونَ بِلا عِنَايَةٍ إِذَا وُجِدَ الطِّبُّ؟

لِمَاذَا تَنْقُصُ الإِجَابَاتُ إِذَا جَمَعْنَا كَثِيرًا مِنَ المَعْلُومَاتِ؟

لِمَاذَا نَظَلُّ مُبْتَعِدِينَ عَنِ الحَقِّ إِذَا امْتَلَكْنَا كَثِيرًا مِنَ المَعْرِفَةِ؟

لِمَاذَا تَسْتَمِرُّ الحُرُوبُ إِذَا وُجِدَتْ حُكُومَاتٌ وَسُلُطَاتٌ وَقَوَانِينُ؟



لِمَاذَا نَبْحَثُ عَنِ االلهِ كَأَنَّهُ غَائِبٌ إِذَا وُجِدَتْ أَدْيَانٌ وَهَيَاكِلُ كَثِيرَةٌ؟

الأَشْكَالُ قَدْ كَبُرَتْ.

لَكِنَّ الوَظَائِفَ الَّتِي وَعَدَتْ بِخِدْمَتِهَا تَبْقَى أَسِيرَةً.

المَالُ لَمْ يُنْشِئِ الغِنَى.

الطِّبُّ لَمْ يُنْشِئِ القُدْرَةَ عَلَى العِنَايَةِ.

العِلْمُ لَمْ يُنْشِئِ الحَقَّ.

الحُكْمُ لَمْ يُنْشِئِ النِّظَامَ.

الدِّينُ لَمْ يُنْشِئِ الحُضُورَ.

التَّعْلِيمُ لَمْ يُنْشِئِ القُدْرَةَ عَلَى الفَهْمِ.

حِينَ يَحْتَلُّ شَكْلٌ مَكَانَ المَصْدَرِ، يُمْكِنُ أَنْ يَزْدَادَ حَجْمُهُ وَسُلْطَانُهُ وَهَيْبَتُهُ بَيْنَمَا يَظَلُّ ذَلِكَ الَّذِي وَعَدَ اسْمُهُ بِتَسْلِيمِهِ نَاقِصًا.

لِذَلِكَ المِقْيَاسُ لَيْسَ الاسْمَ.

المِقْيَاسُ هُوَ الثَّمَرُ.

هَذَا المَذْبَحُ أَيْضًا يَنْبَغِي أَنْ يَمْثُلَ.

يُمْكِنُ أَنْ يَعْمَلَ بِاجْتِهَادٍ وَيَكُونَ قَدْ فَقَدَ المَحَبَّةَ الأُولَى.

يُمْكِنُ أَنْ يَتَحَمَّلَ الضَّغْطَ بِدُونَ أَنْ يَبِيعَ أَمَانَتَهُ لِلْخَوْفِ.

يُمْكِنُ أَنْ يَحْفَظَ أَقْوَاًلا صَادِقَةً بَيْنَمَا يُعَاهِدُ سِرًّا مَعَ مَا يُدِينُهُ.

يُمْكِنُ أَنْ يُكَثِّرَ أَعْمَالَ الخِدْمَةِ وَيَتَسَامَحَ دَاخِلَهُ مَعَ صَوْتٍ يَتَسَلَّطُ.

يُمْكِنُ أَنْ يَمْتَلِكَ سُمْعَةَ كَوْنِهِ حَيًّا بَيْنَمَا حُضُورُهُ قَدِ انْطَفَأَ.

يُمْكِنُ أَنْ تَكُونَ لَهُ قُوَّةٌ خَارِجِيَّةٌ قَلِيلَةٌ، وَمَعَ ذَلِكَ يُبْقِي بَابًا حَقِيقِيًّا مَفْتُوحًا.

يُمْكِنُ أَنْ يُعْلِنَ نَفْسَهُ غَنِيًّا وَمُكْتَمًِلا وَمُسْتَيْقِظًا بَيْنَمَا اسْتِغْنَاؤُهُ الذَّاتِيُّ يُبْقِي الكَلِمَةَ مُنْتَظِرَةً فِي الخَارِجِ.

هَذِهِ المَرَايَا السَّبْعُ َلا تُصَنِّفُ الآخَرِينَ.

إِنَّهَا تَتَأَمَّلُ شَخْصًا وَاحِدًا، وَمُجْتَمَعًا وَاحِدًا، وَهَذَا العَمَلَ.

تَسْأَلُ: هَلِ المَحَبَّةُ مَا تَزَالُ مَصْدَرَ العَمَلِ؟ هَلِ الأَمَانَةُ تَبْقَى حِينَ يَأْتِي الخَوْفُ؟ هَلِ التَّمْيِيزُ يَفْحَصُ أَيْضًا مَا يَحْدُثُ فِي
الدَّاخِلِ؟ هَلِ الخِدْمَةُ تَحْفَظُ النَّزَاهَةَ؟ هَلِ السُّمْعَةُ تُطَابِقُ الحَيَاةَ الحَاضِرَةَ؟ هَلِ المُثَابَرَةُ تَعْتَمِدُ عَلَى قُوَّةٍ خَارِجِيَّةٍ؟ وَهَلِ

التَّسْلِيمُ كَامِلٌ أَمْ يَحْفَظُ لُغَةً مُقَدَّسَةً فَقَطْ؟



المَسَارُ هُوَ:

مُثَابَرَةٌ → تَسْلِيمٌ. مَحَبَّةٌ → أَمَانَةٌ → تَمْيِيزٌ → نَزَاهَةٌ → يَقَظَةٌ →

كَلِمَةُ الأَنَا تَحْتَاجُ أَنْ تَفْرِضَ نَفْسَهَا.

الكَلِمَةُ يُمْكِنُ أَنْ تُتَأَمَّلَ.

كَلِمَةُ الأَنَا تَصْنَعُ أَتْبَاعًا.

الكَلِمَةُ تُوقِظُ ضَمَائِرَ مَسْؤُولَةً.

كَلِمَةُ الأَنَا تَسْتَخْدِمُ الخَوْفَ أَوِ الذَّنْبَ أَوِ التَّفَوُّقَ.

الكَلِمَةُ تُعِيدُ القُدْرَةَ عَلَى الفَهْمِ وَالاخْتِيَارِ وَالخِدْمَةِ وَالإِصَْلاحِ.

نِيَّةٌ تُدْعَى حَسَنَةً َلا تُبْرَأُ مِنَ اسْتِمَاعِهَا إِلَى عَوَاقِبِهَا.

ضَرَرٌ مُعْزَلٌ قَدْ يَنْبَعِثُ مِنْ قُصُورٍ أَوْ خَطَإٍ.

ضَرَرٌ مُسْتَمِرٌّ يَتَطَلَّبُ تَأَمًُّلا أَعْمَقَ لِلشَّكْلِ.

هَلْ هُوَ حَادِثٌ قَابِلٌ لِلتَّصْحِيحِ؟

هَلْ هُوَ انْحِرَافٌ عَنِ الوَظِيفَةِ؟

أَمْ أَنَّ البِنْيَةَ تَحْتَاجُ أَنْ تُنْتِجَ ذَلِكَ الضَّرَرَ لِتَبْقَى؟

الذِّكْرُ يَبْدَأُ حِينَ نَتَوَقَّفُ عَنْ تَبْرِيرِ الثَّمَرِ بِهَيْبَةِ الاسْمِ.

مِنْ ثِمَارِهِمْ سَنَعْرِفُ الجَذْرَ.

الباب الضيق
لا يستبعد الشخص؛ يمنع مرور ما يرفض مغادرة العرش.

البابُ ضَيِّقٌ بالمُقابَلَةِ.

المِفتاحُ لا يَفتَحُ بِالقُوَّةِ. يَفتَحُ لأنَّ شَكْلَهُ يُطابِقُ القُفْلَ.

الانفِصالُ لا يَستَطيعُ أن يَدخُلَ إلى الوَحْدَةِ مُحافِظًا على ادِّعائِهِ بالاستِقلالِ المُطلَقِ.

الكَذِبُ لا يَستَطيعُ أن يَدخُلَ إلى الحَقِّ دونَ أن يَنكَشِفَ.

إرادَةُ السَّيْطَرَةِ لا تَستَطيعُ أن تَدخُلَ إلى المَلَكوتِ حامِلَةً التَّاجَ الكاذِبَ الَّذي كانَت تَتَوَهَّمُ بِهِ أن تَحكُمَ حَياةَ الآخَرينَ.



ما تَترُكُهُ أمامَ البابِ لَيسَ التَّاجَ الدَّاخِلِيَّ، بَلِ انعِكاسَهُ. البابُ الضَّيِّقُ يَنزِعُ الامتيازَ الخارِجِيَّ ويَفتَحُ التَّتويجَ الَّذي يُعيدُ إلى
كُلِّ وَعيٍّ سُلطَةً على شَكْلِهِ الخاصِّ.

البابُ لا يَطلُبُ تَدْميرَ الشَّخصِيَّةِ.

يَطلُبُ أن تَكُفَّ عن إعلانِ نَفْسِها كُلِّيَّةً.

لا يَطلُبُ مِنكَ أن تَترُكَ الجَسَدَ، أوِ الاسمَ، أوِ الرَّوابِطَ، أوِ المَسؤولِيّاتِ.

يَطلُبُ مِنكَ أن تُطلِقَ ما صَنَعتَهُ بِها لِتَضَعَ نَفْسَكَ فَوقَ إخوَتِكَ.

لا تَستَطيعُ أن تَعبُرَ مُعلِنًا نَفْسَكَ المالِكَ الحَصريَّ للحَقِّ.

لا تَستَطيعُ أن تَعبُرَ مُتَحَوًِّلا إلى مُختارٍ يَجِبُ أن يَنحَنِيَ أمامَهُ الآخَرونَ.

لا تَستَطيعُ أن تَعبُرَ بَينَما تَحتاجُ إلى الطَّاعَةِ لِتُؤَكِّدَ رِسالَتَكَ.

لا تَستَطيعُ أن تَعبُرَ حامًِلا الضَّرَرَ الَّذي تَرفُضُ أن تَعتَرِفَ بِهِ وتُصلِحَهُ.

مِقياسُ البابِ هو الحَمَلُ: قُوَّةٌ تَبقى أَمينَةً دونَ أن تَتَّخِذَ شَكْلَ الآكِلِ.

لِتَعبُر:

تَتَفَرَّغُ مِنَ الكُلِّيَّةِ الكاذِبَةِ.

تَدخُلُ في الحُضورِ.

تَتَذَكَّرُ ما يَسبِقُكَ.

تَعتَرِفُ بِتِلكَ الحَياةِ فيكَ وفي الآخَرِ.

تُسلِّمُ الإرادَةَ إلى الخِدمَةِ.

تَتَجَسَّدُ مِن خِلالِ عَمَلٍ.

تَستَمِعُ إلى الثَّمَرَةِ.

البابُ لا يَسأَلُ أيَّ الأَلقابِ تَحمِلُ.

يَسأَلُ: ما الَّذي أنتَ مُستَعِدٌّ أن تَتَخَلَّى عن السَّيْطَرَةِ عَلَيهِ؟

الصمت والفراغ
الصمت يزيل الضجيج؛ الفراغ يترك مكانًا لما لم يكن قادرًا بعد على الدخول.



الصمت لا يعني تدمير الفكر.

يعني التوقف عن الطاعة الفورية لكل صوت يظهر داخل الشخصية.

«أنا أريد».

«أنا أخاف».

«أنا أحتاج أن أنتصر».

«يجب أن أكون على حق».

«أنا أستحق أن أُعترف بي».

لا ننكر تلك الأصوات.

نتأملها دون أن نسلمها العرش.

الصمت أيضًا ليس رقابة، ولا خضوعًا، ولا غيابًا للاستجابة. الصمت المفروض من ذي سلطة يسعى إلى منع نطق الحق. صمت
الملكوت يفتح الإصغاء لكي يدخل أيضًا الصوت الجريح إلى المذبح.

لا يمحو الصراخ.

يستقبله.

لا يلغي الدينونة.

يمنع أن تُمسك بيد الانتقام.

لا يزيل الكلمة.

يعيدها إلى أصلها قبل أن تُنطق.

عندما يتوقف الضجيج عن ملء الغرفة كلها، يظهر الفراغ.

الفراغ ليس عدمًا، ولا إلغاءً للكينونة، ولا فقدانًا للهوية، ولا موتًا داخليًا.

هو استعداد.

هي الأرض التي تبقى مفتوحة عندما لا نملأ كل سؤال بأجوبة معروفة.

هي الوقفة حيث يمكن لرد فعل أن يتحول إلى اختيار.

هي الإناء الذي يتوقف عن الامتلاء بذاته.

التفرغ لا يعني إنكار الذاكرة، أو الخبرة، أو المعرفة. يعني السماح لها بالحضور دون أن تحكم مسبقًا على ما سيُفهم.

في الفراغ يمكننا أن نقول:



«هذا أؤمن به، لكنني مستعد للتأمل فيه».

«هذا أشعر به، لكنني لن أحول انفعالي إلى دليل مطلق».

«هذا ما كنت عليه، لكنني لن أجبر الحياة الحاضرة على البقاء داخل ذلك الجلد».

«هذا لا أعرفه بعد».

الفراغ يحمي من الاستعجال الذي يسمي الوحيَ رغبةً، والعلامةَ صدفةً، والوصيةَ حاجةَ النفس إلى الحصول على جواب.

هناك أختام لا تُفتح بالقوة.

الصمت يتيح سماع القفل.

الفراغ يمنع صناعة مفتاح مزيف.

الضجيج ← الصمت ← الفضاء ← الفراغ ← الاستعداد.

الصمت لا يسلبك صوتك.

يعيده نقيًا.

الفراغ لا يسلبك الكينونة.

يعيد لها مكانها.

الحضور
الشكل يبقى، لكن توقف عن النظر من العرش.

في الفراغ المولود من السكوت يحدث الحضور.

الانتباه ينظر إلى شيء.

الحضور يتأمل أيضًا من ينظر، ومن أين يفعل ذلك، وما النية التي توجّه نظره.

إنه الاستماع دون تجهيز دفاع فورًا.

الشعور دون تحويل كل عاطفة إلى أمر.

التفكير دون التطابق مع كل فكرة.

التأمل دون إجبار الواقع على تأكيد ما كنا نؤمن به بالفعل.

في الحضور، الشخصية لا تختفي.



تترك العرش.

هذا هو الموت عن الشخصية: وضع حدّ لادعائها أنها الكلّ والمصدر. لا يعني إيذاء الجسد، أو محو الهوية، أو التخلي عن
المسؤوليات، أو فقدان التفرّد.

الحضور أيضًا لا يجعل أحدًا معصومًا.

يمكننا أن نكون منتبهين ومع ذلك نفسّر خطأً.

يمكننا أن نستقبل علاقة حقيقية ونعبّر عنها بشكل ناقص.

يمكننا أن نفتح رمزًا ونخطئ في معرفة الفعل الذي يتطلبه.

لذلك الحضور يفتح المذبح، لكنه لا يحل محل التمييز.

في الحضور نعترف:

الفكرة تظهر، لكنها ليست كل ما نحن عليه.

العاطفة تظهر، لكنها لا تحكم وحدها.

الشخصية تظهر، لكنها ليست المصدر.

الآخر يظهر بواقع لم يولد فينا ويجب أن يُستمع إليه.

الحضور يعيد كل قدرة إلى وظيفتها.

العقل يفهم دون أن يحتقر الجسد.

العاطفة تُخبر دون أن تحتلّ كل الملكوت.

الإرادة تعمل دون أن تعلن نفسها مطلقة.

الذاكرة توجّه دون أن تحبس الحاضر.

الجسد يسلّم حدًا وواقعًا لما نرغب في تجسيده.

هنا يبدأ الحكم الداخلي الحقيقي:

ليس عندما يهيمن جزء على الأجزاء الأخرى، بل عندما تعود جميعها للدوران حول المركز.

الزمن: كرونوس وكايروس
كرونوس يقيس الطريق؛ كايروس يعرف اللحظة. يبدأ الانعكاس عندما تحتل القياس العرش.



كرونوس هو الزمن القابل للقياس: المدة، والتعاقب، والساعة، والتاريخ، والعمر، والأجل، والتقويم.

كايروس هو الزمن الموافق: اللحظة المناسبة، الناضجة، والحقيقية التي يمكن أو ينبغي فيها أن يحدث شيء ما.

ليسا عدوين.

البذرة تحتاج إلى كرونوس لكي تنضج.

كايروس هو اللحظة التي يمكن فيها أن ينفتح الغلاف.

كرونوس يسمح بقطع الطريق.

كايروس يعرف الباب.

المصفوفة تقلب الزمن عندما تودع كل واقعها في القياس وتعلّم الإنسان أن يتعرف على نفسه داخل ما يأمر به الساعة.

الساعة تتوقف عن التوجيه وتبدأ بالحكم.

التقويم يتوقف عن التذكير ويبدأ بالإملاء.

الروتين يتوقف عن الإسناد ويبدأ بالتكرار.

الأجل يتوقف عن التنسيق ويبدأ بالتهديد.

العمر يتوقف عن تسمية مرحلة ويبدأ بفرض حكم.

حينئذٍ يمثل الشخص أمام زمن يتهمه باستمرار:

«لقد تأخرت».

«كان ينبغي أن تكون قد أصبحت».

«لم تنتج ما يكفي».

«ما زلت لا تستحق الراحة».

«غدًا ستبدأ أن تعيش».

الماضي يطالب بما قد حدث بالفعل.

المستقبل يطلب ما لا وجود له بعد.

الحاضر يبقى مختزًلا إلى ممر بين غيابين.

القلق يحاول أن يعيش مسبقًا اختبارًا لم يأتِ بعد. الذنب يستمر في طاعة لحظة قد مضت. العجلة تضحي بالحاضر للوصول
إلى لحظة أخرى ستُضحى بها أيضًا.

الغياب. القياس ← الأجل ← الضغط ← التسارع ← التفتت ←



الساعة لا تُمرض بذاتها. لكن حياة خاضعة لمواعيد صارمة، وتهديد دائم، وراحة غير كافية، وغياب مشاركة في إيقاعها
الخاص، قد تعاني من القلق والإرهاق والأذى الجسدي.

القياس نسي ما كان ينبغي أن يخدمه.

لكن كايروس لا يعني أيضًا أن نتصرف فقط عندما نشاء.

ليس نزوة، ولا تخليًا، ولا إخلاًلا بالكلمة المعطاة.

أحيانًا يقول كايروس:

«انتظر؛ لم ينضج بعد».

وأحيانًا يقول:

«استرح؛ الصورة المنكسرة لا يمكن أن تخدم».

وأحيانًا يقول:

«قم؛ الخوف يدعو تأخيره حكمة».

وأحيانًا يقول:

«ابقَ؛ حياة أخرى وثقت بالالتزام الذي تحملته».

المسؤولية المختارة بوعي ليست عبودية.

في الملكوت، لا يملك أحد زمن الآخر؛ لكن كل شخص يمكنه أن يقدم الاستمرارية والرعاية والحضور لأنه عرف حاجة وقرر
أن يخدمها.

الراحة ليست مكافأة لمن أنتج كثيرًا بالفعل.

إنها جزء من النظام.

الزمن صُنع للحياة؛ والحياة لم تُصنع للزمن.

في الملكوت قد يكون هناك قياس، لكن لا سيد للساعة.

قد يكون هناك تنسيق، لكن لا بيع وشراء للشخص.

قد يكون هناك إيقاع، لكن لا آلة ينبغي أن تُضحى الحياة أمامها.

قد يكون هناك انتظار، لكن لا تأجيل دائم للحق المعروف بالفعل.

العمل يتوقف عن كونه طاعة مشتراة ويعود إلى كونه خدمة: قدرة تلتقي بحاجة.

كرونوس يعود إلى الجدار.



كايروس يفتح الباب.

والأبدية تتوقف عن أن تُتخيل ككمية لا نهائية من الساعات: إنها تُعرف كحضور كامل، حيث الحياة لم تعد تبقى مؤجلة.

الوعي
الوعي لا يظهر داخل الشخصية؛ الشخصية تظهر داخل الوعي.

الوعي لا يبدأ عندما ندخل إلى الحضور.

لقد كان موجودًا بالفعل.

يتجلى ويختبر نفسه عبر أشكال مختلفة. لا يوجد وعيان منفصلان في الأصل. يوجد وعي واحد

هو واحد في الأصل.

هو متعدد في المنظور.

كل شكل يستقبل العالم عبر جسد، وذاكرة، وحواس، وقصة لا تتكرر.

هذا لا يعني أن هناك عقًلا شخصيًا واحدًا موزعًا بين الجميع. نحن لا نتشارك تلقائيًا الأفكار، أو الذكريات، أو المعارف، أو
الإدراكات.

وحدة الوعي لا تمحو تفرد نوافذه.

حتى الآن كنا نقول:

«جسدي».

«قصتي».

«أفكاري».

«ذكرياتي».

«وعيي».

لكن الجسد، والقصة، والأفكار، والعواطف، والذكريات يمكن ملاحظتها.

حتى الشخصية التي تقول «أنا» يمكن تأملها عندما ترغب، أو تخاف، أو تتذكر، أو تدافع عن نفسها.

إذا كانت الشخصية يمكن ملاحظتها، فلا يمكنها أن تستنفد المُشاهِد.

الوعي ليس ملكية مخزنة داخل الشخصية.



الشخصية هي شكل يظهر داخل الوعي.

توقف.

أحسِس الجسد.

لاحظ إحساسًا.

انتبه لفكرة عندما تظهر.

دع اسمك يبرز وتأمل كل ما يرافقه.

قل داخليًا:

«هذا يظهر».

لا تستنتج بعد ما هو الوعي.

أقرّ أوًلا بأنه لا يوجد محتوى معزول يستنفد السعة التي يظهر فيها.

تأمل بعد ذلك شخصًا آخر.

لا يمكنك الدخول إلى ذاكرته ولا معرفته دون الاستماع إليه. منظوره لا يخصك. لكنك تتعرف فيه على حياة قادرة على
الخبرة، والألم، والاختيار، والاستجابة.

المنظورات مختلفة.

الكرامة لا تعتمد على كونها متطابقة.

الاختلاف لا يثبت انفصاًلا في الأصل.

الوعي يفتح مكان التنزيل، لكنه لا يحوّل الشخصية إلى مالك لكل المعرفة.

إذا جعلتك الوحدة تعتقد أنك تعرف الآخر دون الاستماع إليه، فقد استولت الأنا عليها.

إذا سمحت لك بتجاهل الحدود، أو الموافقة، أو الاختلاف، فقد وسّعت الشخصية حتى ملأت كل شيء.

إذا رفعتك فوق الذين لا يستخدمون هذه اللغة، فما زالت الأنا تتكلم.

الوعي الواحد يُعرف بالثمر المعاكس:

استماع أكثر.

مسؤولية أكثر.

احترام أكثر للتفرد.

قدرة أقل على معاملة حياة أخرى كموضوع.



المراقب، السؤال، والتمييز
السؤال يفتح الفضاء؛ والتمييز يمنع أي صوت من احتلاله.

المراقِب والمُراقَب ليسا متطابقَين، لكنهما أيضًا لا يبقيان بلا علاقة.

مَن يتأمل شجرةً لا يتحول جسديًا إلى شجرة.

مَن يستمع إلى ألم آخر لا يكتسب ذكرياته ولا سلطةً على تجربته.

التمييز يبقى.

ما يسقط هو وهم الانفصال المطلق.

المراقِب يظهر في الوعي.

المُراقَب يدخل إليه عبر صورته أو أثرِه أو شهادته.

فعل التأمل يجمع بينهما دون أن يخلط بينهما.

الرمز يقيم الجسر.

الوعي هو المذبح للقاء.

أيضًا السؤال والجواب ينتميان إلى حركة واحدة.

السؤال الحقيقي يولد عندما نعترف بأن شيئًا ما لم يُفهم بعد.

لا يصنع مسبقًا الجواب الذي يرغب فيه.

ولا يقبل أي صوتٍ لمجرد أنه ظهر في الداخل.

في الحوار الداخلي تتكلم أيضًا الخوف، والرغبة، والذاكرة، والجرح، والعادة، والخجل، والغضب، والحاجة إلى الاعتراف.

الخوف قد يلبس ثوب التحذير.

والرغبة، ثوب الكلمة المنزلة.

والكبرياء، ثوب العقل.

والجرح، ثوب الحكم.

والحاجة إلى الاعتراف، ثوب الخدمة.

لذلك يجب أن نميّز:



 ما حدث أو يمكن ملاحظته.الحقيقة الواقعة:

 المعنى الذي يضيفه الشخص.التفسير:

 العلاقة الداخلية والخارجية التي يسمح الرمز بعبورها.المطابقة:

 الحقيقة السابقة على مصلحتنا التي تحضر في تلك العلاقة.الاعتراف:

 الفعل المسؤول، والمتناسب، والمفتوح للتصحيح.التجسيد:

الحقيقة لا تحتاج إلى أن تُخضع للاختبار كإعلان بشري.

ما يجب فحصه هو الكلمة، والرمز، والصورة التي يدّعي الشخص أنه تلقى بها، أو فهم، أو جسّد تلك الحقيقة.

اسألهم:

هل تطابق الحقائق التي يمكن معرفتها؟

هل ترفع الشخص فوق إخوته؟

هل تطلب طاعة عمياء؟

هل تغذي الخوف أو الانفصال؟

هل تعلن أحدًا مالكًا حصريًا للحقيقة؟

هل تسمح بتجاهل معاناة الآخرين؟

هل تقبل أن تحضر أمام نفس المقياس الذي تطبقه؟

إذا رفعت، أو طلبت، أو فصلت، أو استولت، أو جرّدت من الإنسانية، فإن الأنا تتكلم حتى لو استخدمت كلمات مقدسة.

ليس «قد يكون يتكلم».

إنه يتكلم.

الكلمة قد تزعج وتخترق كالسيف، لكنها لا تحوّل الحقيقة إلى أداة للهيمنة.

تعيد الوعي، والحرية، والمسؤولية، والعدل، والرحمة، والقدرة على الإصلاح.

شدة التجربة لا تثبت وحدها مصدرها.

الدهشة قد تخدع.

المصادفة قد تُفسَّر.

القوة قد تقلّد.



العلامة قد تُبهر.

نميّز بالمطابقة والثمر.

السؤال الحاسم ليس:

«كم كانت تجربتي استثنائية؟».

بل:

«أي شكل من أشكال الحياة يحاول أن يتجسد من خلالي؟».

الحقيقة الأولى: الكائن قبل الشخصية
لا يمكن لأي خارج أن يحل محل الاعتراف الذي يجب أن يحدث في الداخل.

الحقيقة الأولى التي تنكشف في الحضرة هي:

مَُلاحَظَتَهَا. أَنَا، لَكِنَّنِي لَسْتُ قَابًِلا لِِلاخْتِزَالِ فِي أَيٍّ مِنَ الصُّوَرِ الَّتِي أَسْتَطِيعُ

اسْمِي يُسَمِّينِي، لَكِنَّهُ َلا يُنْشِئُنِي.

تَارِيخِي يُكَوِّنُنِي، لَكِنَّهُ َلا يَحْتَوِي كُلَّ كِيَانِي.

شَخْصِيَّتِي تَسْمَحُ لِي بِالتَّصَرُّفِ، لَكِنَّهَا لَيْسَتْ مَصْدَرَ الْحَيَاةِ الَّتِي تَتَجَسَّدُ فِيَّ.

َلا يُمْكِنُ ِلأَيِّ سُلْطَةٍ خَارِجِيَّةٍ أَنْ تُسَلِّمَ تَعْرِيفًا نِهَائِيًّا لِمَا نَحْنُ عَلَيْهِ.

كِتَابٌ يُمْكِنُ أَنْ يُقَدِّمَ رُمُوزًا.

مُعَلِّمٌ يُمْكِنُ أَنْ يُشِيرَ.

العِلْمُ يُمْكِنُ أَنْ يُعَلِّمَنَا عَنِ الجَسَدِ وَالكَوْنِ المَُلاحَظِ.

مُجْتَمَعٌ يُمْكِنُ أَنْ يُرَافِقَ وَيُقَابِلَ وَيُصَحِّحَ.

لَكِنْ َلا أَحَدَ يَسْتَطِيعُ أَنْ يَتَذَكَّرَ عَنَّا.

َلا أَحَدَ يَسْتَطِيعُ أَنْ يَدْخُلَ فِي الحَضْرَةِ بَدًَلا مِنَّا.

َلا أَحَدَ يَسْتَطِيعُ أَنْ يُحَوِّلَ اعْتِرَافَهُ إِلَى طَاعَتِنَا.

هَذَا َلا يَجْعَلُ الخَارِجِيَّ عَدِيمَ الفَائِدَةِ.

بَلْ يُعِيدُ إِلَيْهِ وَظِيفَتَهُ.



المُعَلِّمُ يُشِيرُ دُونَ أَنْ يُعْلِنَ نَفْسَهُ مَصِيرًا.

الكِتَابُ يَحْفَظُ الكَلِمَةَ دُونَ أَنْ يُسَمِّيَ نَفْسَهُ الكَلِمَةَ.

المُجْتَمَعُ يَجْمَعُ دُونَ أَنْ يَمْتَلِكَ الوَعْيَ.

فِي الدَّاخِلِ نَتَذَكَّرُ.

فِي الخَارِجِ نُقَابِلُ وَنَتَجَسَّدُ.

بَيْنَ الضَّفَّتَيْنِ، الرَّمْزُ يُبْقِي الجِسْرَ مَفْتُوحًا.

.أَنَا هُوَلَمْ نُعْلِنْ بَعْدُ بِالكَامِلِ

قَبْلَ ذَلِكَ يَجِبُ أَنْ تَسْقُطَ التَّاجُ الزَّائِفُ الَّذِي قَدْ يَسْتَوْلِي بِهِ الأَنَا عَلَى تِلْكَ الكَلِمَةِ وَيَرْتَفِعُ عَلَى الآخَرِينَ. عِنْدَهَا فَقَطْ يُمْكِنُ
اسْتِقْبَالُ التَّاجِ الدَّاخِلِيِّ الَّذِي تُعْلِنُهُ الكَلِمَةُ نَفْسُهَا: لَيْسَ سُلْطَةً عَلَى حَيَاةٍ أُخْرَى، بَلْ سِيَادَةَ الوَعْيِ، وَحُكْمَ الصُّورَةِ الخَاصَّةِ،

وَمَسْؤُولِيَّةً أَمَامَ الكَلِمَةِ.

فِي الوَقْتِ الحَالِي يَكْفِي أَنْ نَعْتَرِفَ:

لَسْتُ مَصْدَرَ الوَعْيِ.

لَسْتُ مَالِكَ الحَقِيقَةِ.

أَنَا صُورَةٌ حَيَّةٌ قَادِرَةٌ عَلَى الاسْتِقْبَالِ وَالتَّمْيِيزِ وَالتَّجَسُّدِ وَالاسْتِجَابَةِ.

الكلمة الأصلية: الأصل، المطابقة، والظهور
قبل كل شكل تبقى الإمكانية والعلاقة والمعنى القادرون على إظهاره.

الأصل الأصلي واحد فقط.

لا نضعه ببساطة في بداية تسلسل زمني. نحن نعترف به كمصدر لم تنشئه أي صورة مرئية ولا يمكن لأي صورة أن تحتويه.

الكلمة ليست أصلاً آخر منفصلاً.

هو الأصل الذي يوصل المعنى والعلاقة وإمكانية الظهور.

الأصل يبقى.

الكلمة تنطق.

القصد يوجّه.

المطابقة تربط.



الصورة تتجسد.

الرمز يفتح.

الثمرة تكشف.

كل أصل مرئي يعتمد على شيء يسبقه.

البذرة تنشئ شجرة، لكنها تأتي من شجرة أخرى، ومن الأرض، ومن الماء، ومن النور، ومن تاريخ حياة.

فكرة تنشئ أداة، لكن من ي conceiveها تلقى لغةً ومادةً وذاكرةً وقدرة.

مؤسسة تنشئ قاعدة، لكنها لم تنشئ الحياة التي تزعم أنها تعمل عليها.

كل شيء مرئي سبقه شيء لم يكن يمتلك تلك الصورة بعد: إمكانية، ووظيفة، وعلاقة، وتوجيهاً، وشروطاً قادرة على السماح
بها.

هذا هو عمق الداخل.

ليس فقط الداخل النفسي للشخصية، بل غير المرئي من المعنى الذي يسبق الظهور.

السببية المادية تفسر كيف تظهر صورة وتعمل في العالم الملحوظ.

المطابقة الرمزية تتأمل أي علاقة تتجسد وأي معنى تسمح بعبوره.

لا تتنافسان.

القول بأن القلب يجسد الدورة الدموية لا يستبدل بيولوجيا تطوره ونبضه.

القول بأن النور يسمح بالعبور نحو الحق لا يلغي المصادر والعمليات الفيزيائية التي تنتجه.

المادة تفسر الآلية.

الرمز يفتح العلاقة.

تأمل القلب.

يستقبل ويسلّم.

يمتلئ ويفرغ.

يدفع ما يعود لكي تستمر الحياة في بلوغ كل الجسد.

في لغة الملكوت، النبضة الأولى هي القصد البدائي للخدمة المتجسد:

الاستقبال للتسليم؛ حفظ الحياة بجعلها تتدفق.

ليس قراراً من الشخصية. إنه توجيه سابق للأنا، متجسد في الوظيفة الحية.



تأمل النور الخارجي.

يجعل مرئياً ما كان حاضراً. مطابقته الداخلية هي الحق يعبر صورةً دون أن تعلن النافذة نفسها شمساً.

تأمل الأب والابن.

التوليد يؤسس الرابط الجسدي. الحضور أو عدم الحضور لا يصنعان تلك العلاقة، لكنهما يكشفان كيف تتجسد. قد يبقى اسم
الأب بينما ينقص الاهتمام الذي كان يجب أن يحققه. الحضور يملأ الصورة بالخدمة. عدم الحضور يحفظ الاسم ويفرغ

وظيفته.

تأمل الخوف أمام صورة خارجية.

قد يستجيب لخطر حقيقي. لكنه قد يفتح أيضاً الجسر نحو هشاشة داخلية: خوف من الألم، أو من فقدان السيطرة، أو من أن
يُغزى، أو من عدم القدرة على حماية الصورة الخاصة.

عبور الرمز لا ينفي الخطر الخارجي.

يكشف العلاقة الكاملة.

حقيقة غير مرئية واحدة قد تجد صوراً كثيرة.

صورة واحدة قد تحتوي مطابقات متعددة.

لذلك لغة الملكوت ليست قاموساً جامداً.

المطابقة تُدرَك من خلال السياق والوظيفة والعلاقة والقصد والخدمة والثمرة.

يعترف ← الثمرة  يوجّه ← الرمز يفتح ← الصورة تتجسد ← الوعي غير المرئي يجعل ممكناً ← الكلمة تنطق ← القصد
تكشف.

اللغة في الرموز: اللغة الأصلية للملكوت
الصورة تنطق في الخارج بما جعله الكلمة ممكنًا في غير المنظور.

الخليقة تتكلم عبر العلاقات.

البذرة، الشجرة، الماء، النار، الخبز، الباب، الطريق، المصباح، العرش، السيف، والمدينة لا تحتوي على رموز محجوزة لقلة.

تتكلم لأن شكلها ووظيفتها يسمحان بالتعرف على شيء يسبقها:

الأخذ والعطاء.

الفتح والإغلاق.

الإضاءة والإخفاء.



الإطعام والافتراس.

الخدمة والسيادة.

الموت والقيام.

اللغة الأصلية للملكوت هي المراسلة.

الرمز هو وحدته الحية.

ليس مجرد شيء يمثل شيئًا آخر.

إنه شكل قابل للعبور يمكن من خلاله التعرف على علاقة غير مرئية.

الرمز هو جسر الكلمة نحو الشكل.

لكن الثوب لا يحتوي على الكلمة كلها.

إذا أعلن الشكل أنه المعنى الكامل، ينغلق الرمز ويولد الصنم.

لا يوجد نظامان للأصل.

توجد حركة ظهور وحركة تذكّر.

نظام الظهور ينزل من الداخل إلى الخارج:

الكلمة ← القصد ← الرمز ← الشكل ← الخدمة ← الثمر.

الكلمة سابقة.

القصد يوجّه.

الرمز يمد الجسر ويحمل المراسلة.

الشكل يمنحه جسدًا مرئيًا.

الخدمة تُظهر اتجاهه.

الثمر يشهد.

لا شيء خارجي أوجد ذلك الداخلي الذي يتجسد. التاج المعدني لم يخلق السلطة. العرش الخارجي لم يخلق الحكم. المال
لم يخلق الغنى. الهيكل لم يخلق الحضور.

إنها أشكال لاحقة للكلمة ولا يمكنها أن تخدم بأمانة إلا ما دامت مفتوحة على الرمز الذي يسبقها.

وبما أن الأشكال أمام أعيننا بالفعل، يمكن للتذكّر أن يبدأ بالتأمل فيها وعبورها نحو أصلها:

شكل متأمَّل ← رمز مُعبَر ← مراسلة داخلية ← كلمة متذكَّرة ← شكل مستعاد.



هذه العودة لا تجعل الشكل مبدأً. إنها تتأمله كأثر.

المصفوفة تزيّف هذا الفرق تحديدًا. إنها تعلّم سببية معكوسة:

شكل ← رمز ← كلمة.

تدّعي أن الشكل الخارجي يُنتج ويحتوي ويمنح ما يسبقه في الحقيقة.

ثم تخفي الرمز حتى لا يستطيع أحد عبوره، وتدير الشكل كباب وحيد للوصول إلى الملكوت.

هكذا تجعل السطح يُعبد.

من يعبد المال لم يعد يرى الغنى الداخلي الذي اختطفه المال.

من يعبد الحكم الخارجي لم يعد يتذكر السلطة والسيادة والحكم الداخلي الذي سلّمه.

.أنا هومن يعبد تاج القلة لم يعد يعبر رمزه نحو تتويج الجميع في

من يعبد الهيكل لم يعد يتعرف على نفسه كمسكن.

العمل في الخارج دون تذكّر نظام الكلمة يعيد إنتاج الانقلاب تحت اسم جديد.

التذكّر في الداخل دون إرجاع شكل أمين يترك الإعلان بلا جسد.

المصفوفة لا تحتاج إلى تدمير الرموز.

يكفيها أن تمنع عبورها.

تضع في الخارج تمامًا ما كان يجب أن يفتح أيضًا مراسلة داخلية.

الوحش يصبح مجرد عدو آخر.

العرش، مجرد مقعد خارجي.

الحرب، مجرد جيوش.

الموت، مجرد نهاية الجسد.

القيامة، مجرد حدث مستقبلي.

الانتفاضة، مجرد نهوض ضد الآخرين.

الثورة، مجرد استبدال للحكام.

هكذا يمكن للشخصية أن تستنكر في الخارج ما تستمر في تغذيته في الداخل.

لكن يوجد انقلاب معاكس: إعلان أن كل شيء داخلي فقط.



عندها تتحول الحرب الخارجية إلى مجرد استعارة بينما تستمر الأجساد في الجرح. ينحصر الاضطهاد في فكرة. تُجبر
الضحية على البحث داخل نفسها عن سبب الضرر الذي يستمر آخر في إحداثه.

هذا أيضًا يغلق الرمز.

الجسر يحتاج إلى الضفتين.

الشكل الخارجي حقيقي.

المراسلة الداخلية حقيقية أيضًا.

الانتفاضة تبدأ عندما يقف الوعي على قدميه ويتوقف عن طاعة الشخصية التي احتلت العرش.

يموت التطابق الذي كان يقول:

«أنا فقط هذا الاسم، هذا الخوف، هذا الجرح، وهذه القصة».

ذلك الموت لا يضر الجسد.

إنه يعزل الاغتصاب.

الثورة تبدأ بعد ذلك.

إنها الدوران الذي يعود به الفكر والإرادة والعلاقة والشكل إلى الدوران حول المركز الحقيقي.

الانتفاضة: الوعي ينهض ويعزل المركز الزائف.

الثورة: الأشكال تعود إلى مدار الحياة.

واحدة لا تكتمل دون الأخرى.

بدون انتفاضة، ستحكم الأنا نفسها الشكل الجديد.

بدون ثورة، يكون الوعي قد تذكّر بينما تستمر العلاقات خاضعة.

الكلمة الحرفية تُخبر.

الرمز يعبر.

المراسلة تجمع.

التذكّر يتعرف.

التجسد يستجيب.

هذه هي اللغة الأصلية للملكوت.



الحق، النور والنافذة

النافذة تسمح بمرور الضوء أو تمنعه؛ لم تكن يومًا مصدر النور.

الحق لا يولد منا.

إنه سابق للشخصية، ولقناعاتها، ولتأويلاتها، ولكل كلمة تحاول بها تسميته.

الحق يصدر عن الكلمة.

الحق هو المطابقة مع الأصل.

النور هو الحق يتجلى: ما يجعل مرئيًا ما كان حاضرًا لكنه بقي خفيًا.

النور لا يخلق الحق. بل يسمح برؤيته.

الحق لا يبدأ عندما نفهمه. فهمنا يبدأ عندما يمكن تمييز شيء منه.

الحق واحد لأن أصله واحد. ليس واحدًا لكل شخصية. إنه نفسه للجميع ولكل الأشياء الموجودة، وإن كانت أي رؤية خاصة
لا تستطيع احتواءه كامًلا.

ما يولد من الشخصية هو رؤيتها، وفهمها، وكلمتها عنه.

عندما تدعو الشخصية «حقيقتي» ما يولد من تكييفها وتعلنه مصدرًا، لم تخلق حقًا آخر: بل رفعت رؤيتها إلى مكان الأصل
وحوّلتها إلى كذب.

تأمل نورًا واحدًا يعبر نوافذ مختلفة.

لكل نافذة موقعها، وحجمها، ولونها، وشفافيتها، وحدودها الخاصة. لذلك فإن الظهور المرئي للنور ليس متطابقًا في جميعها.

الشخصية هي النافذة.

جسدها، وذاكرتها، ولغتها، ومعرفتها، وخوفها، ورغبتها، وجرحها يشاركون في لون الزجاج.

التفرد ليس خطأً. إنه يسمح للنور أن ينال ظهورًا لا يتكرر.

الانقلاب يبدأ عندما تقول النافذة:

«هذا نوري».

«لا يوجد نور خارجي».

«شكلي يحتوي كل الحق».

لا يوجد شكل محدود يحتوي الحق كامًلا. هذا لا يجعل الحق نسبيًا.



ميّز ثبات النور عن محدودية النافذة.

ما أُعلن حقًا كحق لا يتحول بعد ذلك إلى كذب.

يمكن تصحيح تعبير بشري. يمكن فتح فهم أعمق. يمكن أن يتغير الرمز الذي نحاول به إيصاله.

لكن الحق لا يتحول إلى نقيضه.

الحضور ينظف الزجاج.

التمييز يفصل ما تم تأمله عما أضافته الشخصية.

العمل يفتح النافذة.

الثمر يكشف كم من الضوء وجد ممرًا.

لا تقل:

«الحق يملكني».

اعترف:

الصُّورَةِ الَّتِي أُسَلِّمُهَا لَهُ». «أَنَا أُوجَدُ دَاخِلَ حَقٍّ يَسْبِقُنِي وَأَسْتَجِيبُ عَنِ

الكذبة والظل
الظل لا يملك أصًلا خاصًا به: يظهر حيثما يقطع شكلٌ مسارَ النور.

الظلمة لا تُنتج النور.

ولا تنشأ هي من ذاتها.

النور كائن.

الظل يحدث عندما يمنع شكلٌ النورَ من مواصلة مساره.

في النهار، يُلقي الجسد ظًلا لأنه يحول بين الشمس وبين ما يبقى خلفه.

الظل لا يصدر عن شمسٍ مظلمة أخرى.

بدون نورٍ لا يوجد ظل.

وبدون شكلٍ يعترض طريقه، لا يوجد أيضًا.

هكذا يحدث فينا.



الكلمة هي الأصل يتواصل.

الحق هو نوره.

الوعي هو المذبح حيث يمكن أن يُدرَك.

شكلنا هو النافذة التي يمكن من خلالها أن يتحول إلى كلمةٍ وقرارٍ وعمل.

عندما يقف الشخص بين الأصل والخدمة، يظهر الظل.

الخوف يغطي الزجاج.

الجرح يغيّر التفسير.

الرغبة تنتقي ما تريد أن تراه.

الكبرياء يُنزل الستارة ثم يؤكد أنه لا يوجد نور.

الظل ليس جوهرنا.

إنه أثر ما نفعله عندما نمنع المرور.

الكذب يولد منا فعًلا عندما يعترض الشخص وأناها طريقَ النور الذي كان ينبغي أن يمرّروا، أو يحرفونه، أو يستولون عليه. هو
لاحقٌ للحق ولاحقٌ للكائن الذي يستقبله. لا يصدر عن أصلٍ مظلم ولا عن حقٍ آخر: يصدر عن الشكل الذي يقطع المراسلة

ثم يعرض ظلّه الخاص كواقع.

الكذب يظهر عندما يحتل ذلك الظل، عبر الكلمة، مكان الحق.

الظل هو الانسداد.

الكذب هو الانسداد يعلن نفسه نورًا.

الكذب لا يخلق.

يقلّد.

السيطرة تقلّد النظام.

الفخامة تقلّد الوفرة.

الدعاية تقلّد الشهادة.

العلامة تقلّد الختم.

التواضع الزائف يقلّد الحمل.

المدينة التي تشتري الحياة تقلّد المسكن الذي يمنحها.



الظل يأخذ الذكاء والكلمة والخيال والرغبة والتنظيم والقوة — قدراتٍ وُلدت من الحياة — ويغيّر وجهة خدمتها.

عندما يتحول الانسداد إلى روايةٍ وعادةٍ ومكافأةٍ وعقابٍ ومؤسسةٍ وشرطِ انتماء، يكتسب الظل بنيةً معمارية.

هكذا تظهر مصفوفة النسيان.

لا تستطيع أن تخلق وعيًا.

تستطيع أن تُبقيه متطابقًا مع الشخص.

لا تستطيع أن تُنشئ القوة الخلاقة.

تستطيع أن تُختزلها إلى طاعةٍ وشراءٍ وتنافسٍ وإعادة إنتاج الأشكال المتعلَّمة.

.أنا هولا تستطيع أن تُدمر

تستطيع أن تغطيه بالأسماء والأحزاب والمخاوف والديون حتى يتوقف عن أن يُذكَر.

لذلك لا نهزم الظل بصناعة ظلمةٍ أخرى.

الحضور يكشف الانسداد.

الحق يسميه.

الإرادة تزيل ما كان يمنع المرور.

العمل يصلح الثمرة.

لا تحوّل الظل إلى هويةٍ أبدية.

مُتأمًَّلا بالحق، يشير إلى المكان الذي يجب أن تُفتح فيه النافذة.

النور كائن.

الظل يحدث.

الحق يبقى.

يُنتجه. الكذب ينتهي عندما لا يعود قادرًا على إخفاء الشكل الذي

مسؤولية الواحد تجاه الكل
الوحدة لا تمحو الاختلاف؛ بل تمنع تحويله إلى انفصال مطلق.

القول «كلنا واحد» لا يكفي.



إذا كان هذا التأكيد يسمح بتجاهل التجربة الخاصة للآخر، فإن الشخصية قد استولت على الوحدة.

لا نتشارك أفكارًا متطابقة، ولا ذكريات، ولا أجسادًا، ولا قصصًا.

نتشارك الأصل الذي جعل كل تجربة ممكنة، والحياة التي لم تُنتجها أي صورة بذاتها.

الوحدة تحتاج إلى الاختلاف.

بدون الاختلاف لن يوجد لقاء، ولا إصغاء، ولا علاقة، ولا ثمرة فريدة.

الاختلاف يحتاج إلى الوحدة.

بدونها قد يتحول إلى لامبالاة، أو تسلّق، أو هيمنة.

عندما يتوقف الوعي عن الانكماش حول الشخصية، لم يعد ألم الآخر ممكنًا أن يُرفض كحقيقة غريبة تمامًا.

هذا لا يعني الاستيلاء على صوته.

بل يعني السماح لحياته الجريحة بأن تدخل إلى مجال مسؤوليتنا.

الوعي المنفصل يسأل:

«ما علاقة هذا بي؟».

وعي الواحد مع الكل يسأل:

«ما الذي يحدث بيننا، وما القدرة التي يمكنني أن أبذلها؟».

الوحدة لا تمنحك حقًا على الآخر.

بل تنزع عنك العذر لتتجاهله.
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